


ज्जैनाइश्ञशाससन्त 


(संशोधित-परिवर्द्धित संस्करण ) 


लेखक 


विद्वत्रत्न धर्म दिवाकर पं ० सुमेरुचन्द्र दिवाकर 
शास्त्री, न्‍्यायतोर्थ 8 4 .], 8 सिवनी (मप्र) 


[चारित्र चक्रवर्ती, तीर्थंकर, आध्यात्मिक ज्योति, महाश्रमण महावीर, अध्यात्मवाद 
की मर्यादा, तात्त्विक चिन्तन, सैद्धान्तिक चर्चा, निर्वाण भूमि सम्मेदशिखर, 
चपापुरी, विश्वतीर्थ श्रवणबेलगोला, श्रमणराज आचार्य देशभूषण महाराज, 
१९०॥९०0॥ & ?6९१९८९ (70529 0 वगाशश।॥ चिंगी3एशा॥ गा0 39 
॥०४ष्टा। आदि के लेखक, महाबन्ध के सम्पादक तथा कसायपाहुडसुत्त के 
अनुवादक, भूतपूर्व सम्पादक जैन गजट] 


प्रकाशक 
प्राच्य श्रमण भारती, मुजफ्फरनगर 








उपाध्याय मुनि श्री 08 ज्ञानसागर जी महाराज के ।8वें दीक्षा 
दिवस के उपलक्ष्य में प्रकाशित 


8 प्राच्य श्रमण भारती, 2005 


चतुर्थ सस्करण सन्‌ 998 (00 प्रतियाँ) 
संशोधित पंचम संस्करण सन्‌ 2005 (।00 प्रतियौं) 
षष्ठम्‌ सस्करण सन्‌ 2007 (॥00 प्रतियाँ) 
पुण्याजंक श्रीमती दर्शन देवी जैन 


धर्मपत्नी स्व श्री कैलाशचन्द जेन (खेकडा बाले) 
विकास पेपर कनव॑ंटस, दिल्ली 





मूल्य. 00/- रुपये मात्र 
इस पुस्तक के विक्रय से जो भी राशि 
एकत्रित होगी उससे पुन प्रकाशन होगा। 


प्राप्ति स्थान 

० प्राच्य श्रमण भारती 
2/ए, निकट जैन मन्दिर 
प्रेमप्री मुजफ्फरनगर - 2500। (उप्र ) 
फोन (03॥) 2450228 240890। 


७ श्रुत सवर्द्धन सस्थान 
प्रथम तल 247 दहली रांड मरठ 2 
फान 0]2। 2528704 फेक्स 2533707 


* ओ्री दि जैन तीर्थक्षेत्र “ज्ञानस्थली ” 
निकट परतापुर रेलवे क्रासिग 
भूडबराल मेरठ (उ० प्र०) 
फोन-0।2]-2440485 
* सस्कृति सरक्षण सस्थान 
2/3349 गली न । 
रघुबरपुरा न 2 शाति मौहल्ला गाँधी नगर दिल्‍ली 3| 
फांन 0-93243845 98]]354250 


मुद्रक 
दीप प्रिटर्स 

70-ए रामा रोड इडस्ट्रियल एरिया 
नई दिल्ली-।।00।5 

फोन 0-25925099, 30923335 


जम 





आचार्य परम्परा... 


बाल ब्रह्नवारी, प्रशान्त मूर्ति आधार्य 408 श्री शाब्तिसागर जी महाराज (जगी) उत्तर 





है. ह 2. जे यह $ हू .॥ : के रा के 8 8 


क्रार्तिक कदी एकादशी लिल्सं+ - )क्5 (सन्‌ 6987 
ग्राम-छ्षणी, जिला - उदयपुर (राजस्थान) 

श्री केवलदास जैन 

श्री भागचन्द जैन 

श्रीमती माणिकबाई 

सन्‌ 922 (किस 979) 

गह्ी, जिला-बासबाडा (राजस्थान) 

भाद्र शुक्ला 4 संबत्‌ 980 (23 सिक 923) 
सांगवादा, जिला डूगरपुर (राजस्थान) 

सन्‌ 926 (सकते 4983) 

गिरीडीह (पझारखड प्रान्त) 

१7 मई 944 बुधवार ज्येष्डजदी दशमी सवत 200 
सागवाडा (राजस्थान) 


परम पूज्य आचार्य 08 श्री सूर्यसागर जी महाराज 


जन्म तिथि 
जन्म स्थान 
जन्म नाम 
पिता का नाम 
माता का नाम॑ 
ऐलक दीक्षा 





स्थान 
मुनि दीक्षा 
। 

। बा 
आचार्य पद 


स्थान 
समाधिमरण 


स्थान 
साहित्य क्षेत्र में 


हि । । 4 । 


4 | । ॥ ॥ । 


कार्तिक शुक्ला नवमी किस- 940 (8 रक १683 शुब्रक्षर) 
प्रेमसर, जिला - ग्वालियर (म5फ) 


आसोज शुक्ला 6 खिन्स-- 98) (सन्‌ 924) 
(आ० शान्तिसागर जी से) 

इन्दौर (मध्य प्रदेश) 

मर्गासर, बदी ग्यारस विस ॥98॥ (सन्‌ 924) 
57 दिन पश्चात्‌ आचार्य शान्तिसागर जी (छाणी) 
से (2--924) 

हाटपीपल्या, जिला - देवास (मप्र) 

कार्तिक शुक्ल 9 वि० रू 985 (सन्‌ 4928) 
'कोडरमा (झारखण्ड) 

श्रावण कृष्ण 8 कि रू 2009 (॥4 जुलाई 4952) 
डालमिया नगर (झारखण्ड) 

33 प्रन्थों की रचना की। 


परम पूज्य आचार्य 08 श्री विजयसागर जी महाराज 


लिः स० 7938 माघ सुंदी 8 गुरुवार (सन ॥88) 
सिरोली, जिला - ग्वालियर (मध्य प्रदेश) 

श्री चोखेलाल जैन 

श्री मानिक चन्द जैन 

श्रीमती लक्ष्मी बाई 


इटावा (उत्तर प्रदेश) 

अधुरा (उत्तर प्रदेश) 

मारोठ (जि नागौर, राजस्थान) आचार्य श्रो सूर्यसागर जी से 
20 दिसम्भर 962 संत्रत - 209 

भुफ़ हे जिला ४! ज्वालियर (मध्य प्रदेश | 









दा पूज्य आधार्य 08 श्री विमलसागर जी महाराज (भिन्‍्ड वाले) 


जन्म तिथि - पौष शुक्ला द्वितोगा कि सं० 948 (--892) 
जन्म स्थान - ग्राम मोहना, जिला - ग्वालियर (मध्य प्रदेश) 
जन्म नाम - श्री किशोरीलाल जैन है 
पिल्ना कानाम._- श्री भीकमचन्द जैन 
माता का नाम. श्रीमती मधुरादेवी जैन 
श्ुल्लक दीक्षा. - कि: स० १997 (सन्‌ 94१) आ० विजयसागर जी से 

- ग्राम - पाटन, जिला - झालाबाड (राजस्थान) 












सराकोद्धारक्त परम पूज्य उपाध्याय 08 श्री ज्ञानसागर जी महाराज 


स्थान 

मुनि दीक्षा - कि स० 2000 - आ० विजयसागर जी से 

स्थान - कोय (राजस्थान) 

आचार्य पंद - सन्‌ १973, स्थान - हाडौती 

समाधिमरण - ॥3 अप्रैल 973 (चैत्र शुबला , स 2030) 

स्थान - सागोद, जिला - कोटा (राजस्थान) 

मासोपवासी, समाधिसक्बाट परम पूज्य आचार्य 08 श्री सुमतिसागर जी महाराज 

जन्मतिथि - वि० रू 974 आसोज शुक्ला चतुर्थी (20-]-97 

जन्य स्थान - ग्राम - श्यामपुरा, जिला - मुरैना (मध्य प्रदेश) | 

जन्म नाम - श्री नत्थीलाल जैन | 

पिता का नागा. श्री छिददूलाल जैन । 

माता कानाम._- श्रीमती चिरौजा देवी जैन | 

ऐलक दीक्षा - छि० स० 2025 चैत्र शुक्ला त्रयोदशी (सन्‌ 968) ह | 

स्थान - रेवाडी (हरियाणा) आ० विमलसागर जी से | 

ऐलक नाम - श्री वीरसागर जी | 

मुनि दीक्षा - कि: स० 2025 अगहन वदी द्वादशी (7-77-7968 रविवार) | 

स्थान - गाजियाबाद (उत्तर प्रदेश) । 

आचार्य पद - ज्येष्ठ सुदी 5 किस» 2030 अप्रैल 3, सन्‌ 973 | 

स्थान - मुरैना (म.प्र), आ बिमलसागर जी (भिण्डवाले) महाराज से। । 

समाधिमरण - क्वार बंदी 33 दि 3 0 94 | 

स्थान - सोनागिर सिद्धक्षेत्र जिला दतिया (मध्य प्रदेश) । 
| 
॥ 


हि जन्म तिथि - वैशाख शुक्ल ट्वितीया, विब्सः 20१4 (। मई सन्‌ ॥957) 
हे कं आओ स्थान - मुरैना (मध्य प्रदेश) 

जन्म नाम - श्री उमेश कुमार जैन 

पिताकावाम - श्रद्धेय श्री शातिलाल जैन 

माता का नाम _- आदरणीय श्रीमती अशर्फों देवी जैन 

॥ ब्रह्मचर्य व्रत - सन्‌ 7974 (सबत्‌ 203) आ श्री विद्या सागर जी 

क्षुल्लक दीक्षा. - सोनागिर जी, ५ ॥ 976 

क्र श्रुदीक्षोपरान्त नाम - हु श्री गुणसागर जी 

धुल्लक दीक्षा गुरु - आचार्य श्री सुमतिसागर जी महाराज 





मुनि दीक्षा - सोनागिर जी, महावीर जयन्ती, चैन्न सुदी प्रयोदशी 
चैत सुदी त्रयोदसी 3 3 988 

मुनि दीक्षोपरान्त नाम - भुनि श्री 08 ज्ञानसागर जी महाराज 

दीक्षा गुरु - आचार्य श्री सुमतिसागर जी महाराज 


उपाध्याय पद - सरधना (मेरठ) उ०प्र० 304 4989 





....0ह.....ह80.ह...... >> ज-++त-वनी »लन नमी भा न कञ+ जतफ नल लंिल भा +च तहौ 





परम पूज्य उपाध्याय 
08 मुनि श्री ज्ञामसागर जी महाराज 


उपाध्याय श्री 
08 ज्ञानसागर जी महाराज 
के गुरू समाधिसम्राट 


आचार्य रत्न श्री सुमतिसागर जी 
महाराज की 
ग्यारहरवी पुण्य तिथि पर 
प्रकाशित 





ज्ञान, ध्यान, तप, लीन उपासक 
उपाध्याय श्री ज्ञानससागरजी महाराज 


निर्मल ज्ञान की परम्परा को विश्वमच पर सस्थापित करने वाले, 
सूर्यकोटि समप्रभ -स्वरुप इस साधक ने अपनी तपस्या, ज्ञानाराधना, 
शास्त्रानुशासन, सदुपदेश से सकल्पशील आत्मसाधना को एक कालजयी 
स्वरुप मे प्रतिष्ठित किया है। 


आविर्भाव एक सकल्पशील साधक का 


मानवीय इयत्ता की अमृतस्रोतवाही श्रमण सस्कृति के सहस्रदल 
कमल की सुरभि के साथ, असतो मा सदगमय, तमसो मा ज्योतिर्गमय, 
मृत्योर्मा अमृतगमय के उर्जस्वी चिन्तन कौ व्यावहारिक कर्मस्थली 
भारत-भूमि, अजनाभखण्ड, की अमख्य कीर्ति-रश्मियो को भौतिक 
सक्रान्ति के गहन क्षणो मे विस्तीर्ण करते हुए एकान्त एकाग्र और सयमी 
जीवन की विलक्षण मानवीय प्रतीति बन, एक सकल्पशील साधक के 
रूप म॑ जब उपाध्याय १०८ श्री ज्ञाससागरजी महाराज लोकजीवन मे 
अवतरित हुए तो यह धरती उद्भासित हो गयी उनकी तपस्या की प्रभा 
ओर त्याग की काति से ओर होने लगी स्फुरिता पुन जागृत जन-मन-गण 
की अधिभौतिक अधिदेविक एवं आध्यात्मिक शक्तियाँ। 

इस आर्यावर्त की गगा-तटवर्तिनी भूमि को देवत्व प्रदान करने 
वाले, ज्ञान भक्ति और वेराग्य की त्रिवेणी मे अवगाहन कराने वाले, इस 
क्रान्तिकारी सत ने अपने जीवन को कृतार्थ करते हुए त्याग, तितिक्षा और 
वैराग्य की सास्कृतिक धरोहर के धनी तीर्थकरो की पावन-पुनीत श्रुखला 
को पुष्पित ओर पल्‍लवित किया है। दिगम्बर मुनि परम्परा की एक 
अत्यन्त महत्वपूर्ण और प्रभावशाली कडी के रूप मे आपने अपने 
आभामण्डल से समग्र मानवीय चेतना को एक अभिनव सदृष्टि दी है 
और सवाद की नई वर्णमाला की रचना करते हुए उन मानवीय आख्यो 
की सस्थापना की है, जिनमे एक तपस्वी के विवेक , एक योगी के सयम 
और एक युगचेता की युगान्तरकारी क्रान्तिदर्शी दृष्टि कौ त्रिवेणी का 
समवाय है। ऐसी दिव्य चाक्षुष-तुरीय दृष्टियुक्त ऋतम्भरा प्रज्ञा के 


ए। जैन शासन 


मूर्तिमान स्वरूप उपाध्यायश्री की उपदेश वाणी प्रत्येक मनुष्य को झकृत 
कर सकी है, क्योकि वह अन्त स्फूर्त है और है सहज तथा 
सामान्य-उहापोह से मुक्त, सहजग्राहय ओर बोधगम्य, जो मनुष्य को 
अर्थ, ज्ञान और पाण्डित्य के अहकार से मुक्त कर, मानवीय सद्भाव 
का पर्याय बनाने मे सतत्‌ प्रवृत्त है। 


एक जीवन सर्जक और आचारनिष्ठ साधक के रुप मे आगम-प्रामाण्य 
से उद्भूत निर्मल ज्ञान की परम्परा को विश्वमच पर सस्थापित करन॑ 
वाले, सूर्यकोटि समप्रभ स्वरूप इस साधक ने अपनी तपस्या, ज्ञानाराधना, 
शास्त्रानुशासन, सदुपदेश से सकल्पशील आत्मसाधना को एक कालजयी 
स्वरूप मे प्रतिष्ठित किया है। जहाँ एक ओर उनके जनकल्याणी विचार 
जीवन की आत्यतिक गहराइयो अनुभूतियो और वात्सल्य के सचार से 
मानवीय चिन्तन का सहज परिष्कार करते हे तो दूसरी ओर उनक॑ जीवन 
को उस सहज सरल और सुबोध महाकाव्य की सरसता के साथ 
जनसामान्य मे सम्प्रेषित कराते हे, जिसमे नानापुराण निगमागम-सम्मत 
मत-मतान्तर और जिनागम के शाश्वत दार्शनिक मानदण्डो का गोमुख स 
निकली गगा के पवित्र-पावन नीर-क्षीर सा समवाय है, जो अन्यत्र दुर्लभ 
है। हजारो वर्षो की सास्कृतिक और आध्यात्मिक परम्पराओ क॑ परिशीलन 
के अनन्तर उदित हुए, दैदीप्यमान मार्तण्डमय उपाध्यायश्री, अपनी 
आध्यात्मिक शक्तियो के प्रभाव से जहाँ एक ओर अज्ञान-कालुष्य 
राग-द्वेष, मोह-ममता, की मरीचिका एव द्वन्द्ात्मकता तथा एकान्तिकता 
के निशीथान्धकार की इति करत है जीवन मे व्याप्त जढता का समापन 
करते है और निर्मल ज्ञान की रश्मियो को उद्भाषित करते है वही 
दूसरी ओर, भक्तो के प्रति उनके वात्सल्यभाव से आप्लावित आशीष-सुरकि 
की स्निग्धता, अन्तस की उदारता और कामलता, कलियुगी जीवां के 
त्राण के लिए, सुरसरि की धारा सी सतत्‌ प्रवहमान होती रहती है। 


श्रमण परम्परा के सार्थवाह 


परमपूज्य उपाध्यायश्री ज्ञानसागर जी महाराज भारत की गौरवशालिनी 
ऋषि परम्परा के एक ऐसे धर्मप्राण चिन्तक है, जिनके अथाह- अपार 
ज्ञानसागर मे अतीत का समाकलन वर्तमान का गहन अनुभव तथा 
भविष्य के प्राककलन का विविधतापूर्ण वैभव सहज स्वाभाविक रूप मे 
परिलक्षित हो रहा है। पूज्यश्री है एक मुक्ति साधक एक मुक्त साधक 
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एक समन्वयी मानवात्मा, जिसके अन्तस में होता है अध्यात्म, विज्ञान 
और कला का अपूर्व सगम; एक अनूठा सर्जन और अद्भुत समवाय 
एकान्तिकता का अनेकान्तिकता मे। उनके उदार और उदात्त चिन्तन के 
प्रकर्ष से भारतीयता को एक नयी वितति प्राप्त हुई है। उनके सवेदी 
चित्त मे बसा एक ऐसा कलाकार है जिसकी मर्मज्ञ दृष्टि मे, प्रत्येक 
कर्म मे, व्यवहार मे एक व्यवस्था है, निज पर शासन है, पुरातन की 
अधुनातन व्याख्या का सामर्थ्य है जो अतीत और वर्तमान के बीच सहज 
ही बना लेता है एक सेतुबन्ध, समन्वय का, और इन सबसे आगे 
झलकता प्रतिपल उनका पारदर्शी मन, जो उनके अनुक्षा-ऊर्ध्वग-स्वरूप 
को उदात्ततम स्वरूप मे प्रस्तुत करता है। सर्जना के नित नये नूतन बिम्ब, 
आत्म-शोधन के अभिनव प्रयोग, ऊर्ध्वगामी साधना के परिशोधित 
मानदण्ड और उदात्त चिन्तन के उर्जस्वी प्रवाह, सत्वेषु मैत्री के प्रशस्त 
भावों के साथ, जन-जन में चहुँओर चतुर्दिक विस्तीर्ण करने मे, एक 
प्रयोगधर्मी साधक के रूप मे पूज्य उपाध्यायश्री अत्यन्त ही सफल रहे 
है। इनकी विचार-सरणि, सार्थक एवं सर्वजन-सम्प्रेषणीय बन, कण-कण 
मे जीवन-ज्योति का आशावादी प्रकाश विस्तीर्ण कर रही है। पूज्य गुरुवर 
की वाणी वर्गोदय के विरुद्ध सर्वोदय की एक ऐसी वैचारिक क्रान्ति है, 
जहाँ सभी के लिये विकास के पूर्ण अवसर है, बन्धनो से मुक्ति का 
आह्ान है जीवन समभाव है, जाति-समभाव हे जो निरन्तर दीपित हो 
रहा है, उनकी जगकल्याणी और जनकल्याणी दीप्ति से। 


पूज्य उपाध्यायश्री के उपदेश हमेशा जीवन-समस्याओ सन्दर्भो की 
गहनतम गुत्थियो के मर्म का सस्पर्श करते है, जीवन को उसकी समग्रता 
मे जानने और समझने की कला से परिचित कराते है। उनके साधनामय, 
तेजस्वी जीवन को शब्दों की परिधि मे बाँधना सम्भव नही है। हाँ उसमे 
अवगाहन करने की कोमल अनुभूतियाँ अवश्य शब्दातीत है। उनका 
चिन्तन फलक देश काल सम्प्रदाय, जाति, धर्म-सबसे दूर, प्राणिमात्र 
को समाहित करता है एक युग-बोध देता है, नैतिक जीवन जीने की 
प्रेरणा देता है, वैश्विक मानव की अवधारणा को ठोस आधार देता है, 
जहाँ दूर-दूर तक कही भी दुरूहता नही है, जो है, वह है, भाव-प्रवणता, 
सम्प्रेषणीयता और रलत्रयो के उत्कर्ष से विकसित हुआ उनका प्रखर 
तेजोमय व्यक्तित्व, जो बन गया है करुणा, समता और अनेकान्त का 
एक जीवन्त दस्तावेज। 


५॥। जैन शासन 


उमेश से उपाध्याय ज्ञानसागर 

चम्बल के पारदर्शी नीर की गहराई ने मुरैना मे विग्स> २०१४ 
(सन्‌ १९५७) वैशाख सुदी दोयज को जन्मे बालक उमेश को पिच्छि 
कमण्डलु की मैत्री के साथ अपने बचपन कौ उस बुनियाद को मजबूत 
कराया जिसने उसे निवृत्ति मार्ग का सहज, पर समर्पित पथिक बना 
दिया। शहर मे आने वाले हर साधु-साध्वी के प्रति बचपन से विकसित 
हुए अनुराग ने माता अशर्फीबाई और पिता शान्तिलाल को तो हर पल 
सशकित किया ही पर बालक उमेश का अध्यात्मिक अनुराग प्रतिक्षण 
पल्‍लवित एवं पुष्पित होता गया और इसकी परिणति हुई सन्‌ १९७४ मे 
उस प्रतीक्षित फैसले से जब किशोर उमेश न॑ आजीवन ब्रह्मचर्य ब्रत 
अगीकार किया और दो वर्षो बाद पाच नवम्बर उन्‍नीस सो छिहत्तर को 
ब्रह्मचारी उमश ने क्षुल्लक दीक्षा ग्रहण की आचार्य श्री सुमतिसागर जी 
स। उमेश ने रूपान्तरित हुए क्षुल्लक गुणसागर ने बारह वर्षो तक प० 
पन्‍नालालजी साहित्याचार्य प० लक्ष्मीकान्तजी अग्निहोत्री आदि विद्वानों 
की सान्निधि म॑ न्याय व्याकरण एवं सिद्धान्त क अनक ग्रन्था का 
चिन्तन-मनन भी सफलतापूर्वक किया। 


क्षुल्लक गुणसागर जी की साधना यात्रा ललितपुर सागर तथा 
जबलपुर म इस युग के महान सन्त पृज्य आचार्य श्री विद्यासागर जी की 
पावन सान्निधि क॑ मध्य धवला की तत्त्व सम्पदा क सागर मं अवगाहन 
करन म॑ समर्पित हुई। दार्शनिक अवधारणा की पोर्वात्य पृष्ठभूमि की 
गहरी समझ म॑ साथ-साथ क्षुल्लक जी न॑ पाश्चात्य चिन्तका विचारां का 
भी आत्मसात्‌ किया एवं भाषा तथा माहित्य क ग्रन्थों का भी अध्ययन 
किया ताकि अपन चिन्तन का नवनीत जनमानस क सम्मुख आसान ओर 
बाधगम्य भाषा म॑ वस्तुपरकता के साथ पहुँचाया जा सक। क्षुल्लक जी 
का निस्पृही विद्यानुरागी मन जन दर्शन क॑ गृढ़ रहस्यों क सन्धान मे रत 
रहा और प्रारम्णभ हुआ सवाद का एक नया चरण। चाह चदरी की 
सिद्धात-वाचना हो या ललितपुर की न्याय- विद्या-वाचना, या मुगावली 
की विद्वतूसगोष्ठी या फिर खनियाधाना की सिद्धान्त वाचना प्राचीन 
अवधारणाआं के नये और सरल अर्थ प्रतिपादित हुए/परिभाषित हुए और 
हुए सप्रेषित भी-जन-जन तक। यह तो प्रज्ञान का प्रभाषित हाता वह पक्ष 
था, जिसकी रोशनी से दिगृ-दिगन्त आलाकित हां रहा था, पर दूसरा तीसरा 
चौथा जाने और कितने पक्ष/आयाम साथ-साथ चेतना की ऊर्ध्वगामित 
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के साथ जुड रहे थे, साधक की प्रयोग धर्मिता को ऊर्जस्विता कर रहे 
थे-शायद साधक भी अनजान था अपने आत्म-पुरुषार्थी प्रक्रम से। चाहे 
सघस्थ मुनियो/क्षुल्लको/ऐलको को बैयावृत्ति का वात्सल्य पक्ष हो या 
तपश्चरण की कठिन और बहुआयामी साधना श्लुल्लक गुंणसागर की 
आत्म-शोधन-यात्रा अपनी पूर्ण तेजस्विता के साथ अग्रसर रही, अपने 
उत्कर्ष की तलाश मे। 


विद्वत्‌ गोष्ठियाँ एवं प्रेरणा साहित्य सर्जन की 


महावीर जयन्ती के पावन प्रसग पर इकत्तीस मार्च उन्‍नीस सौ 
अठासी को क्षुल्लक श्री ने आचार्य श्री सुमतिसागर जी महाराज से 
सानागिरि मिद्धक्षेत्र दतिया (म०प्र०) म॑ मुनि धर्म की दीक्षा ग्रहण की 
ओर तब आविर्भाव हुआ उस युवा क्रान्तिदृष्टा त्पस्वी का जिसे मुनि 
ज्ञानससागर क॑ रूप मे युग न पहचाना और उनका गुणानुवाद किया। 
साधना क निर्ग्रन्थ रूप म॑ प्रतिष्ठित इस दिगम्बर मुनि ने जहाँ 
आत्म शांधन के अनेक प्रयोग किए, साधना क नय मानदण्ड सस्थापित 
किए उदात्त चिन्तन की ऊर्जस्वी धारा का प्रवाहमानकर तत्वज्ञान को 
नृतन व्याख्याआ स॑ समृद्ध किया वही पर अपनी करुणा, आत्मीयता 
और सवगशीलता का जन जन तक विस्तीर्ण कर भगवान महावीर की 
सत्वेषु मेत्री की अवधारणा को पुष्पित पल्‍लवित और सवर्द्धित भी 
किया। मध्यप्रदेश की प्रज्ञान-स्थली सागर मे मुनिराज का प्रथम 
चातुर्माम तपश्चर्या की कर्मस्थली बना ओर यही से शुरु हुआ 
आध्यात्मिक अन्तर्यात्रा का वह अथ जिसन॑ प्रत्येक कालखण्ड मे 
नये नय॑ अर्थ गह और सबंदनाओ की समझ को साधना की शैली म॑ 
अन्तर्लीन कर तात्विक परिष्कार के नव-बिम्बां के सतरगी इन्द्रधनुष 
को आध्यात्मिक क्षितिज पर प्रतिष्ठित किया। 


आगामी वर्षो मे मुनि ज्ञानससागर जी ने जिनवाणी के आराधको से 
स्थापित किया एक सार्थक सवाद ताकि आगम- ग्रन्थो मे निबद्ध रहस्यो का 
सामान्य जनो तक बोधगम्य भाषा और शैली म॑ सम्प्रेषित किया जा सके। 
सरधना शाहपुर खेकडा गया, राची, अम्बिकापुर बडागाव दिल्ली, मेरठ, 
अजमेर, अलवर, तिजारा, केकडी मथुरा आदि स्थानो पर विद्वत्‌-सगोष्ठियो 
के आयाजनो ने बहुत से अनुत्तरित प्रश्नो क जहों एक ओर उत्तर खोजे वही 
दूसरी ओर शोध एवं समीक्षा के लिए नये सन्दर्भ भी परिभाषित किये। 
अनुपलब्ध ग्रन्थों के पुनर्प्रकाशन की समस्या को इस ज्ञान-पिपासु ने समझा 


प्र जैन शासन 


परखा और सराहा। इस क्षेत्र मे गहन अभिरुचि के कारण सर्वप्रथम बहुश्रुत 
श्रमण परम्परा के अनुपलब्ध प्रामाणिक शोध-पग्रन्थ स्वर्गीय डा० नेमिचन्द्र 
शास्त्री द्वारा सर्जित साहित्य सम्पदा, तीर्थकर महावीर और उनकी आचार्य 
परम्परा (चारो भाग) के पुनर्प्रकाशन की प्रेरणा की, जिसे सुधी श्रावको ने 
अत्यल्प समयावधि मे परिपूर्ण भी किया। पुनर्प्रकाशन का यह अनुष्ठान 
श्रमण-परम्परा पर काल के प्रभाव से पडी धूल को हटाकर उन रत्नो को 
जिनवाणी के साधको के सम्मुख ला रहा है जो विस्मृत से हो रहे थे। पूज्य 
गुरुदेव की मगल प्रेरणा से प्राच्य श्रमण भारती मुजफ्फरनगर (उ०प्र०) के 
अवधान मे एक सौ से अधिक ग्रन्थों का प्रकाशन/पुनर्प्रकाशन लगभग सात 
वर्षो की अल्पावधि मे हुआ है जिसमे तिलोयपण्णत्ती जैनशासन जैनधर्म 
आदि अत्यन्त महत्वपूर्ण ग्रन्थ भी है। 


इस क्रम को गति देते हुए पूज्य उपाध्यायश्री ने आधुनिक कालखण्ड 
के सतो एवं विद्वानो के कृतित्व से समाज को परिचित कराने का भी 
गुरुताकार्य किया है, जिसकी परिणति स्वरूप आचार्य शान्तिसागर छाणी 
स्मृति ग्रन्थ है, जिसके प्रकाशन से एक ओर विस्मृत से हो रहे उस 
अत्यन्त पुरातन साधक से समाज का परिचय हुआ है जिसने सम्पूर्ण 
भारत मे दिगम्बर श्रमण परम्परा को उन्‍नीसवी सदी के उत्ताार्द्ध मे 
अभिवृद्ध करने का गुरु-कार्य किया था, तो दूसरी ओर उनकी समृद्ध 
एवं यशस्वी शिष्य परम्परा से भी समाज को रू-बरू कराया। सुप्रसिद्ध 
जैनदर्शन-विद स्वर्गीय प० महेन्द्रकुमार जैन न्यायाचार्य की स्मृति मे एक 
विशाल स्मृति-ग्रन्थ के प्रकाशन की प्रेरणा कर मात्र एक जिनवाणी- आराधक 
का गुणानुवाद ही नही हुआ प्रत्युत नयी पीढी के उस महान साधक के 
अवदानो से परिचित भो कराने का अनुष्ठान पूर्ण हुआ। इस श्रृखला मे 
डा० हीरालाल जी जैन स्वर्गीय डा० ए०एन० उपाध्ये आदि विश्रुत 
विद्वानों के व्यक्तित्त्त एव कृतित्त्व पर शोधपरक सगोष्ठियो की आयोजना 
के प्रस्तावों को पूज्यश्री न एक ओर अपना मगल आशीर्वाद दिया है, 
वही दूसरी आर जैन पुरातत्व क गौरवशालो पन्‍नो पर प्राचीन भारतीय 
इतिहासवेत्ताओ एव पुरातत्त्तविदों को ककाली टीला मथुरा और कुतुबमीनार 
के अनबूझ रहस्यो की परतो को कुरेदने और उसकी वैभव सम्पदा से 
वर्तमान का परिचय करान जैसा ऐतिहासिक कार्य भी पूज्य गुरुवर के 
मगल आशीर्वाद से ही सभव हा सका है। 


ज्ञान, ध्यान, तप लीन उपासक उपाध्याय श्री ज्ञानसागरजी महाराज रे 
चिन्तन का नवोन्मेष 


सवाद के बिम्ब इस तप*पूत ने वैचारिक क्रान्ति का उद्घोष किया 
है इस आशा और विश्वास के साथ कि आम आदमी के समीप पहुँचने 
के लिए, उसे, उसकी प्रतिदिन की समस्याओ से मुक्ति दिलान॑ के 
उपाय भी ससस्‍्तुत करने होगे। तनावो से मुक्ति कैसे हो, व्यसन- मुक्त 
जीवन कैसे हो व्यसन मुक्त जीवन कैसे जिए, पारिवारिक सम्बन्धो में 
सौहार्द कैसे स्थापित हो तथा शाकाहार को जीवन- शैली क॑ रूप मे केसे 
प्रतिष्ठापित किया जाय आदि यक्ष प्रश्नों को बुद्धिजीवियो, प्रशासको, 
पत्रकारो, अधिवक्‍्ताओ शासकीय अर्द्धऔ-3शासकीय एवं निजी क्षेत्रों के 
कर्मचारियो व अधिकारियो, व्यवसायियो, छात्रो-छात्राओं आदि क साथ 
परिचर्चाओ, कार्यशालाओं गांष्ठियों के माध्यम स उत्तरित कराने के लिए 
एक ओर एक रचनात्मक सवाद स्थापित किया ता दूसरी आर श्रम्मण 
सस्कृति के नियामक तत्वों एवं अस्मिता के मानदण्डो से जन जन को 
दीक्षित कर उन्हे जैनत्व की उस जीवन शैली से भी परिचित कराया है 
जो उनके जीवन की प्रामाणिकता को सर्वसाधारण क मध्य सस्थापित 
करती है। जीवन क प्रत्यंक क्षेत्र की अनुभव-सम्पन्न प्रज्ञान सम्पदा को, 
गुरुवर ने आपादमस्तक झिझोडा है जिसकी ऐतिहासिक प्रस्तुति अतिशय 
क्षेत्र तिजारा एव श्री महावीर जी मे आयोजित जेन चिकित्सको की विशाल 
सगोष्ठी थी जिसमे भारत के सुदूरवर्ती प्रदेशों से आये साधमी चिकित्सक 
बन्धुओ ने अहिसक चिकित्सा पद्धति के लिये कारगर कार्ययोजनाओ को 
ठोस रूप दिया है ओर सम्पूर्ण मानवता की प्रेमपूर्ण सवा के लिये पूज्य श्री 
की कर मे अपनी वचनबद्धता को रेखांकित किया है, जा श्लाध्य है, 
स्तुत्य है। 


पहचान पुराने की: आवहन मुख्य-धारा मे मिलाने का 


पूज्यश्री ने समाज को एक युगान्तर बोध कराया- भूले बिसरे सराक 
भाइयो को समाज की मुख्य-धारा मे जोडकर। सराक भाइयो के बीच 
अरण्यो में चातुर्मास कर उनके साथ सवाद स्थापित किया, उनकी 
समस्याओ को समझा-परखा और समाज को आह्वान किया, उनको 
अपनाने के लिये। पूज्यश्री की प्रेरणा से सराकोत्थान का एक नया युग 
प्रारम्भ हुआ है जिसके कुछ प्रतीक है उस क्षेत्र म॑ निर्मित हो रहे नये 
जिनालय तथा सराक केन्द्र एव औषधालय आदि जहाँ धार्मिक तथा 


| जैन शासन 


लौकिक शिक्षण की व्यवस्था की जा रही है। इन भाइयो से शेष समाज 
का सवाद स्थापित करने का गुरुतरकार्य कर रही है छोटी सी पर बहुत 
मजबूत सी पत्रिका सराक सोपान। 


गुणानुवाद प्रज्ञान का 

इस आदर्श तपस्वी और महान विचारक के द्वारा धर्म के वास्तविक 
स्वरुप की प्रतिष्ठा एवं रूढियो क॑ समापन मे सन्‍नद्धता सत्य की 
शाश्वतता को अनुसधित्सुआं/ जिज्ञासुओ के माध्यम से सस्थापित कराने 
की प्रेरणा और उनके प्रति वात्मल्य अनुराग के प्रति सभी नतमस्तक है। 
जिनवाणी के आराधकों का उनक कृतित्व के आधार पर प्रतिवर्ष श्रुत 
सवर्द्धन सस्थान के अवधान मे सम्मानित करने की योजना का क्रियान्वयन 
पूज्य उपाध्यायश्री क मगल आशीर्वाद एवं प्रेरणा स सम्भव हां सका हे। 
यह सस्थान प्रतिवर्ष श्रमण परम्पण क॑ विभिन्‍न आयामा म किय गय 
उत्कृष्ट कार्यो के लिये पॉच वरिष्ठ जैन विद्वानो का इकतीस हजार 
रुपयां की राशि स मम्मानित कर रहा है। सस्थान क उक्त प्रयामो की 
भूरि भूरि सराहना करते हुए बिहार क तत्कालीन राज्यपाल महामहिम 
श्री सुन्दसिह जी भण्डारी न तिजारा में पुरस्कार समाराह क मुख्य 
अतिथि के रूप म॑ अपन उद्गार व्यक्त करत हुए कहा था कि विलुप्त 
हो रही श्रमण परम्पण क साधका क प्रज्ञान गुणान॒ुवाद की आवश्यकता 
का इस तपोनिष्ठ साधक न पहचान कर तीर्थंकर महावीर की दशना को 
गोरवमण्डित करने क महायज्ञ मे जा अपनी समिधा अर्पित की है बह 
इस दश क सास्कृतिक इतिहास का एक अत्यन्त महत्त्वपूर्ण एवं प्ररक 
प्रमण है जिसके प्रति युगा युगा तक इस दश की बांद्धिक परम्परा 
ऋणी रहगी। 


गुणानुवाद क प्रतिप्ठापन क इस प्रक्रम का अधिक मामयिक बनाने 
के उद्दश्य म॒ एवं श्रमण परम्पग क चतुर्दिक विकाम म सम्पूर्णता में 
किये गये अबदाना क राष्ट्रीय स्तर पर किये गये आकलन के आधार 
पर, एक लाख रुपया की शशि के पुरस्कार का आयोजन इक्कीसवी 
सदी को सम्भवत पहली रचनात्मक श्रमण घटना है। इस क्रम म॑ प्रथम 
उपाध्याय ज्ञानसागर श्रुत सवर्द्धन पुरस्कार भारत की यशस्वी साहित्यिक 
सस्था भारतीय ज्ञानपीठ जा प्रतिवर्ष भारत की सारस्वत परस्वत परम्परा 
का सम्मान करती है एव जिसे आज तक कभी भी सम्मानित नहीं किया 


ज्ञान, ध्यान, तप, लीन उपायक उपाध्याय श्री ज्ञानसागरजी महाराज >॥॥॥ 
गया था को दिया गया है तथा द्वितीय पुरस्कार भारत की सामाजिक 
सस्कृति के प्रेरणा स्रोत पद्मभूषण डा० डी० बीरेन्द्र हेगडे को दिया गया 
है। पूज्य गुरुदेव का मानना है कि प्रतिभा और सस्कार के बीजो को 
प्रारम्भ से ही पहचान कर सवर्द्धित किया जाना, इस युग की आवश्यकता 
है। इस सुविचार को रॉची से प्रतिभा सम्मान समारोह के माध्यम से 
विकसित किया गया जिसमे प्रत्येक वय के समस्त प्रतिभाशाली छात्र-छात्राओ 
का सम्मान, बिना किसी जाति/धर्म के भेद-भाव के किया गया। यह 
वार्षिक कार्यक्रम भारतवर्ष के विभिन्‍न प्रान्तो के मेधावी जैन छात्रो का 
चयन कर सम्मानित करने के उस प्रेरक उत्सव के रूप मे उभरा है जो 
कश्मीर से कन्याकुमारी तक एकत्व बोध तो कराता ही है, वात्सल्य के 
साथ गुणो की पहचान का सशक्त माध्यम भी बना है। गुणानुवाद की यह 
यात्रा गुरुदेव के बिहार स॑ विहार के साथ प्रत्येक ग्राम जनपद और नगर 
मे बिहार कर रही है और नयी पीढी को विद्यालयों से विश्वविद्यालयों तक 
प्रेरित कर रही है स्फूर्त कर रही है। 


मील का पत्थर 


परम पूज्य उपाध्याय 08 श्री ज्ञाससागरजी महाराज वर्तमान युग के 
एक ऐसे युवा दृष्टा क्रान्तिकारी विचारक , जीवन-सर्जक और आचारनिष्ठ 
दिगम्बब सत है जिनके जनकल्याणी विचार जीवन की आत्यतिक 
गहराइयो अनुभूतियो एवं साधना की अनन्त ऊचाइयो तथा आगम-प्रामाण्य 
स॑ उद्भूत हो मानवीय चिन्तन के सहज परिष्कार मे सन्‍्नद्ध है। आचार्य 
परम्परा का नवनीत, गुरुदेव के जीवन मे प्रतिबिबित हुआ है और यही 
कारण है कि मानवीय ऊर्जा के रचनात्मक उपयोग की सभावनाओ का 
पता लगाने मे उनकौ सतत्‌ अभिरुचि रही है। वे अनुक्षा ऊर्ध्वग है अत. 
जीवन की उदात्त ऊर्ध्वगामी शक्तियों मे उनकी गहन आस्था रही है। 
जडता एवं प्रमाद की स्थिति से उन्हे इन्कार है और समय के प्रत्येक 
क्षण का सम्पूर्ण मे उपयोग करने एवं रचनात्मक प्रस्तुति करने मे 
उनका पूर्ण विश्वास है। उनका मानना हे कि समय की सही पकड एवं 
उसकी समग्र ऊर्जस्विता के दक्षवत प्रयोग से ही विकास का मार्ग प्रशस्त 
हो सकता है। वे चिन्ता के स्थान पर चिन्तन, व्यथा की जगह व्यवस्था 
और प्रशसा की बजाय प्रस्तुति की सस्कृति के उद्घोषक है। यही कारण 
है कि इस वाग्मी निर्लिप्त निष्काम सत की चिन्तन यात्रा अनेकान्तिक 
अवधारणाओ का एक ऐसा चमकता आईना है, जिसमे मानवीय सवेदनाओ 


जप जैन शासन 
का हर रुख सुख और शान्ति के अणुब्रतो के रूप मे प्रतिबिम्बित होता 
रहता है। 

पूज्य गुरुदेव के उपदेश हमेशा जीवन-समस्याओ/सन्दर्भो की गहनतम 
गुत्थियो के मर्म का सस्पर्श करते है, जीवन को उसकी समग्रता मे जानने 
और समझने की कला से परिचित कराते है। उनके साधनामय तेजस्वी 
जीवन को शब्दों की परिधि मे बाँधना सम्भव नहीं है, हाँ, उनमे 
अवगाहन करने की कोमल अनुभूतियाँ अवश्य शब्दातीत है। उनका 
चिन्तन फलक देश, काल, सम्प्रदाय, जाति, धर्म-सबसे दूर, प्राणिमात्र 
को समाहित करता है एक युग बोध देता है, नैतिक जीवन जीने की 
प्रेरणा देता है, वैश्विक मानव की अवधारणा को ठोस आधार देता है 
जहाँ दूर-दूर तक कही भी दुरूहता नही है जां है, वह है भाव-प्रवणता, 
सम्प्रेषणीयता और रलत्रयो के उत्कर्ष सं विकसित हुआ उनका प्रखर, 
तेजोमय व्यक्तित्व, जो बन गया है करुणा समता और अनेकान्त का 
एक जीवन्त दस्तावेज। 


पूज्य उपाध्यायश्री का जीवन क्रान्ति का श्लोक है, साधना और 
मुक्ति का दिव्य छनन्‍्द है तथा है, मानवीय मूल्यो की वन्दना एब 
मानसिक ऐश्वर्य के विकास का वह भागीरथ प्रयल जो स्तुत्य है, 
वदनीय है और है जाति, वर्ग सम्प्रदाय भेद से परे पूरी इन्सानी जमात 
की बेहतरी एवं उसके बीच सत्वेषु मेत्री की सस्थापना को समर्पित एक 
छोटा पर बहुत स्थिर और मजबूती भरा कदम। गुरुदेव तो वीतराग 
साधना पथ क॑ पथिक है निरामय है निर्ग्रन्थ है, दर्शन ज्ञान और आचार 
की त्रिवंणी है। बे क्रान्तिदृष्ट है और परिष्कृत चिन्तन के विचारों के 
प्रणंता है। महाव्रतों की साधना मे रचे-बसे उपाध्याय श्री की सवेदनाएँ 
मानव मन कौ गुत्थियां को खालती है ओर तन्द्रा मे डूब॑ मनुज को 
आपाद- मस्तक झिझोडने की ताकत रखती है। 


परम पूज्य उपाध्याय श्री के सन्देश युगा-युगो तक सम्पूर्ण मानवता 
का मार्गदर्शन करे हमारी प्रमाद-मूर्च्छा को तोड, हमे अन्धकार से दूर 
प्रकाश के उत्स क॑ बीच जाने का मार्ग बताते रहे, हमारी जडता की इति कर 
हमे गतिशील बनाए सभ्य शालीन एवं सुसस्कृत बनाते रहे यही हमारे 
मगलभाव है हमारे चित्त की अभिव्यक्ति है, और है हमारी प्रार्थना भी। 


-ग्रऑं० नलिन कुमार शास्त्री, दिल्‍ली 


तृतीय आवृत्ति पर लेखकीय 


जैनशासन के सन्‌ 947 तथा ॥950 मे दो सस्करण भारतीय 
ज्ञानपीठ द्वारा प्रकाशित हुए थे। उससे देश के प्रबुद्ध वर्ग का रचना के 
प्रति आकर्षण वृद्धिगत हुआ। भारतरत्न स्व॒सतराज श्री विनोबा जी 
ने रचना के प्रति अपनी समीक्षा इन शब्दों में व्यक्त की थी 'जैनशासन 
में गभीर चितन और विवेचन है। तुलनात्मक अध्ययन एव विश्लेषण 
है। जैन विचार नि सशय प्राचीनकाल से है। किताब बहुत मेहनत से 
लिखी है। जैनधर्म के बारे में काफी जानकारी उससे मिल जाती है। 
आपके विवेचन पर मतभेद हो सकता है पर उससे ग्रन्थ की योग्यता 
को बाधा नहीं।” विनोबा का प्रणाम। 


इस प्रकार के अनेक चितकों एव प्रबुद्धवर्ग के अभिमत प्रकाशित 
होने पर उसका तीसरा सस्करण शीघ्र निकलना बहुत आवश्यक था 
किन्तु विविध कारण-कलाप विघ्नकारी बन गये। सौभाग्य की बात है 
कि दिगम्बर जैन महासभा के अध्यक्ष श्री निर्मलकुमार जी सेठी लखनऊ 
ने रचना को पढकर उसका समुचित मूल्याकन करके 5॥,000 रुपया 
जैनशासन, चारित्र चक्रवर्ती आदि हमारी कल्याणकारी रचनाओ के 
शीघ्र मुद्रण हेतु प्रदान किये। प्रकाशन विभाग के मत्री श्री राजकुमार 
सेठी, डीमापुर (नागालैण्ड) ने प्रकाशन में तत्परता दिखाई है और 
शीघ्र कार्य सम्पन्न कराया इसलिए वे धन्यवाद के पात्र हैं। सुदीर्घ 
काल बीत जाने से कुछ बातें सशोधन योग्य प्रतीत हुईं। इस सम्बन्ध 
में हमारे दिजाकर परिवार के डॉ सुशील दिवाकर, चि यशोधर (इजीनियर), 
रवीन्द्र कुमार एम कॉम तथा आनन्द एम कॉम ने काफी श्रम उठाया 
है। वे सभी आशीर्वाद के पात्र हैं। 


आशा है विज्ञ वर्ग को यह रचना उपयोगी प्रतीत होगी। 


दिवाकर सदन -सुमेरुचन्द्र दिवाकर 
सिवनो (मप्र) 


विनोबा के प्रणाम 
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(स्वर्गीय आचार्यश्री बिनोबा भावे द्वारा जेनशासन' पर दिया गया अभिमत) 


पूर्व संस्करण का प्रकाशकीय 


धर्म दिवाकर विद्वत्रत्न पंडित सुमेरुचन्द्र जी दिवाकर जैन को 
बाडमय के लब्ध प्रतिष्ठित अधिकारी विद्वान के रूप में मान्यता प्राप्त 
है। जैन तत्त्वज्ञान की विविध विधाओ पर उन्होंने गहन गम्भीर शो६ 
पूर्ण ग्रन्थो का निर्माण किया है। उनके साहित्य के माध्यम से पाठकों 
को कल्याणदायिनी जीवन दृष्टि उपलब्ध हुई है। एक यशस्वी साधक 
साहित्यकार के रूप मे श्रद्धेय दिवाकर जी सरस्वती के मन्दिर में सतत्‌ 
ग्रन्थ-पुष्प समर्पित करते रहे हैं। 


“जैनशासन” श्री दिवाकर जी की स्वांधिक लोकप्रिय कृतियों 
मे है। कुछ दिनो से यह ग्रन्थ लगभग अनुपलब्ध सा हो गया था। 
जबकि प्रबुद्ध क्षेत्र से उसकी माग दोहरायी जाती रही है। अत ग्रन्थ 
की उपयोगिता और पाठको की माग को लक्ष्य रख “जैनशासन” अपने 
परिवद्धित एवं परिशोधित परिवेश मे पुन ज्ञान पिपासुओ के समक्ष 
प्रस्तुत किया जा रहा है। इसका प्रकाशन श्री भारतवर्षीय दिगम्बर 
जैन महासभा की साहित्य प्रकाशन योजना के अन्तर्गत किया जा 
रहा है। 


“जैनशासन” के इस नवीन सस्करण हेतु श्री दिवाकर जी ने 
आवश्यक सशोधन किया है। इसलिए हम उनके प्रति अपनी कृतज्ञता 
व्यक्त करते हैं। इस ग्रन्थ के पुन प्रकाशन मे दिये गये सहयोग के 
लिए डॉक्टर सुशीलचन्द जी दिवाकर (प्रोफेसर), एब शासकीय अधिवक्ता 
श्री अभिनन्दनकुमार जी दिवाकर, एडवोकेट के प्रति भी में आभार 
प्रदर्शन करता हू। महावीर प्रैस के सचालक श्री बाबूलाल जी फल्गुन 
ने ग्रन्थ मुद्रण में जो रुचि दिखाई है उसके लिए भी आभारी हू। 


-राजकुमार सेठी 
मत्री-साहित्य प्रकाशन विभाग 
श्री भारतवर्षीय दिगम्बर जैन महासभा 


प्रकाशकीय 


'जैन शासन” प सुम॑रुचन्द्र जी दिवाकर की एक प्रतिष्ठित कृति 
है जो सरल सुबोध भाषा मे जैनधर्म के मर्म से जन-जन को परिचित तो 
कराती ही है, आम आदमी को इस विश्वास से भी जीने की प्रेरणा देती 
है कि हर आत्मा अविनाशी-अनन्तशक्ति-समन्वित है जो ज्ञान और 
आनन्द क॑ सिन्धु से आप्लावित है। चैतन्य-पुज है। आवश्यकता सिर्फ 
इस बात की है कि अज्ञान/असयम/अविवेक क॑ आवरण को हटा कर 
आत्मा की अनन्तशक्ति और अनन्त ज्ञान का साक्षात्कार किया जाए। 
जहाँ विज्ञ लेखक ने आत्मा के बहुआयामी स्वरूप से हमे परिचित 
कराया है वहाँ धर्म की विभिन्‍न परिभाषाओ के अभिमन्यन द्वारा सच्चे 
धर्म की सीधी-सच्ची समझ पैदा करने की भी कोशिश की गयी है और 
यह बताया गया है कि विश्व मे यदि शाति स्थापित करनी है ता उसकी 
बुनियाद धर्म के सच्चे/पवित्र सिद्धान्तां की पाषाणिक दृढता से परिलक्षित 
होगी जिससे सर्वोदय/सर्वागीण समृद्धि क॑ साथ सत्य एवं न्याय की 
उपलब्धि भी सभव हां सकंगी और इस धर्म को मप्राप्ति क॑ प्रमुख हंतु 
के रूप म आत्म तत्व का महत्वपूर्ण योगदान आध्यात्मिक अवबोध का 
एक नया मानदण्ड रचता है जा तारिक आधार पर ईश्वर क॑ कर्ताभाव 
के सिद्धान्त स॑ परे/प्रतिगामी, प्रकृति की एक विध्रता और अविनाशी 
सिद्धान्त के तहत आत्मा द्रव्य क सर्वज्ञ स्वरूप का स्वीकार कर उसे 
मानव जीवन क चरम लक्ष्य के रूप मे रखाकित करता है- जीव, 
पुदूगल, आकाश, काल जेसे द्रव्यो के अस्तित्व के साथ, यदि आत्मजागरण 
हेतु प्रवृत्त हां तो एक ही त्रिवेणी होती है प्रवाहित, अवगाहन क॑ लिय॑- 
सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान और सम्यक्‌चारित्र की। विद्वान लेखक ने सयम 
को साधना का सर्वोत्तम मानक मानते हुए दिगम्बरी साधना की मीमासा 
प्रामाणिक रूप से को है और जैनधर्म के दो प्रमुख चिन्तन आयाम 
अहिसा और अनेकान्त की सारगर्भित विवेचना जैन कर्म सिद्धान्त के 
सशक्त प्रस्तुतीकरण के साथ की हे। 


प्रकाशकीय जड़ 

प दिवाकर जी ने प्रस्तुत पुस्तक, एक आस्तिक श्रावक के 
चित्र को मानस पटल पर रख कर रची है। इस कारण उन्होने श्रावक 
की चर्या पर भी पैनी नजरे रखी है। स्वाध्याय हेतु आवश्यक ग्रन्थो का 
सरल परिचय, तीर्थों की यात्रा के सुयोगो का महत्व, जैन इतिहास के 
प्रेरक प्रसस आदि विषयो का सस्पर्श कर इस कृति की रोचकता को भी 
लेखक ने वृद्धिगत किया है। 


जैनशासन का प्रकाशन परमपूज्य उपाध्याय १08 श्री ज्ञान 
सागर जी महाराज की मगल प्रेरणा से सभव हो सका है। पूज्य 
उपाध्याय श्री की अभिरुचि जेन वाडमय के प्रकाशन मे रही है तथा 
उनकी हार्दिक इच्छा है कि स्वाध्याय की परम्परा सतत्‌ पुष्पित और 
पल्‍लवित हांती रहे। इस प्रसग में पूज्य श्री ने जैन परम्परा के सुधी 
आराधको/सारस्वतपुत्रो की कॉलजयी कृतियो का प्रकाशन करने के हमारे 
प्रयासों को आशीर्वाद दिया है, और उन्हे अनुपलब्ध होने से बचाने का 
गुरुत्तर कार्य किया है। इस श्रुखला मे शताधिक कृतियो का प्रकाशन अब 
तक किया जा चुका है। पूज्य उपाध्याय श्री का विद्यानुराग पूरी भारतीय 
सस्कृति का वह गौरवशाली प्रसग है जो स्तुत्य है क्योकि जहाँ 
सास्कृतिक सदूषण की दुरभि-सन्धि पर जब आज सम्पूर्ण विश्व मूल्यो 
क॑ विघटन की कहानी लिखने मे तल्लीन है वही इस निर्ग्रन्थ, निरामय 
दिगम्बर सन्‍त की शान्त पर अत्यन्त स्थिर मुद्रा और मजबूती भरा कदम, 
आन वाली पीढी को दिया गया वह पाथेय है जो काल के किसी भी 
खण्ड मे अपनी आभा को चतुर्दिक विस्तीर्ण करने मे पूरी तरह सक्षम 
है। पूज्य श्री एक प्रयोग धर्मी आचारनिष्ठ साधक है जो सकल समाज 
का सस्कारित करने एवं सूत्रबद्ध करने के अधुनातन प्रयोगो मे अकेले 
ही सम्बद्ध हे, चाहे वे झारखण्ड, उडीसा और पश्चिम बगाल के सराक 
भाइयो को प्रतिबोध देते हो, या जैन चिकित्सको को उनके सम्मेलनो मे 
अहिसक जीवन शैली के माध्यम से रोगियो को उपचारित करने की 
प्रेरणा देते हो, या जिनवाणी आराधको को सम्मानित कराने की प्रेरणा को 
आशीर्वाद दे उनके अवदानों को अपना सम्बल देते हो या समाज के हर 
वर्ग के बीच जाकर सम्यग्दर्शन की वात्सल्यजन्य व्याख्या उनकी उस 
शब्दावली मे और उनके व्याकरण के साथ करने के प्रयोग करते हो, 
उनका केनन्‍्द्रतत्व एक सभ्य और शालीन समाज को निर्मित करना रहा 


१05 जैन शासन 


है- एक ऐसा समाज जहाँ अहिसा का फलसफा जन-जन का बोध बने 
और जहाँ सघर्षो का निराकरण अनेकान्त की भाषा से हो; जहाँ विपरीत 
वृत्तियो मे माध्यस्थ भाव रखते हुए सत्वेषु मैत्री का चतुर्दिक सार सभव 
हो सके, पूरी मजबूती के साथ, स्थिरता के साथ-बिना किसी उहापोह 
के/सशय के/ हमारी यही प्रार्थना हे कि पूज्य श्री अपने आशीर्वाद से हमे 
सदा सदैव अभिसिंचित करते रहे ताकि हम जिनवाणी के प्रचार प्रसार 
के एक छोटे से निमित्त का पुण्यार्जन कर सके। पूज्य श्री के पावन 
पाद-पुज्जो मे पुन पुन प्रणति अर्पित करते हुए सुधी जनो के 
कर-कमलो मे पुण्यार्जक श्रीमती दर्शन देवी जैन धर्मपत्नी स्व० श्री 
कैलाशचन्द जैन - विकास पेपर दिल्‍ली क॑ सहयोग से प्रकाशित यह 
कृति सविनय समर्पित कर हम अत्यन्त आभार व्यक्त करते है, सस्था 
के कोषाध्यक्ष मनीष जैन एव श्री मनोहरलाल जैन (दीप प्रिन्टर्स), 
दिल्ली जिनके प्रयत्न से यह पुस्तक तैयार की गई उनका भी हृदय से 
आभार व्यक्त करते है। श्री अभिनदन कु जी दिवाकर (शिवनी), 
श्रीमती अल्पना जैन ग्वालियर (मप्र), श्री जके जैन कृष्णानगर 
(दिल्ली) जिन्होने इस पुस्तक की अल्प समय मे प्रुफ रीडिग का कार्य 
करके हमे जो सहयोग दिया है उनका भी हम हृदय स॑ आभार करते है। 


मत्री 
रविन्द्र जैन (नावले वाले ) 
प्राच्य श्रमण भारती 


समर्पण 


उन तत्व जिज्ञासुओं को 
जो सदैव तत्वचिन्तन मे निमग्न रहते हैं, 
सत्य और अहिंसा ही जिनकी साधना के 
ओर-छोर हैं, 
दुराग्रह तथा एकागी विचारों से चित्त 
को दूषित न कर जो समत्व और 
समन्वय के मार्ग अपनाये हुए हैं, 
तथ्य को परखते समय विश्व़ के विराट्‌ स्वरूप 
को विविध दुृष्टिभंगियों से देखने का 
जिन्हें अभ्यास हैं- 


सुमेरूचन्द्र दिवाकर 
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भूमिका 


(हिन्दी अनुवाद) 


मैने इस पुस्तक के विद्वान लेखक के भूमिका लिखने के 
स्नेहपूर्ण आमत्रण को बडी प्रसनन्‍नतापूर्वक स्वीकार किया। यह पुस्तक 
सन्‌ 947 मे प्रथम बार प्रकाशित हुई थी। उसका तीन वर्ष में ही द्वितीय 
ससस्‍्करण मुद्रित होना विद्वान लेखक की योग्यता तथा रचना के व्यापक 
आकर्षण का स्पष्ट प्रमाण है। 


हम एस युग में है, जिसमे मानव अत.करण पर धर्म का 
आकर्षण शिथिल हो गया है। विज्ञान तथा शिल्पकला क द्वुत विकास के 
कारण धर्म का स्थान उस तर्क ने ल॑ लिया हैं, जो वस्तुत विचार शक्ति 
का पर्यायवाची है। एसा माना जाता है कि कार्य कारण का नियम, जो 
भौतिक जगत मे अव्याहत गति स प्रवृत्ति करता ह, वह उसी सामर्थ्य 
और व्यापक्तापूर्वक मानसिक क्षेत्र मे भी चग्तार्थ हाता है, इसका कारण 
यह सिद्धान्त है कि मन व्यवस्थित जड पदार्थ जन्य है। यह कोई 
आश्चर्य की बात नहीं हे कि, हमारा नीति शास्त्र उपयोगितावादी और 
मनोविज्ञान व्यवहारवादी (32)॥9५70प7750) बन गया है। विज्ञान की 
सहायता स॑ हम अपनी आधिभोतिक आवश्यकताओं ओर आकाक्षाओ 
की पूर्ति निमित्त मनुष्य जीवन क ध्यंय पर तनिक भी ध्यान न देकर 
निरतर साधन पर साधन सचित करने मे सलग्न है। 


पदार्थ क्या हे? श्री ब्रेड रशेल (30070 रिप््५5९]) के 
सक्षिप्त व्यग्यात्मक शब्दों मे अपनी अभावात्मक अवस्था मे जो होता है, 
उसे समझाने का सुलभ सूत्र पदार्थ (१/&॥(॥27) है। यह तो शुद्ध और 
स्पष्ट नास्तिकवाद है। ऐसे दर्शन मे अपनी शारीरिक आवश्यकताओ की 
शीघ्र पूर्ति, धनसचय एव शक्ति-अर्जन के अतिरिक्त जीवन के ध्येय 
और मूल्य की समस्या के लिए कोई भी स्थान न होगा। अपने पुरातन 
तत्त्वज्ञो द्वारा मान्य चतुर्विध-पुरूषार्थ मे से अर्थ और काम तो हमारे प्रभु 
बन गए है, और धर्म अदृष्ट से विच्छिन्‍न्न सबध हो स्थायी नियम 
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(70४५८ [.,8५५) हो गया है, तथा मोक्ष का अस्तित्व लुप्त प्राय: हो 
गया है। 

मानव चेतना की ऐसी स्थिति मे क्‍या यह पुस्तक आधुनिक 
विचार शैली को सुधारने के लिए कोई मार्ग प्रस्तुत कर सकती है? यदि 
दर्शन का अर्थ प्राचीनकाल के सदृश जीवन पथ की ओरे प्रवृत्ति करना 
(५५७५ ० ॥6) है, तो इसका उत्तर “हा” ही होगा। बौद्ध और बेदात 
दर्शन के समान जैनदर्शन के विषय मे भी यह बात सत्य चरितार्थ होती 
है। इन दर्शनो के मौलिक सिद्धात थे कि मनुष्य ही मन है और उसका 
वास्तविक स्वरूप विचारकता है जो मुख्यतया नैतिक है। इसी भूमिका 
पर उन्होंने विचारपूर्ण जीवन के लिए मानसिक शिक्षण की प्राथमिक 
आवश्यकता बतलाई हे। उन्होंने अतर्मानव की पूर्णता म॑ ही उन्‍नति का 
स्वरूप माना है। 

इस युग मे उन्नति का क्या अर्थ है? टाइनबी (]0/770०८) 
के शब्दो में बौद्धिक दक्षता एवं शोधन विधि का विकास, जो मानव 
सृजन पद्धति तथा प्रकृति की प्रसुप्त शक्तियां पर अधिकार प्राप्ति में 
सहायता दता हैं उन्नति है। उन्‍नति की इस कल्पना ने मनुष्य जाति को 
उस श्रणी पर पहुचा दिया है, जहा युद्ध एव जीव-वध समन्वित 
प्रतिस्पर्धा ओर द्वन्द की प्रधानता हे। 


इस स्थिति क निवारण का क्या उपाय हें? सभवत समय 
समय पर मनुष्य द्वाग किए गए जीवन-चित्रण के गभीर निरीक्षण स॑ 
इसके प्रतिकार का उपाय प्राप्त हां सकता हैें। 

सभ्यता क उषाकाल से ही मानव-अस्तित्व को समस्या के 
सबध में विविध- प्रकार की पद्धतिया विद्यमान रही है, जिनमे एक तो 
आधुनिक भोतिकवाद क जनक बृहस्पति और चार्वाक द्वारा प्रस्थापित 
पूर्णतया एहिक हे और दूसरी पूर्णतया पारलौकिक हे, जिसका उपदेश 
विश्व के मभी प्रमुख धर्मो न दिया है, जो ईश्वर-स्वर्ग तथा नरक पर 
जोर देते है। आद्य दृष्टि मनुष्य मे आत्मा के अभाव पर अवस्थित है, 
इसलिए मानव अस्तित्व का लक्ष्य व्यक्तिगत आत्मा का विकास न 
होकर समस्त मानव समाज का सामूहिक अभ्युदय है। यह मनुष्य क॑ 
पदको यूथचारी चीटियो एवं मक्षिकाओ के सदुश आकता है और इस 


भूमिका १00५ 


तत्व को विस्मृत कर देता है क्रि मानव ऐसे आत्मबोध सपन्‍न हैं, जिसके 
द्वारा व्यक्तित्व की भावना का निर्माण होता है। इस प्रकार व्यक्ति अपनी 
इच्छा-शक्ति समन्वित कर नेतिक-प्राणी नही रह पाता, कितु बह राज्य 
नामधारी कृत्रिम महत्वाकाक्षा और स्वार्थी राजनैतिक शक्ति का दास बन 
जाता है। तब मनुष्य निर्मित नियम ही उसका धर्म बन जाता है, जिसका 
सरक्षण पुलिस शक्ति द्वारा होता है और जिसकी परिपालना मे प्रेरक इस 
जगत्‌ मे प्रदान की जानेवाली शक्ति दड की भांति ही है। इस प्रकार 
उसका मसार, प्राणिमात्र मे मनुष्य को समुन्तत और पवित्र बनाने वाले 
सकल सदूगुणो से शून्य बन जाता है। 


इसके विपरीत विश्व के प्रमुख धर्म पुनर्जन्म मे विश्वास करते 
है और ससार को विनाशी तथा मायावी मानते हैं। अत. ये ईश्वर की 
इच्छापूर्ति का उपदेश देते है, जिससे मनुष्य स्वर्ग मे महत्वपूर्ण स्थान को 
पाकर अपने जनक परमात्मा का निरतर गुणगान करता रहे। इस प्रसग 
मे भी नारकीय व्यथा की भीति उन कार्यों की ओर प्रेरित करती है, जो 
पूर्णतया बाहूय आडम्बर युक्त है। ओर जो स्वय ईश्वरीय-प्रसाद प्राप्ति 
मे पर्याप्त साधन नहीं समझे जाते। 


इन दानो विचार धाराओं क अनुसार व्यक्ति पर किसी न किसी 
बाहय शक्ति का शासन तथा शारीरिक-दड प्राप्ति की भीतिवश बलात्‌ 
आज्ञापालन आवश्यक बन जाते है। यह स्पष्टतया इस सिद्धात पर 
अवस्थित हे कि कार्यकारण भाव का यह नियम, जा प्रकृति की प्रसुप्त 
शक्तियो तथा मनुष्य क॑ बाहय जीवन का परिचालित करता है, मानव-मन 
पर भी उसी प्रकार लागू होता है। 


एक तीसरी दृष्टि और हे जो व्यक्ति को पूर्णतया आत्मबोध युक्त 
तथा स्व-सहाय ($2८]-090९९८77720) जीवधारी मानती है, जिसने 
विकास क॑ लबे मार्ग को तय करते हुए नर देह को प्राप्त किया है ओर 
जिसको अपने प्रयत्नो के द्वारा अपनी पूर्णता को प्राप्त करना है। यह दुष्ह़ि 
अतीव प्राचीनकाल से जेन आचार्यों द्वारा प्रस्तुत की गई थी। उनके 
सिद्धातानुसार मनुष्य न तो पूर्णतया आध्यात्मिक है और न जड ही, 
किन्तु उन दोनो का सयोग ((१०॥70घ४0) है। और उसकी उन्नति, 
कार्य कारण के नियम द्वारा लादे गए बधन से उन्मुक्त हो, पूर्ण स्वातत्र्य 
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की उपलब्धि रही है। इस दृष्टि से वह अपना जीवन-मार्ग निर्धारण करने 
मे स्वतत्र है तथा वह स्वय अपने अपने कार्यो के फल भोगने का 
उत्तरदायी भी है। 

मनुष्य के द्वारा किये जाने वाले किसी भी कार्य का प्रारंभिक 
ध्येय धन और शक्ति सबधी सासारिक वासनाओ की पूर्ति है, जो उसे 
आक्रमणात्मक तथा हानिप्रद कार्यो अर्थात्‌ हिसा की ओर प्रेरित करते है। 
मानव चितन के इतिहास मे जेनाचार्यो ने अहिसा के सिद्धात पर सर्वप्रथम 
प्रकाश डाला। वास्तव मे अहिसा को लोगो ने ठीक प्रकार से समझा ही 
नही है। जैसाकि विद्वान्‌ लेखक ने इस पुस्तक मे समझाया है अहिसा का 
भाव राग-द्वष आदि प्रमुख दुर्भावों पर विजय प्राप्त करना है। प्रथम 
दृष्टया ऐसा दिखता है कि यह उपदेश बैदिकी जीव-बलि क प्रतिवाद 
मे दिया गया। व्यापक रूप मे देखे तो उस विरोध का अभिप्राय यह हे, 
“तू दूसरों के उत्पीडन पर अपने सुख का निर्माण न कर।” (0 
89 70 #पा। (ए ॥990725५ 0) 6 075$69 0| थरा0०ग6 ) 
आज जिसे शांषण नीति (+४७9।०॥280॥) क नाम स कहत॑ है उसके 
विरोध मे यह सर्वप्रथम तर्कपूर्ण उद्घोष था। वैदिक साहित्य म॑ उभय 
प्रकार की विचारधाराए इस प्रकार के वाक्यां मे- “मा हिस्यात्‌ सर्वभूतानि ” 
“सर्व मेधे सर्व हन्यात्‌ ”-पाई जाती है। अहिसा क प्रवर्तक उस विचारध 
रा के प्रमुख नेता थ, जिसकी पूर्णता आत्म-विद्या म॑ हे, जो आनदप्रचुर 
स्वर्ग की उपलब्धि की अपक्षा आत्मत्व की प्राप्ति का श्रेष्ठ बताती थी। 


जैन धर्म की प्रमुख शिक्षा, रलत्रय रूप से प्रख्यात मुक्ति का 
मार्ग है। सम्यग्दर्शन, सम्यग्जान और सम्यकचारित्र को रलत्रय कहते 
है-“सम्यग्दर्शनज्ञानचारित्राणि मोक्ष मार्ग ” पूर्णताकी उपलब्धि क लिए 
इन तीनो के पार्थक्य के बदले इस त्रयी की सयुक्त अवस्था आवश्यक 
है। सरल शब्दों मे कहा जा सकता है कि यहा हृदय, मस्तिष्क और 
कृत्य के ऐक्य और सहयोग पर जोर दिया गया है। आधुनिक मानव, 
बुद्धि को अनावश्यक महत्व देता हुआ इस त्रयी के प्रथम तत्व 
सम्यकदर्शन (श9॥ 9८।र्ण) को विस्मृत करता हे। 


सम्यग्दर्शन है क्या? जब बुद्धि निष्क्रिय हो जाती है, तब श्रद्धा 
का उदय होता है। मानव की प्रमुख समस्या है “मै कौन हँ?'' ज्ञान की 
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क्रियाशीलता की प्राथमिक आवश्यकता आत्मा तथा अत्ात्मा का विश्लेषण 
करना है। बुद्धि आत्मा को शरीर के रूप मे जानती है और यत- एक 
शरीर दूसरे से भिन्‍न है, तत एक शरीरस्थ आत्मा दूसरे शरीरस्थ आत्मा 
से पृथक्‌ होनी चाहिये। “वह स्व मे विश्वैक्य का दर्शन करता है, कितु 
अनुभव प्रमाणित करता है, कि इस ऐक्य का सपर्क अन्य एकताओ के 
साथ है। वह “एक सद्दितीय” है। “एकमेव अद्वितीय” नही। वह इस 
प्रकार का ऐक्य है जिसमे विभिन्‍न ऐक्य विलीन हो जाते है और वही 
वास्तविक आत्मा है। यह आत्मा इद्रियातीत होने से दृश्य नही है। चैतन्य 
मे उसकी अवस्थिति की अनुभूति, केवल नेतिक जीवन मे प्राप्त होती 
है इस नेतिक जीवन की आधार भूमि परोपकार, सहानूभूति, दान तथा 
करूणा सदृश सद्वृत्तिया है, जो अत करण में अवस्थित रहती हैं। 
इसीलिये आत्मा को हृदयस्थ माना है। सम्यग्दर्शन का भाव यह है कि 
हृदय द्वारा अनुभूत आत्मा ही वास्तविक है, न कि मस्तिष्कगत क्रिया का 
विषय। इस भावना सहित एवं अनुप्रमाणित कार्यो मे उन नैतिक 
विशेषताओ का समावेश हे, जिनसे व्यक्तित्व उन्नत बनता है। तैत्तिरीय 
उपनिषद्‌ के “ब्रम्हानदवल्ली' मे जो विज्ञान पुरूष का वर्णन है उसमे 
यही भाव है। उसे इन शब्दा द्वारा व्यक्त किया गया है,-“तस्थ श्रद्वैव 
शिर , ऋत दक्षिणपक्ष , सत्यम्‌ उत्तर पक्ष , योग आत्मा, मह. पुच्छम्‌ 
प्रतिष्ठा घ/ जैन आचार्यो द्वारा प्रतिपादित रलत्रय, न्याय और स्वतत्रता का 
वास्तविक मार्ग है, न कि राजनैतिक सत्ता, जो प्रजातत्र अथवा साम्यवाद 
सदृश्य लौकिक धर्म के नाम पर आधुनिक जगत्‌ मे प्रचार पा रही है। 


मानव जीवन कौ समस्या का सम्यक्‌ अवबोध जीव, अजीव, 
आस््रव, बध, सवर, निर्जरा तथा मोक्ष द्वारा होता है। चैतन्यपुञ्ज जीव 
शरीररूपी जर्जर पोत द्वारा अज्ञान के विशाल तथा अपार महासागर मे 
अपनी जीवनयात्रा करता है। इंद्रियो के द्वार से आत्मा मे अहकार, स्वार्थ, 
जीवनाकाक्षा एव सत्ता की लालसा के कारण निष्क्रिय ([6॥) 
ज्ञानहीन द्रव्यका आसत्रव होता है। अत नाविक का यह प्रयत्न होना 
चाहिये कि इस सम्पूर्ण आस््रव से नौका को बचाते हुए उसकी डूबने से 
रक्षा करे। प्रत्येक व्यक्ति को इसी अनुशासन को सीखने की आवश्यकता 
है यह आधुनिक सामाजिक विचारधारा से भिन्‍न है, जो नवीन समाज 
व्यवस्था के निर्माण मे व्यक्ति को विस्मृत करता है। 
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जैनाचार्यो की यह वृत्ति अभिवन्दनीय है कि उन्होने ईश्वरीय 
आलोक (॥२८ए९८]४॥०॥) के नाम पर अपने उपदेशो मे ही सत्य का 
एकाधिकार नहीं बताया। इसके फलस्वरूप उन्होने साम्प्रदायिकता और 
धर्मान्धता के दुर्गणो को दूर कर दिया, जिनके कारण मानव-इतिहास 
भयकर द्वद और रक्‍तपात के द्वारा कलकित हुआ है। अनेकातवाद 
अथवा स्याद्वाद विश्व के दर्शनो मे अद्वितीय है। इसकी आलोचना 
अस्पष्ट और परस्पर विरोधी कहकर की जाती है। स्याद्वाद उस समय 
ठीक तरह से समझ मे आ सकता है, जब कोई इस बात को जान ले 
कि वास्तविकता मानवीय अज्ञानपूर्ण दृष्टि के परे है, जो सत्य को बुद्धि 
के अन्धकारपूर्ण कमरे म॑ ढूँढता फिरता है। बुद्धि तर्कसगत विचारपडद्धति 
को बनाती है और उसे एंसा रूप देती है, जो यथार्थ मे सत्य की चिता 
(9५९) प्रमाणित हांती है। सत्य तो नष्ट हो जाता है और मतो, 
मान्यताओ के रूप मे उसक अवशेष रह जाते है जिनक द्वारा 
पुरोहिती-प्रपषच और असहिष्णुता उत्पन्न होते है। आज क लौकिक- 
धर्मों (5८९८७|» 72८॥77075) की इससे भिन्‍न स्थिति नही है, कारण 
यहा पुरोहिती-प्रपच क स्थान पर शासकीय-प्रपच आ जाता है ओर 
वह प्रोपेगेडा- प्रचार द्वारा ही पनपता हैं। अनुभव की कासौटी पर दंखे 
ता इस परिवर्तनशील श्रौव्यतायुक्त तथा असख्य सम्बन्धो वाल विश्व 
मे अन॑ंकातवाद ही सत्य उतरता है। यदि इसका व्यवहार मे उपयोग 
किया जाय, तो उसस॑ परम्पर विरोधी विश्वासो की समाप्ति हां जायंगी 
तथा मानव जाति का शाति और समता की उपलब्धि हागी। 


जैन दर्शन अत्यन्त प्राचीन है। आधुनिक एंतिहासिक 
अनुसधान ने जैन धर्म के हिन्दू या बौद्ध धर्म कौ शाखा हांन की कल्पना 
का मूलोच्छेद किया है जीव-बलिदान के विरोध मे प्रवर्धन पाकर उसने 
क्षत्रियवर्ग-जिसका प्रतिनिधित्व जनक, महावीर और बुद्ध करत॑ है-पर 
प्रभाव डाला। वह सभी प्रकार के क्रियाकाडो और पूजा के बाहय 
आडम्बरों का विरोध करता है और अन्तर्दर्शन तथा आत्मोपलब्धि के 
मार्ग की प्रशसा करता है। इस प्रकार आज भी 'अरस्तू' द्वारा कल्पित 
“नैतिक मनुष्य” (छात्रा०8| ॥8॥) निर्माण की आशा की जा सकती है 
और उसके सुयोग्य नागरिक बनने का भी विश्वास किया जा सकता है। 
सम्यग्दर्श और स्याद्टाद के सिद्धात ओद्योगिक-पद्धति द्वारा प्रस्तुत की 
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गई जटिल समस्याओ को सुलझाने मे अत्याधिक कार्यकारी होगे। 
सामाजिक शाति की, सारा विश्व, आकाक्षा करता है जो विचार-विनिमय, 
चर्चा-वार्ता तथा समझौता सदुश शात उपायो द्वारा प्राप्य है। एतदर्थ सभी 
हिसा और बल- प्रयोग का अवलम्बन त्यागना होगा। आज बहुजन के 
लिए शाति की आकाक्षा का एक धधा सा बन गया है। फिर भी 
रकतरजित क्राति और युद्ध के मेघ हम पर मडरा रहे हैं। इसका कारण 
सम्यग्दर्शन मे विश्वास का अभाव है। यह विवेकशून्य बहिरात्मता के 
ही कारण है, जिसने कुछ व्यक्तियो के हाथो मे धन एवं सुविधा के 
साधनो को कन्द्रित कर दिया है और यही विवेक शून्यता असामाजिक 
व्यवहार का दुष्कारण है। मम्यग्दर्शन मे श्रद्धा के द्वारा उत्पन्न होने 
वाला कार्य ही केवल युक्‍क्तिपूर्ण हागा। वह ही सामाजिक न्याय को 
उत्पन्न करंगा तथा शान्ति और समता लावेगा, क्योकि यह स्पष्ट हो है 
कि समाज विवेक की नीव पर टिका है। स्थाद्वाद्‌ सहिष्णुता और क्षमा 
का प्रतीक है, कारण है कि वह यह मानता है कि दूसर॑ “व्यक्ति को” 
भी कुछ कहना है। 


विश्लेषण करन पर जेन धर्म क॑ उपदेश उतन॑ ही आधुनिक 
ज्ञात होग, जितने कि वे प्राचीन है। वे साम्प्रदायिकतापूर्ण नही है, क्योकि 
वे किसी न किसी रूप में विश्व क उन सभी महान धर्मो के आधारभूत 
है, जिन्होन मनुष्य के प्रारब्ध का प्रभावित किया है। 


में विद्वान लेखक का जैन धर्म क॑ उज्ज्वल विचारो को देश के 
बहजन वर्ग की भाषा मे प्रस्तुत करने की मनोवृत्ति तथा उसे उल्लेखनीय 
सफलता पूर्वक सपन्‍न करने के कारण, हार्दिक अभिनन्दन करता हू। 
वह प्रस्तुत कृति जहों जनमानस का आलोकित करेगी वही विशेषकर 
ज॑न समुदाय, जां वर्तमान समाज व्यवस्था मे महत्वपूर्ण स्थान रखता हे 
क लिय आवाहन का कार्य करेगी कि वे अपने महान्‌ आचार्यों के 
उपदेशों के अनुकूल आचरण करे। 


।8 मई सन्‌ ।950 (डॉ,सर ) एम बी नियोगी 
अम्बा बिहार (एमए, एलएल एमएलएलडी ) 
नागपुर (पूर्व प्रमुख न्यायाधीश नागपुर हाईकोर्ट 


एव पूर्व कुलपति, नागपुर विश्वविद्यालय) 


प्राक्कथन 


भारतवासियो के अन्त करण मे धर्म तत्व के प्रति बहुत अधिक आदर 
भाव विद्यमान है। सामान्यतया धर्मो पर दृष्टिपात करे, तो उनमे कहीं-कही इतनी 
विविधता और विचित्रता का दर्शन होता है कि वैज्ञानिक दृष्टि विशिष्ट व्यक्ति 
क॑ अन्त करण म धर्म के प्रति अनास्था का भाव जागृत हो जाता है। काई 
कोई सिद्धात अपने को ही मत्य की साक्षात्‌ मूर्ति मानकर यह कहते है तुम 
हमार॑ मार्ग पर विश्वास करो, तुम्हारा बेडा पार हो जायगा। कार्य तुम्हारा कुछ 
भी हां केवल विश्वास के कारण परमात्मा तुम्हारे अपराध का क्षमा करगा, और 
अपनी विशेष कृपा क द्वारा तुम्हे कृतार्थ करंगा। इस सम्बन्ध में तक की तर्जनी 
उठाना महान्‌ पाप माना जाता हे। ऐसी धार्मिक पद्धति का विचारक व्यक्ति 
अन्तिम नमस्कार करता है ओर हृदय मे सोचता है कि यदि धर्म मे सत्य की 
सत्ता विद्यमान है, तो उस अग्नि परीक्षा से भय कक्‍्यां लगता हे? 


कई लोग धर्म का अत्यन्त गभीर सूक्ष्म बता सकत है कि धर्म का 
समझना 'टेढी खीर' है। जिस व्यक्ति क पास विवक चक्षु विद्यमान है, वह 
टेढी खीर की बात को स्वीकार नहीं कर सकता। वह तो अनुभव करता है, कि 
धर्म टंढा या वक्र नही है। हृदय ओर जीवन की वक्रता या कुटिलता का दूर 
कर सरलता को प्रतिष्ठित करना धर्म का प्रथम कर्त्तव्य है। इस युग का जीवन 
इतना कृत्रिम, कुटिल तथा थोथा हा गया है कि उसके प्रभाव स॑ नीति 
लांकव्यवहार, धर्माचरण आदि सब मे कृत्रिमता का अधिक अधिवास हां 
गया है। 


अनुभव ओर विवक के प्रकाश म॑ यथार्थ धर्म का अन्वेषण किया 
जाए, ता विदित होगा कि आत्मा की असलियत, स्वभाव , प्रकृति अथवा 
अकृत्रिम अवस्था का ही धर्म कहते है, अथवा कहना चाहिये। हम कहते है, 
“आपस मे लड़ना, झगडना कुत्तो का स्वभाव है, मनुष्य का धर्म नही है।” 
इससे स्पष्ट होता है कि धर्म 'स्वभाव' का द्योतित करता है। विकृति, कृत्रिमता, 
विभाव को अधर्म कहत है जिस कार्यप्रणाली से आत्मा क स्वाभाविक गुणों 
का छुपाने वाला विकृति का परदा दूर हाता है और आत्मा क प्राकृतिक गुण 
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प्रकाशमान होने लगते है, उसे भी धर्म कहते हैं। मोहरूपी भिन्‍न भिन्‍न रगवाले 
काचो से धर्म का दर्शन, विविध रूप मे होता है। मोहमयी काच का अवलम्बन 
छोडकर प्राकृतिक दृष्टि से देखे, तो यथार्थ धर्म एक रूप मे उपलब्ध होता है। 
राग, द्वेष, मोह, अज्ञान, मिथ्यात्व आदि के कारण आत्मा अस्वाभाविकता के 
फन्दे मे फसी हुई है। इनके जालवश ही यह पराधीन, दीन हीन, दुखी बनी 
हुई ससार मे परिभ्रमण किया करती है। इन विकृतियो का अभाव हुए बिना 
यथार्थ धर्म को जागृति असभव है। विकारो के अभाव होने पर यह आत्मा 
अनतशक्ति, अनतज्ञान, अनन्त आनन्द सदृश अपूर्व गुणो से आलोकित हो 
जाती है। 


विकारो पर विजय प्राप्त करने का प्रारभिक उपाय यह है कि यह 
आत्मा अपने को दीन, हीन, पतित न समझे। इसमे यह अखण्ड विश्वास उदित 
हो कि मेरी आत्मा ज्ञान और आनन्द का सिन्धु है। मेरी आत्मा अविनाशी तथा 
अनन्तशक्ति-समन्वित है। विकृति जड शक्तियो के सपर्क से आत्मा जड सा 
प्रतीत होता है किन्तु यथार्थ मे यह चैतन्य का पुञ्ज है। अज्ञान, असयम तथा, 
अविवेक के कारण यह जीव हतबुद्धि हो अनेक विपरीत कार्य कर स्वय अपने 
कल्याण पर कूठाराघात किया करता है। कभी-कभी यह कल्पित शक्तियो को 
अपना भाग्य-विधाता मान मानवोचित्‌ पुरूषार्थ तथा आत्मनिर्भरता को भी भुला 
दता है। बडी कठिनता से सत्समागम द्वारा अथवा अनुभव के द्वारा इसे यह दिव्य 
दृष्टि प्राप्त होती है कि जीव अपने भाग्य का स्वय निर्माता है। यह हीन एब 
पापाचरण कर किसी की कृपा से उच्च नहीं बन सकता। श्रेष्ठ पद प्राप्ति 
निमित्त इसे ही अपनी अधोमुखी सकीर्ण प्रवृत्तियो का परित्याग कर आलोकमय 
भावनाओं तथा प्रवृत्तियो को प्रबुद्ध करना होगा। 


जीवन मे उच्चता को प्रतिष्ठित करने के लिए साधक को उचित है 
कि वह सयम तथा सदाचरण की अधिक से अधिक समाराधना करे। 
असयम-पूर्ण जीवन मे आत्मा शक्ति का सचय नहीं कर सकता। विषयोन्मुख 
बनने से आत्मा मे दैन्य, परावलम्बन के भाव पैदा होते हैं। इससे शक्ति का क्षय 
होता है, सग्रह नही। सयम ($९[-00॥70]) और आत्मावलम्बन ($८/- 
शं।भा०८) के द्वारा यह आत्मा विकास को प्राप्त होता है। इससे आत्मा मे 
अद्भुत शक्तियों की जागृति होती है। अपने मन और इंद्रियो को वश मे करने 
के कारण साधक तीन लोक को वश मे करने योग्य अपूर्व शक्ति का स्वामी 


श्र जैन शासन 


बनता है। इतना ही क्यो, इन सदवृत्तियो के द्वारा यह परमात्मपद को प्राप्त कर 
लेता है। जिस प्रकार सूर्य की किरणे विशिष्ट काच द्वारा केन्द्रित होने पर अग्नि 
उत्पन्न कर देती है उसी प्रकार सदाचरण, सयम सदृश साथनो के द्वारा चित्तवृति 
एकाग्र होकर ऐसी विलक्षण शक्ति उत्पन्न करती है कि जन्म-जन्मान्तर के 
समस्त विकार तथा दोष नष्ट हो जाते है और यह आत्मा स्फटिक के सदृश 
निर्मल हा जाती है। 

आज पश्चिम तथा उसके प्रभावापन्न देशो मे जडवाद ((६९४7- 
8|977) का विशेष प्रभुत्व है। इसने आत्मा को अन्धा सदृश बना दिया है 
इस कारण शरीर और इद्रियां की आवाज तो पद-पद पर सुनाई देती हे, किन्तु 
अन्तरात्मा की ध्वनि तनिक भी नही प्रतीत हाती। आत्मा स्वामी है। इन्द्रियादिक 
उसके संबक है। आत्मा अपन पद का भूलकर संवको की आज्ञानुसार प्रवृत्ति 
करता है। जडवाद के जगत्‌ म आत्मा अस्तित्वहीन सा बना है। उसे इन्द्रियों तथा 
शरीर का दासानुदास सदृश कार्य करना पडता है। 


जडवाद की नीव पर प्रतिष्ठित वैज्ञानिक विकास की वास्तविकता 
यूरोप क प्रागण मे खेल गय महायुद्धों न॑ दिखा दी। इसम॑ सन्दह नहीं विज्ञान 
न हम॑ बहुत कुछ आराम और आनन्दप्रद सामग्री प्रदान की, किन्तु अन्त मे उसने 
ऐस घातक पदार्थ देना शुरू किया कि उन्हें देख मनुष्य सोचता है कि जितना 
हमे प्राप्त हुआ, उसकी अपेक्षा अलाभ अधिक हुआ। किसी व्यक्ति न एक 
बालक का सुमधुर भोजन खिलाया और मनोरजक सामग्री दी, किन्तु अन्त में 
उस बालक क प्राण ले लिय। प्रतीत हांता हे कि युद्ध क पूर्व विज्ञान न 
बडी-बडी माहक तथा आनन्दप्रद सामग्री प्रदान की ओर अन्त म॑ ' अणुबम' 
सदृश प्राणान्तक निधि अर्पण की जिमन जापान की लाखा जनता क प्राणा 
का तथा राष्ट्र की स्वाधीनता का स्वाहा, अत्यन्त अल्प काल म॑ कर दिया। राष्ट्र 
रक्षा, विजय विश्व-शान्तिसुरक्षा आदि क नाम पर वेज्ञानिक मस्तिष्क कैस कैसे 
घातक यत्र, गोले, गैस आदि के निर्माण म॑ं अपने अमृल्य मनुष्य भव का व्यय 
करता है, और सभ्य जगत्‌ के द्वारा सगृहीत, निर्मित तथा सुरक्षित अमूल्य अपूर्व 
तथा दुर्लभ सामग्री का क्षणमात्र म ध्वस कर दता है। 

विज्ञान के कार्यो पर बिचार करे, ता ज्ञात होगा कि इसस निर्माण तथा 
ध्वस की सामग्री समान रूप से प्राप्त हां सकती है। यदि इस विज्ञान का 
अध्यात्मवाद का प्रकाश मिलता, तो इसके द्वारा अनर्थपूर्ण सामग्री का निर्माण 





आक्कथन जा 


न होता। वैज्ञानिकों का कथन है कि वैज्ञानिक प्रयोग द्वारा 'परिशुद्ध किया गया 
कोयला हीरा बन जाता है। इसी प्रकार यह भी कहना सगत है कि पवित्र 
अध्यात्मवाद के वातावरण मे सुरक्षित एव सवर्धित विज्ञान का यदि विकास हो, 
तो मानव-जगत्‌ मे लोकोत्तर शान्ति, समृद्धि तथा तेज का उदय होगा। जड 
पदार्थ के गर्भ मे अनत चमत्कारो को प्रदर्शित करने वाली अनन्त शक्तिया 
विद्यमान है, जिन्हे समझने तथा विकसित करने मे अनत- मनुष्य भव व्यतीत हो 
सकते हैं, किन्तु प्राप्त हुआ है एक दुर्लभ नरजन्म, उसका वास्तविक और 
कल्याणकारी उपयोग इसमे है कि आत्मा पर-पदार्थ के प्रपच मे फस अपने 
अमूल्य क्षणो का अपव्यय न करे, किन्तु अपनी सामर्थ्य भर प्रयत्त कर, जिसस 
यह आत्मा, विभाव या विकृति का शने शने परित्याग कर स्वभाव के समीप 
आवे। जिस जन्म जरा, मृत्यु की मुसीबत मे यह जगत्‌ ग्रसित है, उससे बचकर 
अमर जीवन ओर अत्यन्त सुख की उपलब्धि करना सबसे बडा चमत्कार है। 
यह महाविज्ञान (50270८ 0 $007०९८) है। भौतिक विज्ञान, समुद्र क 
खारे पानी के समान है। उसे जितना जितना पिओग उतनी उतनी प्यास बढंगी। 
इसी प्रकार विषय भांगो की जितनी-जितनी आराधना और उपभोग होगा उतनी 
अशान्ति और लालसा तथा तृष्णा की अभिर्वृद्ध होगी। एक आकाक्षा के पूर्ण 
होन॑ पर अनंक लालसाआं का उदय हां जाता हैं जो अपनी पूर्ति होने तक 
चित्त को आकुलित बनाती है। आकुलता तथा मुसीबत पूर्ण जीवन को देख 
लोग कभी कभी सोचत है, यह आफत कहा स आ गई? अज्ञानवश जीव 
अन्या को दांप दता है, किन्तु विवेकी प्राणी शात भाव स विचारने पर इसका 
उत्तरदायी अपन का मानता है और निश्चय करता है कि अपनी भूल के कारण 
ही मै विर्पत्ति के सिन्धु म डूबा हूँ। दौलतरामजी का कथन कितना सत्य है - 


“अपनी सुधि भूलि आप, दु ख उपायो।” 
ज्यो शुक नभ चाल बिसरि नलिनी लटकायो॥ 
चेतन अवरूद्ध, शुद्ध-दर्श-बोधमय, विशुद्ध, 
तल, जड-रस-फरस-रूप पुदू्गल अपनायो॥१॥” 
कवि और भी महत्त्व की बात कहते है- 
“चाह दाह दाहै, त्यागै न चाह चाहै। 
समतासुधा न गाहै, 'जिन' निकट जो बतायो॥२॥” 

यथार्थ मे कल्याण का मार्ग समता का ग्रहण और विषमता का त्याग। 
मोह राग, द्वेष, मद, मात्सर्य ने विषमता का जाल जगत्‌ भर मे फेला रखा है। 














[| जैन शासन 


समता के लिए इस जीव को उनका आश्रय ग्रहण करना होगा। जिनके जीवन 
से राग द्वेष मोहादि की विषमता निकल गई है, उनको ही वीतराग, जिन, 
जिनेन्द्र, अर्हन्त परमात्मा कहते है। कर्म शत्रुओ के साम्राज्य का अन्त किए 
बिना साम्य को ज्योति नही मिलती। समता के प्रकाश मे भेद, विषाद, व्यामोह 
या सकीर्णता का सद्भाव नही रहता। वीतराग, वीतमोह, वीतद्वेष बने बिना, 
समता-सुधा का रसास्वादन नही हो पाता। जो प्राणी करों तथा वासनाओ का 
दास बना हुआ है, उसे सयम और समतापूर्ण श्रेष्ठ जीवन को अपना आदर्श 
बनाना होगा। असमर्थ साधक शक्ति तथा योग्यता को विकसित करता हुआ, 
एक दिन अपन॑ पूर्णता के ध्येय को प्राप्त करेगा। 


प्राथमिक साधक मद्य, मासादि का परित्याग करता है, किन्तु लोक 
जीवन तथा सासारिक उत्तरदायित्व रक्षण निमित्त वह शस्त्रादि का सचालन कर 
न्याय पक्ष का सरक्षण करने से विमुख नहीं होता। ऐसे साधको मे सम्राट 
चन्द्रगुप्त, बिम्बसार, सप्रति, खारवेल, अमोघवर्ष, कुमारपाल प्रभृति जैन नरन्द्रो 
का नाम सम्मानपूर्वक लिया जाता है। उनके शासन काल मे प्रजा सुखी थी। 
उनका नैतिक जीवन भी आदरणीय था। इन नरेशो ने शिकार खेलना, मास 
भक्षण सदूश सकलपी हिसा का त्याग किया था, किन्तु आश्रितजनो के रक्षणार्थ 
तथा दुष्टो क निग्रहार्थ अस्त्र शस्त्रादि के प्रयोग मे तनिक भी प्रतिबन्ध नहीं 
रखा था। अन्याय क॑ दमन निमित्त इनका भीषण दण्ड प्रहार होता था। भगवत्‌ 
जिनसेन स्वामी के शब्दों मं इसका कारण यह था- 


“प्रजा दण्डधराभावे मात्स्य न्याय श्रयन्त्यमू ॥” 
महापुराण १६१२५२१ 
यदि दण्ड धारण मे नरंश शैथिल्य दिखाते, ता प्रजा म॑ मात्स्य 
न्याय( बडी मछली छोटी मछलियां का खा जाती है, इसी प्रकार बलवान्‌ 
के द्वारा दुर्बल का सहार होना मात्स्य न्याय है) की प्रवृत्ति हो जाती है। 
इस वैज्ञानिक युग के प्रभाववश शिक्षित वर्ग मे उदार विचारो का उदय 
हुआ है और व॑ ऐसी धार्मिक दृष्टि या विचारधारा का स्वागत करने को तैयार 
है, जो तर्क ओर अनुभव स अबाधित हो और जिससे आत्मा म॑ शान्ति, स्फूर्ति 
तथा नव चतना का जागरण होता हो। जैनधर्म का तुलनात्मक अभ्यास करन पर 
विदित होता है कि जैनधर्म स्वय विज्ञान (5020॥९८) है। उस आध्यात्मिक 
विज्ञान के प्रकाश तथा विकास से जडवाद का अन्धकार दूर होगा तथा विश्व 
का कल्याण होगा। 





प्राककधन ज॥ 
जैन-शासन में भगवान्‌ वृषभदेव आदि तीर्थकरो ने सर्वाद्रीण सत्य का 


साक्षात्कार कर जो तात्विक उपदेश दिया था, उस पर संक्षिप्त प्रकाश डाला 
गया है। 





जैन ग्रन्थो का परिशीलन आत्मसाधना का प्रशस्त-मार्ग तो बतायेगा 
ही, उससे प्राचीन भारत की दार्शनिक तथा धार्मिक प्रणाली के विषय मे 
महत्वपूर्ण बातो का भी बोध होता है। स्व जर्मन विद्वान डा जैकोबी ने यह 
बात दृढतापूर्वक प्रतिपादित की है कि जैन धर्म पूर्णतया मौलिक तथा स्वतन्त्र 
है तथा अन्य धर्मों से पृथक्‌ है। इसका अभ्यास प्राचीन भारत के दर्शन और 
धार्मिक जीवन के अवबोधार्थ आवश्यक है- 


“एछ ०जाएपशणा [6 जार 855९७॥ 9 एजाशलाण वाद्य 
जका।5॥ 5 का 02९ए4। 5५४९7, दृफ्ाट ताशाारटा, 200 ॥0९92॥- 
१वलशा गण थे "05, भाते 4, "0९06, ॥ ]$ 0 97९9 ग7- 
70णाशारट 0 6 इपत9५ 0 शिरी050फ्ापथे ह0एशा भात 700॥- 
९0प8 6 ॥ भाटाशा ॥03 7! 


आशा है विचारक बन्धु इस पुस्तक का ध्यानपूर्वक पढेगे और अपने 
अनुभव से मिलान करते हुए विचारेगे, कि इसम उनके कल्याण की कितनी 
सामग्री है। 'बाबावाक्य प्रमाणम्‌' का प्रतिबन्ध विचारको क॑ सत्य को 
शिरांधार्य करने मे समक्ष नही आता। धर्म आत्मा और उसक विश्वासो की वस्तु 
है। उसक यथार्थ स्वरूप तथा उपलब्धि पर आत्मा का यथार्थ कल्याण 
अवलम्बित हे। अत आशा है, सहृदय विचारक उदार दृष्टि से जैनशासन का 
परिशीलन करेग। 


दिवाकर-सदन सुमेरूचन्द्र दिवाकर 
सिवनी (मप्र ) 
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आभार 


धर्म दिवाकर विद्वतरतल विद्यावारिधि श्री सुमेरूचन्द्रजी दिवाकर 
बीए एलएलबी न्यायतीर्थ शास्त्री द्वारा लिखित एवं सपादित अनेकों 
ग्रथों में “जेन शासन” सर्वाधिक लोकप्रिय हैं। इसके छह सस्करण 
प्रकाशित होना इस ग्रथ की लोकप्रियता एवं जनांपयोगिता का स्पष्ट प्रमाण 
है। सन्‌ 947 में भारतीय ज्ञानपीठ बनारस द्वारा इसका प्रथम सस्करण 
प्रकाशित हुआ तथा इसक तीन वर्ष क ही अदर सन्‌ ॥950 में इसी 
सस्था स॑ द्वितीय सस्करण प्रकाशित हुआ। भारतवर्षीय दिगम्बर जैन 
महामभा द्वारा इसका तृतीय सस्करण सन ॥982 में तथा प्रशात मूर्ति 
आचार्य भरतसागर जी महाराज की स्वर्ण जयती क अवसर पर 
भारतवर्षीय अन॑कात विद्गत्‌ परिषद्‌ द्वारा सन्‌ ।998 म॑ इसका चतुर्थ 
सस्करण तथा इस ही वर्ष परम पृज्य उपाध्याय श्री 08 ज्ञानसागर जी 
महाराज की प्ररणा एवं अनुकपा स प्राच्य श्रमण भारती मुजफ्फरनगर 
द्वारा इस ग्रथ का पचम सस्करण प्रकाशित किया गया। 


सयोगवश जब कि इस ग्रथ का पचम सस्करण प्रकाशित हुआ, 
अपन परिवार क साथ उत्तरभारत क तीर्थों की यात्रा क दोरान ४ 
अक्टूबर ।998 का अतिशय क्षत्र तिजारा म मुझ पूज्य उपाध्याय महागज 
श्री क दर्शन का पुण्य लाभ मिला। प्रकाशित पचम सस्करण का दखकर 
मेन पृज्य महागज जी स “जन शासन” की अप्रकाशित कृति, जा पृज्य 
दिवाकर जी द्वारा स्वयं अपन जीवन काल में अपने दीर्घकालीन 
अध्ययन चितन व अनुभव क॑ आधार पर लिखी गई थी, का मागन का 
सविनय निवदन किया। जिस पर अपनी सहज सहर्मात से उपकृत करने 
में पृज्य महाराज श्री का एक क्षण भी नहीं लगा। 

मैन पूज्य उपाध्याय श्री ॥08 ज्ञानसागर जी महाराज स॑ चर्चा के 
दरम्यान यह अनुभव किया कि व स्वय ता ज्ञान क॑ सागर है ही साथ 
ही उनके सरल हृदय मे प्राचीन विद्वानो, तत्वज्ञानियो, जिन्हान॑ कितनी 


आभार 0 


कठिन विषम परिस्थितियों मे साहित्य सृजन कर जिनवाणी की सेवा, 
धर्म प्रभावना की, के प्रति अत्यत वात्सल्य, अनुराग सम्मान का भाव 
है। अनेको आर्ष परपरा के प्राचीन विद्वानों का सम्मान, मुनिग्रथो का 
प्रकाशन, धार्मिक सगोष्ठियो का आयोजन, उनकी सतत्‌ धर्म प्रभावना की 
भावना से साकार करते प्रतीत होते है। उनकी इस श्रुत जिनवाणी सेवा 
भक्ति के प्रति समाज सदैव ऋणी रहेगा। पूज्य महाराज जी अपने 
तपोमय सयमी जीवन द्वारा स्वहित के साथ मानव समाज का अकथनीय 
उपकार कर रहे है। उनके उपदेशो मे आत्म कल्याण के पथ पर प्रवृत्ति 
को प्रोत्साहन प्राप्त हो रहा है। विशेषकर युवा वर्ग मे पाप प्रवृत्तियो से 
दूर रह कर अहिसा पथ पर लगने की प्रेरणा उनसे सतत्‌ प्राप्त हो रही 
है। व यथार्थ मे “ज्ञानोपासक” मसत है। वे आगम निष्ठ, ज्ञान ध्यान 
तपोनिष्ठ, विद्वतृपरपरा क॑ सवर्द्धक, परम यशस्वी आध्यात्मिक सत है, जो 
वर्तमान युग मे सम्यक चारित्र प्रचार प्रसार में अनवरत सलग्न रहते हैं। 
निरतर श्रुताभ्यास, सयम परिपालन आदि साधु जीवन की कठिन 
प्रवृत्तियो मे वे आगम को अपना मार्गदर्शन मानते है। तथा उनके द्वारा 
सयमी सुधी समुदाय को उच्च अध्ययन, मनन, चितन, सयम पालन की 
सतत्‌ प्रेरणा मिलती रहती है। “जैन शासन” का यह षष्ठम सशोधित 
स्धित सस्करण इन महान उपकारी, सरल हृदय, वात्सल्य गुण 
ममन्वित, करूणाशील, उज्जवल श्रुताभ्यासी, तत्व चितक, आर्य ऋषि 
प्रणीत प्राचीन परपरा के महान सरक्षक पांषक साधुराज की प्रेरणा 
अनुकपा से प्रकाशित हो रहा है, इनक पावन चरणो मे कृतज्ञता सुमन 
अर्पित करते हुए बार-बार नमोस्तु! 


आज सारा विश्व हिसा व अशाति की आग मे झुलस रहा है। 
भौतिक वैज्ञानिक विकास के परिप्रेक्ष्य मे मानवता का विकास नगण्य 
होता प्रतीत हो रहा है, यह भी निश्चित है कि मात्र धर्म ही शाश्वत्‌ शाति 
प्रदाता है। जीवन का दर्शन धर्म के माध्यम से ही सभव है। धर्म ही 
मनुष्य के अदर के देवत्व को जागृत करने एवं पशुत्व को नाश करने 
की सामर्थ्य रखता हे। मात्र धर्म ही यथार्थ सुख को परिभाषित एबं जीवन 
के लक्ष्य को निर्धारित करता हे। जिसके बिना जीवन मे यथार्थ सुख 
शाति समृद्धि की कल्पना ही व्यर्थ है। किन्तु आज का बुद्धिजीवी मानव 


| जैन शासन 


धर्म के नाम पर हुये और हो रहे अत्याचार एवं विनाश के परिप्रेक्ष्य मे 
मानो धर्म शब्द से भयभीत होता या नफरत करता प्रतीत होता है। इस 
कारण इस ग्रथ के लेखक श्री दिवाकर जी के शब्दों मे “धर्मान्धो की 
विवेकहीनता, स्वार्थपरता अथवा बुद्धि के ही कारण आज के वैज्ञानिक 
जगत मे धर्म की अवर्णनीय अवहेलना हुयी और उच्च दविद्वानो ने अपने 
आपको ऐसे धर्म से असबद्ध बताने या समझने मे कृतार्थता समझी। यदि 
धर्मान्धो ने अमर्यादापूर्ण तथा उच्छुखलता पूर्ण आचरण कर सहार न 
किया होता तो धर्म के विरूद्ध शब्द सुनायी न पडते।” वे आगे लिखते 
है- “आवश्यकता है भ्रम मे फसे हुए जगत का उद्धार करने वाले सुख 
और शाति प्रदाता धर्म का ही उद्धार किया जाय, जिससे लोगो को 
वास्तविकता का दर्शन हो सके।” श्री दिवाकर जी इसी ग्रथ मे अन्यत्र 
लिखते है- “जीवन मे शाश्वत्‌ तथा यथार्थ शाति लाने के लिए यह 
आवश्यक है कि कूप मडूक वृत्ति अथवा गतानुगतिकता कौ अज्ञ 
प्रवृत्ति का परित्याग कर विवेक की कसौटी पर तत्व एवं वर्तमान यथार्थ 
को दृष्टिगत रखे।” जेनधर्म के अधिकारी मूर्धन्य विद्वान श्री दिवाकर जी 
ने “जैन शासन” मे जैन धर्मदर्शन के गृढ़ विषयो का वैज्ञानिक, तार्किक, 
व्यवहारिक, सहजग्राहय प्रमाणिक विवेचन प्रस्तुत किया है। उनक द्वारा 
प्रस्तुत धर्म का तुलनात्मक समीक्षात्मक विवेचन बुद्धिजीवी चितनशील 
वैज्ञानिक मस्तिष्क के हृदय को स्पर्श करता है। 


महान ज्ञानी दार्शनिक सत श्री विनोबा भावे “जैन शासन” से 
अत्यत प्रभावित थे। पवनार आश्रम मे जब श्री दिवाकर जी उनस मिले 
एवं ग्रथ भेट किया (मार्च 948) तब अपनी अतिव्यस्तता के कारण 
उन्होने कहा था कि शायद यह सभव नही हो सकेगा कि वे इस गभीर 
धर्म विषय रचना को हाल पढ़ पायेगे। इस पर श्री दिवाकर जी ने कहा 
था कि आश्रम मे इस पुस्तक का रखने के लिये तो पर्याप्त स्थान का 
अभाव नहीं होगा और हो सकता है शायद पुस्तक अपने को पढवाले। 
वैसे आपको जब भी सुविधा हो तब अवश्य इसके परिशीलन का 
अनुरोध है और सचमुच एक सप्ताह नही बीता होगा कि श्री विनोबा जी 
से इस ग्रथ पर अभिमत के रूप मे पत्र प्राप्त हो गया, जो इस ग्रथ मे 
प्रकाशित है। उन्होने इस ग्रथ के बारे मे उल्लेख किया था कि 
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“जैन शासन मे गभीर चितन और विवेचन है तुलनात्मक उध्ययन और 
विश्लेषण इसकी विशेषता है”, श्री विनोबा जी का इस ग्रथ के बारे मे 
अभिप्राय ज्ञात कर तत्कालीन बिहार गवर्नर (राज्यपाल) श्री आरएस 
अणे ने लिखा था “जब इस ग्रथ पर प्रशसा के भाव श्री विनोबा भावे 
जैसे सदृश व्यक्ति ने व्यक्त किए है, तब किसी अन्य व्यक्ति के ग्रथ 
पर अभिमत की आवश्यकता नही है। विनांबा जी केवल शिष्टाचार के 
नाते कुछ नहीं कहेगे। जब वे किसी वस्तु की प्रशसा करते है, तब 
उसका उच्च श्रेणी का होना अवश्यभावी हे।” 


इसी तरह ओर भी अनेक दिद्वानो, दार्शनिक चितको, साहित्यकारो 
आदि क॑ जैन शासन पर व्यक्त अभिमत, ग्रथ प्रमेथ के विवेचन की 
विशेषताओं के अतिरिक्त आज क॑ वेज्ञानिक भौतिक विकास के परिषरेक्ष्य 
मे इसकी उपादेयता व प्रासगिकता तथा सामायिकता भा प्रतिभासित 
करात है। भारतीय दर्शन के मू॒र्धन्य विद्वान एबं चितक डॉ सर 
भवानीशकर नियोगी (पूर्व कुलपति नागपुर विश्वविद्यालय एवं मुख्य 
न्यायाधिपति नागपुर हाईकोॉर्ट) के श्री दिवाकर जी के व्यक्तित्व एव 
कृतित्व पर व्यक्त विचार सुधी पाठकों कां इस ग्रथ के परिशीलन एव 
मूल्याकन मे सहायक सिद्ध हांगे। उन्हांने लिखा था “जैन धर्म का बडा 
सोभाग्य है कि वह अत्यत प्राचीन हा कर भी उसका प्रभाव सदैव दृष्टिगत 
होता रहा है। इसका कारण यही दिखता है कि युग युग मे श्री सुमेरुचद 
दिवाकर जी समान श्रेष्ठ विचारक तथा लेखक प्रगट होते रहे हैं। आपकी 
सारगर्भित रचनाये साहित्य का श्रगार है ही किन्तु वे जनता क जागरण 
का माध्यम भी है। सुज्ञ जनता यह निश्चित रूप से कह सकती है। आप 
भारतवर्ष की उन विभूतियो मे से एक है जिन्होंने भारतीय सस्कृति की 
रक्षा तथा समृद्धि मे अपने जीवन का प्रत्येक क्षण बिताया। आपक॑ अनेक 
ग्रथो द्वारा ससार को अभयता, अहिसा और भद्रता का प्रेरणादायी दिव्य 
सदेश मिलता है। उनका जीवन एक तपस्वी का जीवन हे।” 


इस ग्रथ के पूर्ब प्रकाशित सस्करणो मे पूज्य दिवाकर जी के 
द्वारा स्वयं अपने जीवन काल मे किये गए सशोधन सवर्धन कार्य में मेरे 
पुत्र चि यशोधर दिवाकर (इजीनियर), सुपुत्री डॉ इंदिरा एमए ,पी एच 
डी, प्रियवदा एमए ,एलएलबी , स्व आनद कुमार दिवाकर का 
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योगदान रहा था। जिस श्रुत सेवा हेतु इन्हे उनसे प्रत्यक्ष आशीर्वाद प्राप्त 
का सौभाग्य प्राप्त हुआ था। प्रस्तुत सस्करण की पाडुलिपि, प्रेस कापी 
तैयार करने तदनतर प्रेस से प्राप्त प्रति, प्रूफ रीडिंग एवं ग्रथ पर पूर्व मे 
प्राप्त विद्वानों आदि के अभिमतो को सकलित करने मे मेरे पुत्र चि 
यशोधर कुमार ने, पूज्य दिवाकर जी द्वारा जिन धार्मिक पवित्र भावना से 
साहित्य सृजन एवं धर्म सेवा की उसी को दृष्टिगत रख अपना पुण्य 
कर्तव्य समझ जो श्रम किया, मुझे इस कार्य मे सहयोग दिया वह विशेष 
रूप से उल्लेखनीय है। वैस॑ हमारे परिवार के सभी सदस्य अपने पूज्य 
भ्राता श्री प सुमरूचद्रजी दिवाकर जिन्हे सभी दादा जी कहा करते थे, 
के द्वारा धर्म, समाज एवं साहित्य की सेवा मे अपने किचित भी योगदान 
से अपने को धन्य महसूस करते रहे हे। और आज भी करते है। इस 
सस्करण के प्रकाशन मे सदेव की भाति हमार भाई पडित श्रेयास कुमार 
जी दिवाकर, भाई शाति लाल जी दिवाकर के सुपुत्र चि ऋषभक्‌मार 
दिवाकर, आइ पी एस का सराहनीय मार्गदर्शन हमे प्राप्त हुआ हे। 

पुन अत म॑ उन यशस्वी, तपस्वी, मनस्वी महर्षि रल्लत्रय 
समलकृत परम्‌ पृज्य उपाध्याय श्री 08 ज्ञानसागर जी महाराज, जिनकी 
सत्‌ प्रेरणा अनुकपा एव शुभाशीष से “जैन शासन” का यह सशोधित 
सवधित षष्टम सस्करण प्रकाशित हुआ, के प्रति कृतज्ञता व्यक्त करते 
हुए उनके पावन चरणी मे शत्‌-शत्‌ बदन करता हूँ। 

प्रकाशक “प्राच्य श्रमण भारती” मुजफ्फरनगर के मत्री जी के 
प्रति भी में आभार व्यक्त करता हैं। 


“जैनम्‌ जयतु शासनम्‌” 


दिवाकर-सदन अभिनदन कुमार दिवाकर 
सिवनी-(मप्र ) 480 66] एमए, एलएलबी 


एडवोकेट 


बाल ब्रम्हचारी धर्म-दिवाकर विद्वतरल विद्यावारिधि 
पडित सुमेरूचन्द्र जी 
दिवाकर न्यायतीर्थ, शास्त्री, बीए , एलएल बी -सिवनी 
(मप्र )- जीवन वृत्त 


विजयदशमी रविवार 8 अक्टूबर 905( विक्रम सवत 962) को 
श्री सुमेरूचन्द्र जी दिवाकर का जन्म मध्यप्रदेश के सिवनी नगर मे अपनी 
धार्मिक समाज सेवा के लिये विख्यात प्रतिष्ठित परिवार मे हुआ। आपके पूज्य 
पिता श्री सिघई कुवरसेन जी दिवाकर भारतवर्षीय जैन समाज मे अपनी 
महान धर्म समाज सेवा एव जेन सिद्धातो के मर्मज्ञ मूर्धन्य विद्वानो मे परिगणित 
थे। श्री दिवाकर जी ने स्वय पूज्य पिता जी के सबध मे अन्यत्र लिखा था 
“वे मेरी बाल्यावस्था से ही अद्भुत एव आकर्षक व्यक्तित्व के कारण मेरे 
आदर्श बन गए थे, जिनके अनन्य अनुराग और आशीर्वाद, अनुकपा और 
ओदार्य के कारण मुझे लौकिक झझटो से मुक्त हो आत्मोत्थान करने वाली 
उज्जवल अभिलाषा के अनुसार जैन धर्म और सस्कृति की सेवा का सौभाग्य 
प्राप्त हुआ, जिनकी जैन धर्म मे प्रगाढ श्रद्धा थी, और जिनका मन विषयो की 
आर से विरक्‍्त था, जो जिनागम के मार्मिक ज्ञाता और आत्मोन्मुख श्रावक 
थ तथा जिनका अत करण अपूर्व वात्सल्य भाव से समलकृत था।” स्वाभाविक 
ही पूज्य पिता जी के सद्‌गुणों से श्री दिवाकर जी एवं सपूर्ण परिवार का 
जीवन सस्कारित हुआ। उल्लेखनीय है, अभी भी इस स्वनामधन्य परिवार 
के अन्य सदस्य श्री दिवाकर जी के अनुज श्री शातिलाल दिवाकर स्व डॉ 
सुशील चंद्र जी दिवाकर, स्व ज्ञानचन्द दिवाकर प श्री श्रेयास कुमार 
दिवाकर, श्री अभिनदन कुमार दिवाकर स्व सन्मति दिवाकर तथा इन 
अनुजो के सुपुत्रगण श्री ऋषभ दिवाकर आई पी एस (वर्तमान मे अतिरिक्त 
महानिदेशक, एडी जी मप्र पुलिस), श्री यशोधर कुमार दिवाकर बी ई 
इजीनियर, डॉ प्रो रविन्द्र दिवाकर, श्री सिद्धार्थ दिवाकर, धन्यकुमार दिवाकर 
आदि ने यथा शक्ति पारिवारिक परपरा एव प्रतिष्ठा के अनुरूप धर्म समाज 
से साहित्य की सेवा कौ है, और कर रहे हैं। 
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प्रारभिक शिक्षा प्राप्ति के दरम्यान राष्ट्रपिता महात्मा गाधी जी के 
आहवान पर असहयोग आन्दोलन मे विदेशी सत्ता द्वारा सचालित अग्रेजी 
स्कूल से श्री दिवाकर जी ने सबध त्याग, धर्म और भारतीय सस्कृति के 
शिक्षा केन्द्र कारजा (महाराष्ट्र), मुरैना (मध्यप्रदेश) के जैन गुरूकुलो मे 
सस्कृत एवं धर्म का अध्ययन किया। वहा से उच्च सास्कृतिक शिक्षा के 
केन्द्र स्याद्वाद्‌ विद्यालय वाराणसी गए तथा “न्यायतीर्थ” एवं “शास्त्री” 
हुए। स्वर्गीय विद्यावारिधि बैरिस्टर चपतराय जी की सलाह पर आपने 
पुन अग्रेजी का अध्ययन प्रारभ किया एव क्रमानुसार हिन्दु विश्वविद्यालय 
बनारस से इटर, जबलपुर राबर्टसन्‌ कॉलेज से बीए तथा नागपुर 
विश्वविद्यालय से एलएलबी की परीक्षाओ मे सफलता प्राप्त को। श्री 
दिवाकर जी के विद्यार्थी जीवन काल मे ही उनके व्यक्त्वि मे “विद्वत्व 
सच्चरित्रत्व” के समन्वय से आकर्षित होकर नागपुर उच्चन्यायालय के 
प्रधान न्यायाधीश सर ग्रिल (67॥6) ने श्री दिवाकर जी से पूछा था 
* क्या तुम्हे गवर्नमेट सर्विस चाहिए?” उनका अभिप्राय इन्हे उच्चपद पर 
नियुक्त करने का था। दिवाकर जी ने नम्रतापूर्वक निवेदन किया था 
कि- “मै अहिसा मय जैन धर्म की सेवा करते हुए अपने जीवन का 
व्यतीत करने का सकल्‍प कर चुका हैं। प्राणि मात्र की संवा करना मेरे 
जीवन का लक्ष्य बिन्दु बन चुका है। मेरी दृष्टि धन कमाने की नही है।” 
एक भारतीय युवक की इस पवित्र भावना से सर ग्रिल न॑ अत्यत 
प्रसन्‍नता व्यक्त करते हुए कहा- “मेरा विश्वास है तुम सफल, यशस्वी 
और महान लोक कल्याणकारी व्यक्ति बनोग। मेरी तुम्हारे प्रति हार्दिक 
मगल कामना है।” श्री दिवाकर जी का धार्मिक, सामाजिक, साहित्यिक 
जीवन इस मगल कामना को शत््‌प्रतिशत्‌ सत्यता प्रदान करता प्रतीत होता 
है। राजनीति से, सब परिस्थितियो के अनुकूल होते हुए भी, अपने जीवन 
मे धार्मिक नैतिक सिद्धातो की प्रबलता एवं सकल्पित जीवन लक्ष्य के 
परिणाम स्वरूप वे दूर ही रहे। अपनी सेवाओ को कभी भी उन्होने 
अर्थोपार्जज का साधन नही बनाया और न कभी अर्थोपार्जन उनके जीवन 
का लक्ष्य ही रहा। आज के जगत में अपनी ज्ञानाराधना, जन सेवा को 
चरित्र एव इस परोपकारी भावना से दीक्षित करना साधारण बात 
नहीं है। 


आभार || 


जैन धर्म एव सस्कृति विषयक अनेकानेक ग्रथो का श्री दिवाकर 
जी ने प्रणयन एवं सपादन किया है। “जेन शासन”, महाश्रमण महावीर, 
तीर्थकर, तात्विक चितन, विश्वतीर्थ श्रवणबेलगौल, निर्वाणभूमि चपापुरी, 
अध्यात्मवाद की मर्यादा, आगम पथ, भगवान महावीर-जीवन दर्शन, 
आचार्य देशभूषण महाराज का जीवन चरित्र, सुलझे पशु उपदेश सुन, 
कुदकुद की देशना, अहिसा और विश्वशाति आदि ग्रथो की रचना श्री 
दिवाकर जी ने की है। इनके अतिरिक्त जैन बागडमय के महाबध, 
कषाय-पाहुड, मोक्ष पाहुड, समाधिशतक, इष्टोपदेश, पचास्तिकाय दीपिका, 
जिन सहस््ननाम आदि ग्रथो का सपादन किया। 


आपके ही प्रयत्न एव प्रभाव के फलस्वरूप दक्षिण भारत के 
मुडबिद्रीमठ से कर्म सिद्धात के सर्वप्राचीन दिगबर जैन ग्रथराज “महाध 
वल” (महाबध) की प्राप्ति हु जिसका सपादन भी आप ने किया तथा 
इस सपूर्ण महाबध का ताम्र पत्र पर उत्कीर्णन सबधी सपादन भी किया। 


अग्रेजी भाषा मे श्री दिवाकर जी ने “रिलीजन एण्ड पीस” 
“४फ्लमसेज ऑफ जेनिज्म,” “महावीर-लाइफ एण्ड फिलासफी ” 
“एटीक्विटी ऑफ जेनिज्म, “लार्ड पार्श्वनाथ”, “न्यूडिटी ऑफ जैन 
सेट्स ”, “इज जेनिज्म एन इनडिपेन्डेन्ट एण्ड सेपरेट रिलीजन ”, “फिलासफी 
ऑफ वेजीटेरियनिज्म ”, “डाक्ट्रिि ऑफ अहिसा”, “विदर पीस”, आदि 
ग्रथ लिखे है। श्रमण जगत मे महामुनि चारित्र चक्रवर्ती आचार्य शान्ति 
सागर महाराज का सर्वोपरि स्थान हे। आज वर्तमान मे श्रमण सस्कृति के 
साधक मुनिगण ठझो उनकी सयमाराधना आगमोक्त पथ प्रदर्शक है उन 
ऋषिराज के श्री दिवाकर जी अनन्य भक्त थे। उनके सात्रिध्य, सत्सग 
से प्राप्त अनुभवों को उन्होने उन ऋषिराज के जीवन चरित्र “चारित्र 
चक्रवर्ती” नामक ग्रथ मे लिखकर श्रमण जगत के समक्ष एक आदर्श 
श्रमण का रूप प्रस्तुत किया। इस महान ग्रथ रचना के सबध मे सुप्रसिद्ध 
साहित्यकार श्री वीरेन्द्र कुमार जैन (बबई) ने लिखा है। “चारित्र 
चक्रवर्ती ' जैसा ग्रथ लिखकर श्री दिवाकर जी ने परमपूज्य आचार्य शाति 
सागर जी महाराज के व्यक्तित्व मे महावीर के असिधारा व्रत को 
सागोपाग परिभाषित करने का महान और अपूर्व कार्य किया है। और भी 
विपुल ग्रथ रचकर उन्होने जिनेश्वरों के अनादिकालीन धर्म दर्शन को 
आज के युग की वैज्ञानिक रोशनी मे पुनर्व्याख्यायित करने का महत्वपूर्ण 


॥। जैन शासन 


अनुष्ठान किया है। जिनेश्वरो की परपरा और आगामी पीढिया चिरकाल 
उनके अवदान की ऋणी रहेगी। आचार्य शातिसागर जी महाराज की 
अप्रतिम सल्‍लेखना के उपरात श्री दिवाकर जी ने चारित्र चक्रवर्ती ग्रथ 
की श्रखला के रूप मे “आध्यात्मिक ज्योति' ग्रथ लिखा। 


धार्मिक सिद्धातो का तार्किक वैज्ञानिक व्यवहारिक विश्लेषण एव 
तदानुसार प्रस्तुतीकरण श्री दिवाकर जी के लेखन की विशेषता रही। 
फलस्वरूप उनके द्वारा किया गया विषय प्रतिपादन आज के वैज्ञानिक 
बुद्धि प्रधान व्यक्ति के हृदय को स्पर्श करता है एवं इन धार्मिक नैतिक 
सिद्धातो के अनुपालन की दिशा मे प्रेरणा देता है। यही कारण हे कि श्री 
दिवाकर जी द्वारा लिखित अनेक हिन्दी ग्रथो के कन्‍नड, तमिल, मराठी, 
गुजराती, बगाली भाषाओं मे अनुवाद प्रकाशित हो चुके है। एवं कई ग्रथो 
के अनेक सस्करण भी निकल चुके है। यह तथ्य श्री दिवाकर जी की 
रचनाओ की लोकप्रियता एवं जनोपयोगिता की परिचायक है। श्री दिवाकर 
जी ने वर्तमान युग के अनुकूल विद्वानो के निर्माण की दिशा मे श्री शातिनाथ 
जैन गुरूकुल रामटेक (नागपुर) की स्थापना कर अपार श्रम उठाया और 
शिक्षा के क्षेत्र मे महनीय सेवा की। हरिजन मंदिर प्रवेश एवं आचार्य शांतिसागर 
जी महाराज द्वारा अन त्याग प्रकरण मे श्री दिवाकर जी द्वारा जैन सस्कृति 
की रक्षा हेतु की गयी सेवा चिरस्मरणीय रहेगी। 


भारतवर्षीय दिगबर जैन महासभा क॑ समाचार पत्र “जेन गजट” 
के श्री दिवाकर जी अनेक वर्षो तक सपादक भी रहे तथा अपने सफल 
कुशल सपादन के लिए विद्वत्‌वर्ग मे विख्यात हुए। 


धर्म सस्कृति के क्षेत्र मे देश विदेशों मे श्री दिवाकर जी का 
योगदान महान हेै। वे उच्च विचारक, धर्मनिष्ठ विद्वान चितक लेखक 
होने के अतिरिक्त वकक्‍्तृत्वता के क्षेत्र मे “वाक्‌ सिद्धि” समन्वित रहे है। 
सन्‌ 956 मे जापान के शिमजू नगर मे आयोजित सर्वधर्म सभा मे श्री 
सुमेरूचन्द्र जी दिवाकर का अहिसा सस्कृति एवं जेन धर्म पर दिया गया 
उद्बोधन ऐतिहासिक चिरस्मरणीय रहेगा। उन्होने जापान की राजधानी 
टोक्यो, सिगापुर, हागकाग, आदि महानगरो मे अपने भाषणो से जैन धर्म 
के गौरव की वृद्धि की। अतर्राष्ट्रय थियोसोफिकल सोसायटी के महासम्मेलन 
सेल्जवर्ग (आस्ट्रिया) मे आपका जैनधर्म पर लिखा सारगर्भित निबन्ध 
पढा गया। सन्‌ 964 मे दिल्ली के विज्ञान भवन मे एन्टीक्वटी ऑफ 
जैनिज्म पर लेख अतर्राष्ट्रीय प्राच्य विश्व सम्मेलन मे पढा गया। आपके 


आभार |॥॥ 


निबध की सुदूर देश के अनेक विद्वानो ने सराहना की।. देश मे आयोजित 
कितने ही राष्ट्रीय अतर्राष्ट्रीय धर्म सम्मेलनो मे उन्होने भाग ले धर्म 
सस्कृति के प्रचार प्रसार मे महान योगदान दिया है। उनकी भाषण शैली, 
अन्य धर्मो के प्रति सदभावना रखते हुए स्याद्वाद्‌ दृष्टि से वस्तुतत्व का 
प्रतिपादन कर अपने आप मे एक विशेषता लिए हुये रही है। 


आपकी समर्पित भावना एवं निष्ठापूर्वक्त की गई बहुमुखी 
धार्मिक, सामाजिक, साहित्यिक, सास्कृतिक सेवाओ को दृष्टिगत रख 
समाज ने समय समय पर श्री दिवाकर जी को सम्मानित किया। उनका 
सादर अभिनदन किया। जैन सस्कृति के रक्षणार्थ महाबध सदृश कर्म 
सिद्धात के महान ग्रथ की उपलब्धि तथा उसका ताम्र पत्र पर उत्कीर्णन 
एवं सफल सपादन पर चारित्र चक्रवर्ती परम्‌ पूज्य आचार्य शातिसागर जी 
महाराज के सानिध्य मे उनके आशीर्वादात्मक स्वरूप भारतवर्षीय जैन 
समाज ने आपको “धर्म दिवाकर' के पद से अलकृत किया था। इसी 
तरह भारत वर्षीय दिगबर जैन महासभा ने अपने गोहाटी (आसाम) मे 
हुए अधिवेशन मे जैन साहित्य और समाज के लिए की गई आपको 
दीर्घकालीन सेवाओ पर “विद्वत्रत्मन" की उपाधि से विभूषित किया था। 
धर्म सरक्षणीय महासभा ने आपको अपनी सस्था के महनीय सरक्षक पद 
पर प्रतिष्ठित कर गौरवान्वित किया। देहावसान के कुछ ही माह पूर्व 25 
0 93 को महान जैन तीर्थ श्रवणबेलगोला (कर्नाटक) मे श्री चारूकीर्ति 
भट्टारक जी के सानिध्य मे दक्षिण भारत जैन समाज द्वारा आपको 
“विद्यावारिधि” की उपाधि से अलकृत कर रजत प्र प्रदत्त किया गया। 
सन्‌ 976 मे जबलपुर (मप्र) नगर मे बडे महोत्सव के मध्य आपको 
आपके व्यक्त्वि एवं कृतित्व पर सपादित “अभिनदन ग्रथ” मध्यप्रदेश 
उच्चन्यायालय के नन्‍्यायाधिपति श्री नवीन चद्रजी द्विवेदी की अध्यक्षता 
मे भेट किया गया। “अखिलभारतीय दार्शनिक परिषद्‌” द्वारा 980 मे 
भारत वर्ष के सभी धर्मो, दर्शन के दिग्गज विद्वानों, दार्शनिक मनीषियो 
द्वारा श्री दिवाकर जी का सम्मान किया गया था। भगवान महावीर के 
2500 वे निर्वाणोत्सत समारोह के समय दिल्ली मे पूज्य आचार्य 
विद्यानद जी महाराज के सान्निध्य मे श्री दिवाकर जी को उनकी श्रमण 
सस्कृति के वर्तमान युग मे महान पुनर्स्थापक चारित्र चक्रवर्ती आचार्य 
शातिसागर जी महाराज का जीवन चरित्र “चारित्र चक्रवर्ती” के लेखक 
के रूप में सम्मानित किया गया। इसी तरह परम्‌ पूज्य आचार्य श्री 
विद्यासागर जी महाराज के सागर चातुर्मास के अवसर पर दिगबर जैन 


॥५ जैन शायन 


आचार्य धरसेन के शिष्य आचार्य पुष्पदत तथा आचार्य भूतबलि द्वारा 
प्रणीत कषायपाहुड एवं अन्यान्य सिद्धात ग्रथो की हिन्दी टीका के 
माध्यम से धर्म की अपूर्व प्रभावना करने पर दिगबर जैन समाज सागर 
एवं श्री गणेश दिगबर जेन स विद्यालय सागर (मप्र) द्वारा दिनाक 
7 06 80 श्रुत॒पचमी को श्री दिवाकर जी को रजत पत्र प्रदत्त कर 
सम्मानित किया था। 

उल्लेखनीय है कि श्री दिवाकर जी ने यह सब सम्मान, जिनमे 
से कुछ का ही उल्लेख ऊपर किया गया है, हमेशा उदासीन भाव से 
स्वीकारे। वे अक्सर कहा करते थे कि चारित्र चक्रवर्ती आचार्य शातिसागर 
महाराज के चरणां क॑ समीप बैठने की मेरी पात्रता मेरा सबसे बडा 
सौभाग्य एवं सम्मान है। 

चारित्र, विद्वत्ता और भक्ति का सगम श्री दिवाकर जी के 
जीवन मे था। अपने पवित्र जीवन की स्वर्णिम सध्या मे भी आप निरतर 
अध्ययन एवं लेखन मे व्यस्त रहे, और पूर्ण सावधानी पूर्वक महामत्र 
णमोकार का श्रवण मनन करते हुए दिनाक 25 जनवरी ॥994 को इस 
नश्वरदेह का त्याग किया। एक अभीक्ष्ण ज्ञानोपयांगी के रूप मे अध्ययन 
और अनुभव से अनुप्राणित उनकी अभिव्यक्तिया, उनका व्यक्तित्व एव 
कृतित्व समाज के लिए सदैव प्रकाश स्तभ सदृश रहेगी। उनकी धर्म 
समाज और साहित्य सेवा के लिए समाज सदैव उनका ऋणी रहेगा। 


यह सर्वविदित है कि दिनाक 20 अक्तूबर 2002 को भगवान 
ऋषभदेव के तप एव ज्ञान कल्याणक से पावन “'तीर्थकर वृषभदेव'' 
की तपस्थली (दिगम्बर जेन तीर्थ) प्रयाग (इलाहबाद) मे पृज्य 
आर्यिकारल श्री ज्ञानमती माता जी की प्रेरणा से '““महाश्रमण महावीर '' 
ग्रथ के लेखक एवं आर्ष परम्परा के महान सरक्षक के रूप स्व श्री 
दिवाकर जी को मरणोपरात जैन त्रिलोक शोध सस्थान अम्बू द्वीप 
हस्तिनापुर द्वारा ''जिन शासन रल”” की गरिमामय उपाधि से समलकृत 
किया गया। तत्सबधी आयांजित समारोह मे श्री दिवाकर जी की 
धार्मिक सामाजिक एवं सास्कृतिक सेवाओ को कृतज्ञतापूर्वक स्मरण 
करते हुए “रजत प्रशस्ति पत्र'' भी दिया गया। जिसे श्री दिवाकर जी 
के अनुज श्री अभिनन्दन कुमार दिवाकर (एडवोकेट, सिवनी) ने पूज्य 
आर्थिका ज्ञाममती माता जी के आशीर्वाद सहित स्वीकार किया। 

जौ औ ऋऔ 


जैन शासन 
( मनीषियों के अभिमत ) 


भारत रत दार्शनिक सत आचार्य विनोबा भावे - 


“जैन शासन” देख लिया किताब बहुत मेहनत से लिखी हे, 
जैनधर्म के बारे मे काफी जानकारी इसमे से मिल जाती है। मै तो 
अहिसा ओर मध्यस्थ दृष्टि, यही जैन विचार का सार मानता हूँ। उसमे 
भी मध्यस्थ दृष्टि उसकी खास देन है। अहिसा का भी विचार उसी दृष्टि 
से सम्यक हो सकता है। 

जैन विचार मि सशय प्राचीन काल से है। क्योकि “अर्हन इृद 
दयर्स विश्व-मभवम्‌” इत्यादि वेद वचनो मे वह पाया जाता है। आपके 
विवेचन पर मत भेद हो सकता है लेकिन उससे ग्रथ की योग्यता को 
बाधा नहीं है।”- विनोबा के प्रणाम। 

श्री माननीय डॉ एम एस अणे - (पूर्व राज्यपाल, बिहार राज्य) 

जब श्री विनोबा भावे जेसे सदृश व्यक्ति ने “जैन शासन” पर 
प्रशसा के भाव व्यक्त किए है तब मुझ समान अल्पज्ञ का अभिमत 
अनावश्यक है, विनोबा जी केवल शिष्टाचार के नाते कुछ नही कहेगे। जब 
वे किसी वस्तु की प्रशसा करते हैं। तब उसका उच्च श्रेणी का होना 
अवश्यभावी है। 


राष्ट्र कवि मैथिलीशरण गुप्त*- 

“जैन शासन लिखकर आपने अपने धर्म ओर साहित्य की 
अच्छी सेवा की है।" 

डॉ रामकुमार वर्मा:- (सुप्रसिद्ध साहित्यकार) 

“इस प्रकार के साहित्य की आधुनिक हिन्दी में आवश्यकता 
है।'” श्री दिवाकर जी की साहित्य सेवाओ एवं जैन शासन के प्रमेय से 
प्रभावित हो वे लिखते है “हिन्दी साहित्य के इतिहास के प्रारभिक भाग 


ए जैन शासन 


मे शीर्ष स्थान जैन साहित्य को ही हे। जैन साहित्य की यह कृति, हिन्दी 
को सदैव सुशोभित रहेगी। अभी-अभी चार पक्तिया लिखी है, वे ही 
भेज रहा हूँ- 

आत्म जागरण हो जीवन में 

साधन का हो मार्ग प्रशस्त। 

सत्य अहिंसा के बल पर ही 

सुखी बने जीवन सत्रस्त॥ 

सहज समन्वय मे श्रद्धा हो 

सयम-रवि हो कभी न अस्त 

चबट-द्र॒व्यो मे आत्म तत्व 

निज पद में रहे सदा आश्वस्त॥” 

श्री माखनलाल चतुर्वेदी - 

आप जैसे विद्वान और जैन धर्म के अधिकारी व्यक्ति की 
लिखाबट मे सार वस्तु की अधिकता होना स्वाभविक है, कृपा रखे। 

डॉ प्रोफेसर हीरालाल जैन - (पूर्व पाली प्राकृत विभागाध्यक्ष 
नागपुर विश्वविद्यालय) “जैन शासन अपने अतरग ओर बहिरग दोनो 
रूपो मे सुन्दर और उपयोगी है। आशा है, इसका खूब प्रचार हांगा और 
लोग जैन धर्म के सिद्धातों का समझेगे।" 

श्री लक्ष्मी चन्द्र जेन - (भारतीय ज्ञानपीठ वाराणसी) 


“जैन शासन” मे जैन धर्म के प्रमुख सिद्धातों का परिचय और 
जैन सस्कृति की विभिन्‍न प्रगतियो का आधुनिक दृष्टिकोण से दिगृ- दर्शन 
कराने का प्रयत्न किया गया है पुस्तक की विशेषता इसकी शैली और 
विषय के प्रतिपादन मे है। जैन धर्म पर कई परिचयात्मक पुस्तके लिखी 
गई है। यह पुस्तक उसी दिशा मे एक और अगला कदम है। लेखक 
दिगबर समुदाय के ख्यातनामा विद्वान हे परपरागत मान्यताओ क॑ विषय 
में उनका दृष्टि कोण स्पष्ट है। उन्होने अनेक शास्त्रीय गहन विषयो को 
सरल और सुबोध बनाकर धर्म के सहज और सुदर रूप के दर्शन कराने 
का प्रयत्न किया है। उन्हे इसमे पर्याप्त सफलता मिली है। 


जैन शासन का केन्द्र बिन्दु जीवन उपलब्धि है। वह जीवन जो 
प्राणियों के लिए सपूर्ण सुख की कल्पना करता है और उसकी प्राप्ति 


जैन शासन शी 
का उपाय बताता है। इस रूप मे जैन धर्म किसी समुदाय विशेष का 
धर्म नही, बल्कि वह मानव मात्र, प्राणि मात्र का धर्म है। तत्व चर्चा मे 
और दार्शनिक उहापोह मे सभी का मत एक नहीं होता। भारतीय दर्शन 
मत भिन्‍नता के कारण ही समृद्ध है। दार्शनिक चर्चा के प्रसग मे लेखक 
ने अनेक स्थलो पर ऐसे तर्क और प्रमाण दिए है जो कई दार्शनिक 
विद्वानों के लिए चुनौती है, जहा शुद्ध धर्म तत्व का दर्शन है वहा बुद्धि 
और भावना का ऐसा सुदर सामन्‍्जस्य हुआ है, कि चुनौती की गुजाइश 
ही नही। पुस्तक मे स्थान स्थान पर श्लोक्र, दोहे छन्‍्द, शेर और अन्य 
उद्धरण देकर लेखक ने तर्क को निरर्थक कर दिया है। पाठक को वही 
तत्व की सहज प्राप्ति का आनद मिलता है।” (भारतीय ज्ञानपीठ से 
प्रकाशित सस्करण के “निवेदन” से उद्घृत) 


श्री कुजीलाल जी दुबे - (पूर्व उपकुलपति नागपुर विश्वविद्यालय 
एव पूर्व अध्यक्ष विधान सभा मप्र ) 


“जैन शासन” मेरे पढने मे आई उसमे सरल भाषा और 
रोचकशैली मे दुरूह आध्यात्मिक विचारों का सर्वसाधारण के लिए 
सुलभ बनाने का स्तुत्य प्रयत्न किया गया है। कर्म सिद्धात की विवेचना 
इसकी विशेषता है, लेखक ने जेनियो की इस धारणा को तर्क पर 
प्रतिष्ठित करने का प्रयत्न किया है। मेरी राय मे अध्यात्म के विद्यार्थी को 
जैन शास्त्र मार्मिक सिद्धात अवश्य पढना चाहिए जैन तत्वो का ज्ञान प्राप्त 
करने के लिए यह ग्रथ उपयोगी हें।” 

श्रीमान माननीय पकवासा जी - (पूर्व राज्यपाल म प्र शासन) 

“जैन शासन सुरूचि पूर्ण एवं शिक्षा प्रद है।” 

डॉ सुकुमाल जैन - (नवभारत टाइम्स, लखनऊ) 

जैन वाड्गमय के दिद्वान श्री सुमेरूचन्द्र दिवाकर के अनेकानेक 
जैन सस्कृति विषयक ग्रथो मे “जैन शासन” को अत्यधिक लोक प्रियता 
प्राप्त हुई है। आचार्य विनोबा भावे का ग्रथ मे प्रकाशित पत्र इस कृति 
के महत्व पर प्रकाश डालता है। ग्रथ मे जैन धर्म से सबधित लगभग 
सभी विषयो पर दिद्वत्ता पूर्वक प्रकाश डाला गया है। लेखक की उदार 


भावना, अपार अध्ययन, चितन और मनन का सर्वत्र परिचय ग्रथ के 
विभिन्‍न परिच्छेदों मे उपलब्ध होता है। 


॥५॥॥ जैन शासन 


जैन सस्कृति का साधिकार परिचय देने वाली इस पुस्तक के 
माध्यम से इस बात का सहज ही ज्ञान हो जाता है कि जैन धर्म के 
सिद्धात उतने ही आधुनिक है जितने प्राचीन। यह पुस्तक पढ़कर यह 
आशा की जा सकती है कि- “अरस्तु का नैतिक मनुष्य सिर्फ एक 
कल्पना नही है, ऐसे मनुष्य का विकास सभव है और जरूरी भी।” 

डॉ रामजी सिह - पी एच डी डी लिट(दर्शन), डी लिट( राजनीति 
शास्त्र) भूतपूर्व ससद सदस्य, पूर्वाध्यक्ष भारतीय दर्शन परिषद्‌, पूर्व 
अध्यक्ष गाधी विचार विभाग भागलपुर विश्वविद्यालय बिहार - 

“जैन शासन” जैन विचार धारा मे सामान्य एवं विद्वत समाज 
क॑ लिए एक अत्यत उपयोगी ग्रथ है आधुनिक सदर्भ मे जैन सिद्धातां 
की सार्थकता इसमे अत्यत सफलता पूर्वक दिखाई गई है। मै समझता 
हूँ इस ग्रथ के अध्ययन का मुझे पहले सौभाग्य मिला होता तो मुझे और 
भी अधिक सृजनात्मक एवं परिपक्वता मिलती। 


इस ग्रथ मे एक दूसरी विशेषता यह है कि यह शास्त्रीय ग्रथ या 
पाठय ग्रथ के अतिरिक्त समाजोन्मुख लोकोपयोगी ग्रथ है, इसमे शान्ति, 
धर्म, विश्व निर्माता, परमात्मा, आत्म जागरण, सयम, अहिसा एवं विश्व 
समस्याये जैसे समाज अभिमुख विषय का भी अच्छी तरह स॑ विवेचन 
किया गया है लेखक ने इस वैज्ञानिक युग की चुनौती स्वीकार कर 
धर्म ओर धर्म मार्ग की प्रासगिकता का उल्लेख किया हे जैन धर्म 
वस्तुत आत्म साधना का प्रशस्त मार्ग है। आत्म साधना के बिना समाज 
साधना एक प्रवचन हो जायेगी और फिर विश्वशाति की साधना मात्र 
एक दिखावा हो जायगी। सच्ची आत्म साधना ही धर्म साधना है धर्म के 
नाम पर जो दुर्भाग्य हमने देखे हे, वह धर्म नही हो सकता आज धर्म, 
भ्रम के भवर मे फस गया है लेकिन इससे उद्धार करना होगा 
भौतिकवाद अथवा उसपर आधारित साम्यवाद धर्म का विकल्प कभी 
नही बन सकता है। जैन दर्शन के अनुसार पूर्ण मनुष्यत्व ही काल्पनिक 
देवत्व है, क्योकि उसमे अनत चतुष्टय रहते है। बैरिस्टर चपतराय के 
एक उद्धरण का उल्लेख किया गया है, कि मनुष्य-वासनाईश्वर, 
ईश्वर+वासनाए >मनुष्य। यह समझने के लिए अत्यत आकर्षक है। 


जैन शासन ॥% 


मेरी विनम्र दृष्टि मे “जैन दर्शन” पर इतनी उदार प्रामाणिक एव 
लोकोपयोगी रचना शायद ही मिलेगी। 

ब्रजीवराव गौतमचन्द दोशी*- (सस्थापक जैन सस्कृति सरक्षक 
संघ, सोलापुर) 

जैन शासन के निर्माण मे श्री दिवाकर जी ने अत्यत परिश्रम 
किया है, विषय विवेचन और विषय विभाग बहुत ही सुद्रर है। आपकी 
हिन्दी प्रौढ़ और हृदयगम होने से बाचते समय साहित्य का सच्चा आनद 
आता है। आपकी लेखन कला इतनी साध्य हुई है यह देखकर परम्‌ 
सतोष हो रहा है। इस ग्रथ का हमारी महाराष्ट्र भाषा मे अनुवाद कराने का 
विकल्प हो रहा है। आपके इस ग्रथ से आजकल के पाश्चात्य विद्या 
विभूषित विद्वान और नूतन युवक को बहुत फायदा होगा। आपके इस 
परिश्रम के लिए धन्यवाद देने को हमारे पास उचित शब्द नही है। 

नवभारत दैनिक समाचार पत्र, जबलपुर ( श्री गुलाबराय 
नारद ) 

प्रस्तुत पुस्तक (जैन शासन) द्वारा जैन दर्शन के प्रख्यात विद्वान 


श्री सुमेरूचन्द्र जी दिवाकर न॑ हिन्दी साहित्य की एक बडी कमी को 
दूर किया है। 


पुस्तक का प्रत्येक अध्याय जहा लेखक के विशाल अध्ययन 
और अध्यात्म वृत्ति का दिग्दर्शन कराता है, वही ज्ञान जिज्ञासुओ को 
सत्य निरूपण और मानसिक भोजन प्रदान कराता है जैसा कि लेखक ने 
पुस्तक के समर्पण मे लिखा है - 

“उन तत्व जिज्ञासुओ को जो सदैव तत्व चिन्तन मे निमग्न रहते 
है। सत्य और अहिसा ही जिनकी साधना के ओर छोर है, दुराग्रह ओर 
एकागी विचारों से चित्त को दूषित न कर जो समत्व ओर समन्वय का 
मार्ग अपनाये हुए हैं।" 

जैन धर्म के विशिष्ट सिद्धातो का तुलनात्मक विवेचन बडे 
आकर्षक और प्रभावक ढग से किया गया है। प्रत्येक स्थल पर अपने 
पाठको को आत्मोन्‍नति की ओर प्रेरित होने का प्रयत्न किया है। अनेको 
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अवतरण और विविध भाषाओं मे विषय पोषण लेखक के अधिकार को 
सूचित करते है। 

दर्शन शास्त्र जैसे नीरस विषय को लेखक ने इतना सरल और 
रोचक बना दिया है कि इतर कार्यो मे उलझा मानव भी पुस्तक मे शाति 
का मार्ग पायेगा। जैन धर्म पर प्रस्तुत पुस्तक अपने ढग का नवीनतम 
प्रकाशन है। प्रकाश की ओर जाने वाले प्रत्येक भारतीय के लिये “जैन 
शासन” का अध्ययन और मनन अनिवार्य सा है। 

विश्वभारती - (शाति निकेतन) 

“जैन शासन” पुस्तक मे जैन धर्म, दर्शन और साहित्य का बडा 
सुदर अध्ययन प्रस्तुत किया गया है। पुस्तक मे दी गई असख्य 
टिप्पणियो से लेखक के विशाल अध्ययन का पता चलता है। जैन 
साहित्य को सामान्य रूप और विस्तार से समझने के लिए पुस्तक 
उपयोगी और सग्रहणीय है।” 

सम्मार्ग - ( मासिक पत्रिका, कलकत्ता ) 

जैन शासन पुस्तक मे जैन धर्म के सभी प्रमुख सिद्धातों और 
प्रगतियो का आधुनिक ढग म॑ विश्लंषण करने का प्रयत्न किया गया है। 
अपने वादों को साधारण जनता भी किस प्रकार समझले इसको ध्यान मे 
रखा गया है, साथ ही गूढ रहस्यो की उद्घाटन शैली विद्वानो के लिए 
भी रूचिकर सिद्ध होगी। 


जैन सदाचार निरूपण क लिए विशष स्थान दिया गया है 
जिनका परिशीलन न केवल जेन धर्मावलबियो क॑ लिए ही मननीय होगा 
प्रत्युत सर्वमाधारण के लिए भी लाभकर हांगा। सदाचार सबधी परिच्छेदो 
पर पाश्चात्य विद्वानो के सिद्धातो का तुलनात्मक विवेचन भी किया गया 
है, जिससे नवीनो को भी ग्रन्थ क॑ प्रति आकर्षण होगा। स्याद्वाद आदि 
दार्शनिक सिद्धातो के भेदभाद प्रकरण को लकर विद्वान लेखक ने अपनी 
शैली स॑ विचार चलाया है। जो लोग सिद्धात से मत भेद भी रखेगे वे 
भी पुस्तक की उपादेयता अवश्य स्वीकार करेगे। 


वीरवाणी - जयपुर राजस्थान ) 


जैन शासन ] 


जैन शासन मे जैन धर्म क॑ सिद्धातों का विशद विवेचन है। 
पुस्तक काफी परिश्रम से लिखी गई है। भाषा परिमार्जित आकर्षक है। 
पुस्तक उपादेय है। 
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जैन शासन 
शान्ति की ओर 


इस विशाल विश्व पर जब हम दृष्टि डालते है, तब हमे सभी 
प्राणी किसी-न-किसी कार्य मे सलग्न दिखायी देते है। चाहे वे कार्य 
शारीरिक हो, मानसिक हो अथवा आध्यात्मिक। उनका अन्तिम ध्येय 
आत्मा के लिए आनन्द अथवा शान्ति की खोज करना है। लेकिन ऐसे 
पुरुषो का दर्शन प्राय: दुर्लभ है, जो प्रामाणिकतापूर्वक यह कह सके 
कि- हमने उस आनन्द की अक्षय निधि को प्राप्त कर लिया है।' हमारा 
यह अभिप्राय नही है कि विश्व मे पाये जाने वाले पदार्थ कुछ भी 
आनन्द प्रदान नही करते, कारण, अनुकूल शारीरिक, मानसिक अथवा 
आध्यात्मिक पदार्थ को पाकर प्राणी सतुष्ट होते हुए पाये जाते है और 
इसीलिए लोग कह भी बैठते है-भाई, आज बडा आनन्द आया! किन्तु, 
वह आनन्द स्थायी नहीं रहता। मनोमुग्धकारी इन्द्र-धनुष अपनी छटा से 
प्रेक्षको के चित्त को आनन्द प्रदान करता है; किन्तु अल्प-काल के 
अनन्तर उस सुरचाप का विलीन होना उस आनन्द की धारा को शुष्क 
बना देता है। इसी प्रकार विश्व की अनन्त पदार्थ-मालिका जीवो को 
कुछ सतोष तो देती है, किन्तु उसके भीतर स्थायित्व का अभाव पाया 
जाता है। 


उस भौतिक पदार्थ से प्राप्त होने वाले आनन्द मे एक बड़ा सकट 
यह है कि जैसे जैसे विशिष्ट आनन्द-दायिनी सामग्री प्राप्त होती है, बैसे 
वैसे इस जीव की तृष्णा की ज्वाला अत्यधिक प्रदीप्त होती जाती है। 
और वह यहा तक बढ जाती है कि सम्पूर्ण विश्व के पदार्थ भी उसके 
मनोदेवता को पूर्णतया परितृप्त नही कर सकते। 


महर्षि गुणभद्र ने लिखा है कि-“जगत्‌ के जीबो की आशा, 
तृष्णा का गड़ढा बहुत गहरा है-इतना गहरा कि उसमे हमारा सारा विश्व 


2 जैन शासन 


अणु के समान दिखायी देता है। तब भला, जगत्‌ के अगणित प्राणियो 
की आशा की पूर्ति इस एक विश्व के द्वारा करे तो एक-एक प्राणी के 
हिस्से मे इस जगत्‌ का कितना-कितना भाग आएगा।"! 


विश्व के वैभव आदि से आत्मा की प्यास का बुझना यह अज्ञ 
जीव मानता है। किन्तु, वैभव और विभूति के बीच मे विद्यमान व्यक्तियो 
के पास भी दीन-दुखी जैसी आत्मा की पीडा दिखायी देती है। देखिये 
न, आज का धन-कुबेर माना जाने वाला हेनरी फोर्ड कहता है 
कि-“मेरे मोटर के कारखाने मे काम करने वाले मजदूरों का जीवन 
मुझसे अधिक आनन्द-पूर्ण है; उनके निश्चिन्त जीवन को देखकर मुझे 
ईर्ष्य-सी होती है कि यदि मै उनके स्थान को प्राप्त करता तो अधिक 
सुन्दर होता।” कैसी विचित्र बात यह है कि धन-हीन गरीब भाई 
आशा-पूर्ण नेत्रो से धनिकों की ओर देखा करते है, किन्तु वे धनिक 
कभी-कभी सतृष्ण नेत्रो से उन गरीबो के स्वास्थ्य, नियकुलता आदि को 
निहारा करते है। इसीलिए योगिराज पूज्यपाद ऋषि भोगी प्राणियो को 
सावधान करते हुए कहते है-“कठिनता से प्राप्त होने वाले कष्ट-पूर्वक 
सरक्षण योग्य तथा विनाश-स्वभाव वाले धनादि के द्वारा अपने आपको 
सुखी समझने वाला व्यक्ति उस ज्वर पीडित प्राणी के समान है जो 
गरिष्ठ घी सेवन कर क्षण-भर के लिए अपने मे स्वस्थता की कल्पना 
करता है।”* 


भौतिक पदार्थों से प्राप्त होने वाले सुखो की निस्सारता को देखने 
तथा अनुभव करने वाला एक तार्किक कहता है-'भाई, जगत्‌ की 
वस्तुओ से जितना भी आनन्द का रस खीचा जा सकं, उसे निकालने मे 
क्यो चूको? शून्य की अपेक्षा अल्प लाभ क्या बुरा है।' इस तार्किक ने 
इस बात पर दृष्टिपात करने का कष्ट नहीं उठाया कि जगतू के 
क्षण-स्थायी आनन्द मे निमग्न होने वाले तथा अपने को कृत-कृत्य 
मानने वाले व्यक्ति की कितनी करुण अवस्था होती है, जब इस आत्मा 
को वर्तमान शरीर तथा अपनी कही जाने वाली सुन्दर, मनोहर, मनोरम 
प्यारी वस्तुओं से सहसा नाता तोडकर अन्य लोक की महायात्रा करने 
को बाध्य होना पडता है। 


कहते है, सम्राट्‌ सिकन्दर जो विश्व विजय के रग मे मस्त हो 
अपूर्व साम्राज्य-सुख के सुमधुर स्वप्न मे सलग्न था, मरते समय केवल 
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इस बात से अवर्णनीय आन्तरिक व्यथा अनुभव करता रहा था कि मै 
इस विशाल राज-वैभव का एक कण भी अपने साथ नहीं ले जा सकता। 
इसीलिए, जब समप्राट्‌ का शव बाहर निकाला गया, तब उसके साथ राज्य 
की महान्‌ वैभवपूर्ण सामग्री भी साथ मे रखी गयी थी। उस समय सम्राट्‌ 
के दोनो खाली हाथ बाहर रखे गये थे; जिसका यह तात्पर्य था कि विश्व 
विजय की कामना करने वाले महत्त्वाकाक्षी तथा पुरुषार्थी इस प्रतापी 
पुरुष ने इतना बहुमूल्य सग्रह किया जो प्रेक्षकों के चित्त मे विशेष 
व्यामोह उत्पन्न कर देता है। किन्तु फिर भी यह शासक. कुछ भी सामग्री 
साथ नही ले जा रहा है। ऐसे सजीव तथा उद्बोधक उदाहरण से यह 
प्रकाश प्राप्त होता है कि बाह्य पदार्थों मे सुख की धारणा मूल मे ही 
भ्रमपूर्ण है। प्यासा हरिण ग्रीष्म मे पानी प्राप्त करने की लालसा से 
मरु-भूमि मे कितनी दौड नहीं लगाता, किन्तु मायाविनी मरीचिका के 
भुलावे मे फँसकर वृद्धिगत पिपासा से पीडित होता है और प्यारे पानी 
के पास पहुँचने का सौभाग्य ही नहीं पाता- उसकी मोहनी-मूरत ही 
नयन-गोचर होती है, पुरुषार्थ करके ज्यो ज्यो आगे दौडता है, वह 
नयनाभिराम वस्तु दूर होती जाती है। इसी प्रकार भौतिक पदार्थों के पीछे 
दौडने वाला सुखाभिलाषी प्राणी वास्तविक आनन्दामृत के पान से वचित 
रहता है ओर अन्त मे इस लोक से बिदा होते समय सग्रहीत ममता की 
सामग्री के वियोग-व्यथा से सन्तप्त होता है। ऐसे अवसर पर सतृू-पुरुषो 
की मार्मिक शिक्षा ही स्मरण आती है- 


“रे जिय, प्रभु सुमिरन मे मन लगा लगा। 
लाख करोर की धरी रहैगी, सग न जइहै एक तगा॥” 


इस प्रसग मे विद्या-प्रेमी नरेश भोज का जीवन-अनुभव भी विशेष 
उद्बोधक है। कहते है, जब महाराज अपनी सुन्दर रमणियो, स्नेही मित्रो, 
प्रेमी बन्धुओ, हार्दिक अनुरागी सेवको, हाथी-घोडे आदि की अपूर्व 
सर्वागीण आनन्ददायिनी सामग्री को देखकर अपने विशिष्ट सौभाग्य पर 
उचित अभिमान करते हुए अपने महाकवि से हृदय की बाते कर रहे थे, 
तब महाराज भोज के भ्रम को भगाने वाले तथा सत्य की तह तक 
पहुँचाने वाले कवि के इन शब्दों ने उनकी आँखे खोल दी-"“ठीक है 
महाराज, पुण्य-उदय से आपके पास सब कुछ है, लेकिन यह तब तक 
ही है जब तक आपके नेत्र खुले हुए है। ने्रो के बन्द होने पर यह कहा 
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रहेगा।” महाकवि भूधरवास जी की निम्न पंक्तिया अन्तस्तल तक 
अपना प्रकाश पहुँचा वास्तविक मार्ग-दर्शन कराती है- 


“तेज तुरग सुरग भले रथ, मत्त मतग उतग खरे ही। 

दास खवबास अवास अटा धन, जोर करोरन कोश भरे ही॥ 

ऐसे भये तो कहा भयौ है नर! छोर चले जब अत छठे ही। 

धाम खरे रहे काम परे रहे, दाम गरे रहे ठाम धरे ही।” 
-जैनशतक 33। 


कवि की यह उक्ति ध्यान देने योग्य है- 


साझ भई सूरज भयौ पश्चिम दिशि की ओर। 

नभ अधियारौ बढ़ि चल्यौ, हिय कसकी निशि-चोर॥ 
सोच भयौ हिय, देखि क॑ अपनी जीवन सांझ। 

दिन की घड़िया रहे गयीं हाय बाझ की बाझ।॥ 


ऐसी ही गम्भीर चिन्तना मे समुज्जवल दार्शनिक विचारों का उदय 
होता है। पश्चिम के तर्कशास्त्री प्लेटो महाशय कहते है-- 7॥॥0507 
9०20६ ॥ ७०॥०० (दर्शन-शास्त्र का जन्म आश्चर्य मे होता है)। इसका 
भाव यह है कि जब विचित्र घटना-चक्र से, जीवन पर विशेष प्रकार का 
आघात होता है, तब तात्तिकता के विचार अपने आप उत्पन्न होने लगते 
है। गौतम की आत्मा मे यदि रोगी, वृद्ध तथा मृत व्यक्तियों के प्रत्यक्ष 
दर्शन से आश्चर्य की अनुभूति न हुई होती तो वह अपनी प्रिय यशोधरा 
और राज्य से पूर्णतया निर्मम हो बुद्धत्व के लिए साधना-पथ पर पैर नही 
रखते। 


वास्तविक शान्ति की प्यास जिस आत्मा मे उत्पन्न होती है, वह 
सोचता है-“मै कौन हूँ?, मै कहा से आया हूँ?, मेरा क्‍या स्वभाव है?, 
मेरे जीवन का ध्येय क्या है?, उसकी पूर्ति का उपाय क्या है?” 
पश्चिमी पण्डित हेकल (प्र2०८०) महाशय कहते हैं--“ ९/॥९४०८ 00 २४९ 
0००॥९? श्र भ6 ५०१ ए्ञादा 00 ए८ ४०?” ऐसे प्रश्नो का समाधान 
करने के लिए जिस सत्पुरुष ने सदाशयतापूर्वक प्रयत्न किया वही 
महापुरुषो मे गिना जाने लगा और उस महापुरुष ने जिस मार्ग को पकड़ा 
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वही भोले तथा भूले भाइयों के लिए कल्याण का मार्ग समझा जाने 
लगा- 'भहाजनो येन गत: स पन्‍्था:।' 


आज के उदार जगत्‌ से निकट सम्बन्ध रखने वाला व्यक्ति सभी 
मार्गों को आनन्द का पथ जान उसकी आराधना करने का सुझाव सबके 
समक्ष उपस्थित करता है। वह सोचता है कि शान्त तथा लोक-हित की 
दृष्टिवाले व्यक्तियो ने जो भी कहा वह जीवन मे आचरण योग्य है। तत्त्व 
के अन्तस्तल को स्पर्श न करने वाले ऐसे व्यक्ति “रामाय स्वस्ति' के 
साथ-ही-साथ 'रावणाय स्वस्ति' कहने मे सकोच नही करते। ऐसे भाइयो 
को तक॑शास्त्र के द्वारा इतना तो सोचना चाहिए कि सद्भावना आदि के 
होते हुए भी सम्यक्‌-ज्ञान की ज्योति के बिना सन्मार्ग का दर्शन तथा 
प्रदर्शन कैसे सम्भव होगा। इसलिए अज्ञानता अथवा मोह की प्रेरणा से 
तत्त्वज्ञों को रावण की अभिवन्दना छोडकर राम का पदानुसरण करना 
चाहिए। जीवन मे शाश्वत्‌ तथा यथार्थ शान्ति को लाने के लिए यह 
आवश्यक है कि कृपमण्डूकवृत्ति' अथवा गतानुगतिकता की अक्ञ-प्रवृत्ति 
का परित्याग कर विवेक की कसौटी पर तत्त्व को कसकर अपने जीवन 
को उस ओर झुकाया जावे। 


मं एके के के 


सदर्भ सूची 


॥।  “आशागर्त प्रतिप्राणि यस्मिन्‌ विश्वमणूपमम्‌। 
कस्य कि कियदायाति वृथा वो विषयैधिता॥।'' 
-आत्मानुशासन श्लो> 36। 
2.  “दुरज्यनासुरक्ष्येण नश्वरेण धनादिना। 
स्वस्थम्मन्यो जन को5पि ज्वरवानिव सर्पिषा।3॥।'! 
-इष्टोपदेश 
3 “चेतोहरा युवतय सुहृदोउनुकूला , सदूबान्धवा प्रणयगर्भगिरश्च भृत्या । 
वल्गन्ति दन्तिनिवहा- तरलास्तुरगा:, सम्मीलिते नयनयोर्नहि किज्विदस्ति॥।'! 
4 “को5उह कौदृग्गुण- क्वत्य कि प्राप्य, किनिमित्तक-।'' 
-वादीभसिह सूरिकृत क्षत्रचूडटामणि [-28। 
5 “तातस्थ कृपोध्यमिति ब्लरुवाणा क्षार जल कापुरुषा: पिबन्ति।!! 


के कं के के के 


धर्म के नाम पर 


आत्म-साथना द्वारा कल्याण-मंदिर दु खी प्राणियो को प्रविष्ट कराने 
की प्रतिज्ञापूर्वक प्रचार करने वाले व्यक्तियो के समुदाय को देखकर ऐसा 
मालूम होता है कि यह जीव एक ऐसे बाजार मे जा पहुँचा है जहाँ अनेक 
विज्ञ विक्रेता अपनी प्रत्येक वस्तु को अमूल्य कल्याणकारी बता उसे 
बेचने का प्रयतत कर रहे है। जिस प्रकार अपने माल की ममता तथा 
लाभ के लोभवश व्यापारी सत्य सम्भाषण की पूर्णतया उपेक्षा कर 
वाक-चातुर्य द्वारा हत-भाग्य ग्राहक्क को अपनी ओर आकर्षित कर 
उसकी गाँठ के द्रव्य को प्राप्त करते है, उसी प्रकार प्रतीत होता है कि 
अपनी मुक्ति अथवा स्वर्ग प्राप्ति आदि की लालसावश भोले-भाले 
प्राणियो के गले मे साधनामृत के नाम पर न मालूम क्या-क्या पिलाया 
जाता है और उसकी श्रद्धा-निधि वसूल की जाती है। 


ऐसे बाजार मे धोखा खाया हुआ व्यक्ति सभी विक्रेताओ को 
अप्रामाणिक और स्वार्थी कहता हुआ अपना कोप व्यक्त करता है। कुछ 
व्यक्तियो की अप्रामाणिकता का पाप सत्य तथा प्रामाणिक व्यवहार करने 
वाले पुरुषो पर लादना यद्यपि न्याय की मर्यादा के बाहर की बात है, 
तथापि ठगाया हुआ व्यक्ति रोषवश यथार्थ बात का दर्शन करने मे 
असमर्थ हो अतिरेकपूर्ण कदम बढाने से नहीं रुकता। ऐसे ही रोष तथा 
आन्तरिक व्यथा को निम्नलिखित पक्तिया व्यक्त करती है- 


“धर्म ने मनुष्य को कितना नीचे गिराया, कितना कुकर्मी बनाया, 
इसको हम स्वय सोचकर देखे। ईश्वर को मानना सबसे पहले बुद्धि को 
सलाम करना है। जैसे शराबी पहला प्याला पीने के समय बुद्धि की 
बिदाई को सलाम करते है, वैसे ही खुदा के मानने वाले भी बुद्धि से 
बिदा हो लेते है। धर्म ही हत्या की जड है। कितने पशु धर्म के नाम पर 
रक्त के प्यासे ईश्वर के लिए ससार मे काटे जाते है, उसका पता 
लगाकर पाठक स्वय देख ले। समय आवेगा कि धर्म की बेहूदगी से 
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ससार छुटकारा पाकर सुखी होगा और आपस की कलह मिट जाएगी। 
एक अत्याचारी, मूर्ख शासक, खुदमुख्तार एव रद्दी ईश्वर की कल्पना 
करना मानो स्वतत्रता, न्याय और मानव धर्म को तिरस्कार करके दूर 
फेक देना है। यदि आप चाहे कि ईश्वर आपका भला करे तो उसका 
नाम एकदम भुला दे, फिर ससार मगलमय हो जायगा। 


“बेद, पुराण, कुरान, इजील आदि सभी धर्म पुस्तको के देखने से 
प्रकट है कि सारी गाथाएँ वैसी ही कहानियाँ है जैसे कुपढ बूढी 
दादी-नानी अपने बच्चो को सुनाया करती है। बिना देखे-सुने, अनहोने, 
लापता ईश्वर या खुदा के नाम पर अपने देश को, जाति को, व्यक्तित्व 
और धन-सम्पत्ति को नष्ट कर डालना, एक ऐसी मूर्खता है जिसकी 
उपमा नहीं मिल सकती। यदि हम मनुष्य जाति का कल्याण चाहते हे 
तो हमे सबसे पहले धर्म और ईश्वर को गद्दी से उतारना चाहिए।”! 


इस विषय मे अपना रोष व्यक्त करने वालो मे सम्भवत, रुस ने 
बहुत लम्बा कदम उठाया है। वहाँ तो बडे-बडे सम्मेलन करके वोटो 
(मतो) द्वारा ईश्वर का बहिष्कार तक किया गया, बेचारे धर्म की बात 
तो जाने दीजिए। रुसी लेखक दास्तोइवस्की एक कदम आगे बढाकर 
लिखता है-“ईश्वर तो मर चुका है, अब उसका स्थान खाली हे।” जर्मन 
दार्शनिक नीत्शे कहता है- “सर्व देवताओ की मृत्यु हो गई है। अब हम 
महामानव को जीवित देखना चाहते है। ” 


पूर्वोक्त कथन मे अतिरेक होते हुए भी निष्पक्ष दृष्टि से समीक्षक 
को उसमे सत्यता का अश स्वीकार करना ही होगा। देखिए, श्री 
विवेकानन्द अपने राज-योग मे लिखते है-“जितना ईश्वर के नाम पर 
खून खच्चर हुआ उतना अन्य किसी वस्तु के लिए नहीं।” 


जिसने रोमन-कैथोलिक और प्रोटेस्टेट नामक हजरत ईसा के 
माननेवालो का रक्त-रंजित इतिहास पढ़ा है अथवा दक्षिण-भारत मे 
मध्य-युग मे शैव और लिगायतो ने हजारों जैनियो का विनाशकर रक्त 
की वैतरणी बहायी तथा जिस बात की प्रामाणिकता दिखाने वाले चित्र 
मदुरा के मीनाक्षी नामक हिन्दू मन्दिर मे उक्त कृत्य के साक्षी स्वरूप 
विद्यमान है; ऐसे धर्म के नाम पर हुए क्रूर-कृत्यो पर दृष्टि डाली है, 
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वह अपनी जीवन की पवित्र श्रद्धानिधि ऐसे मार्गों के लिए कैसे समर्पण 
करेगा? 


धर्मान्धो की विवेक-हीनता, स्वार्थ-परता अथवा दुर्बुद्धि के कारण 
ही धर्म की आज के वैज्ञानिक जगत्‌ मे अवर्णनीय अवहेलना हुई और 
उच्च विद्वानों ने अपने आपको ऐसे धर्म से असम्बद्ध बताने मे या 
समझने मे कृतार्थता समझी। कविवर रवीन्द्रनाथ ने एक गीत मे अपने 
प्रभु से प्रार्था की है कि- वह धर्मान्धता के महान अभिशाप से हम 
सबको बचावे। धर्म शून्य की अपेक्षा धर्मान्ध अधिक भयकर है। यदि 
धर्मान्धो ने अमर्यादापूर्ण तथां उच्छूखलतापूर्ण आचरण कर सहार न किया 
होता तो धर्म के विरुद्ध ये शब्द न सुनायी पडते। ऐसी स्थिति मे इस बात 
की आवश्यकता है कि भ्रम की भँवर मे फँसे हुए जगत्‌ का उद्धार करने 
वाले सुख तथा शन्तिदाता धर्म का ही उद्धार किया जाय, जिससे लागो 
को वास्तविकता का दर्शन हो। 


मद कर मे मे मं 


संदर्भ सूची 


। प्रपञ्चपरिचय, पृ० 2]7-20। 
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3 देखो, जर्मन डॉ वान्‌ ग्लेप्सेस का जैन-धर्म सम्बन्धी ग्रथ 


-क्ाफ्राप5, 7 64 


मेः के के! मे: मे 


धर्म और उसकी आवश्यकता 


साम्यवाद सिद्धान्त का प्रतिष्ठापक तथा रुस का भाग्य-विधाता 
लेनिन धर्म की ओट मे हुए अत्याचारो से व्यधित हो कहता है कि 
विश्व-कल्याण के लिए धर्म की कोई आवश्यकता नही है। उसके 
प्रभाव मे आये हुए व्यक्ति धर्म को उस अफीमी गोली के समान मानते 
है, जिसे खाकर कोई अफीमची क्षण-भर के लिए अपने मे स्फूर्ति और! 
शक्ति का अनुभव करता है। इसी प्रकार उनकी दृष्टि से धर्म भी कृत्रिम 
आनन्द अथवा विशिष्ट शान्ति प्रदान करता है। 


यह दुर्भाग्य की बात है कि इन असतुष्ट व्यक्तियो को वैज्ञानिक 
धर्म का परिचय नहीं मिला, अन्यथा ये सत्यान्वेषी उस धर्म की 
प्राण-पण से आराधना किये बिना न रहते। जिन्होंने इस महान्‌ साधना के 
साधनभूत मनुष्य जन्म की महत्ता को विस्मृत कर अपनी आकाक्षाओ की 
पूर्ति को ही नर-जन्म का ध्येय समझा है, वे गहरे भ्रम मे फँसे हुए है 
और उन्हे इस विश्व की वास्तविक स्थिति का बोध नहीं प्रतीत होता। 


सप्राद्‌ अमोधवर्ष अपने अनुभव के आधार पर मनुष्य-जन्म को 
ही असाधारण महत्त्व की वस्तु बताते है। अपनी अनुपम कृति 
प्रश्नोत्तर-रत्न-मालिका मे उन्होंने कितनी उदबोधक बात लिखी है- 


“कि वु्लभ? नृजन्म, प्राप्पपे भवति कि चर कर्तव्यम्‌? 
आत्महितमहितसगत्यागो रागएच गुरुवचने॥” 


इस मानव-जीवन की महत्ता पर प्राय: सभी सन्‍्तो ने अमर-गाथाएँ 
रची है। इस जीवन के द्वारा ही आत्मा सर्वोत्कृष्ट विकास को प्राप्त कर 
सकती है। कबीरदास ने कितना सुन्दर लिखा है- 


“मनुज जनम बुरलभ अहै, होय न वूजी बार। 
पक्का फल जो गिर गया, फेर न लागै डारा।” 
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वैभव, विद्या, प्रभाव आदि के अभिमान मे मस्त हो यह प्राणी 
अपने को अजर-अमर मान अपने जीवन की बीतती हुई स्वर्ण-घडियो 
की महत्ता पर बहुत कम ध्यान देता है। वह सोचता है कि हमारे जीवन 
की आनन्दगगा अविच्छिन्न रूप से बहती ही रहेगी, किन्तु वह इस सत्य 
का दर्शन करने से अपनी आखो को मीच लेता है कि परिवर्तन के 
प्रचण्ड प्रहार से बचना किसी के भी वश की बात नही है। 


महाभारत मे एक सुन्दर कथा है- पाचो पाण्डव तृषित हो एक 
सरोवर पर पानी पीने के लिए पहुँचे। उस जलाशय के समीप निवास 
करने वाली दिव्यात्मा ने अपनी शकाओ का उत्तर देने के पश्चात्‌ ही 
जल पीने की अनुज्ञा दी। प्रश्न यह था कि जगत्‌ मे सबसे बडी 
आश्चर्यकारी बात कौन-सी है? भीम, अर्जुन आदि भाइयो के उत्तरो से 
जब सन्‍्तोष न हुआ, तब अन्त मे धर्मराज युधिष्ठिर ने कहा- 


“अहन्यहनि भूतानि गच्छन्ति यममन्दिरम। 
शेषा जीवितुमिच्छान्ति किमाश्यर्चमत परम्‌॥”? 


इस सबध मे गुणभद्गाचार्य की उक्ति अन्तस्तल को महान्‌ 
आलोक प्रदान करती है। वे कहते है-अरे, यह आत्मा निद्रावस्था द्वारा 
अपने मे मृत्यु की आशका को उत्पन्न करता है और जागने पर जीवन 
के आनन्द की झलक दिखाता है। जब यह जीवन-मरण का खेल आत्मा 
की प्रतिदिन की लीला है, तब भला, यह आत्मा इस शरीर मे कितने 
काल तक ठहरेगा? 


मोह की नींद मे मग्न रहने वालो को गुरु नानक जगाते हुए कहते 
है .- 

जागो रे जिन जागना, अब जागनिकी बार। 

फेरि कि जागो “नानका', जब सोवउ पाव पसार॥ 


आज के भौतिक-वाद के भँवर मे फँसे हुए व्यक्तियों मे से 
कभी-कभी कुछ विशिष्ट-आत्माएँ मानव-जीवन की अमूल्यता का 
अनुभव करती हुई जीवन को सफल तथा मगल-मय बनाने के लिए 
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छटपटाती रहती है। ऐसे ही विचारो से प्रभावित एक भारतीय नरेश, 
जिन्होने आइ० सी० एस० की परीक्षा पास की थी। एक दिन कहने 
लगे-“मेरी आत्मा मे बडा दर्द होता है, जब मै राजकीय कागजातो आदि 
पर प्रभात से सध्या तक हस्ताक्षर करते-करते अपने अनुपम मनुष्य-जीवन 
के स्वर्णमय दिवस के अवसान पर विचार करता हूँ। क्या हमारा जीवन 
हस्ताक्षर करने के जडयत्र के तुल्य है? क्या हमे अपनी आत्मा के लिए 
कुछ भी नहीं करना है? मानो हम शरीर ही हो और हमारी आत्मा ही 
न हो। कभी-कभी आत्मा बेचैन हो सब कामो को .छोडकर वनवासी 
बनने को लालायित हो उठता है।” 


मैने कहा, इस तरह घबराने से कार्य नहीं चलेगा। यदि सत्य, 
सयम, अहिसा आदि के साथ जीवन को अलकृत किया जाय, तो अपने 
लौकिक उत्तरदायित्वपूर्ण कार्य करने मे कोई बाधा नहीं है। अध्यात्म 
दीप के प्रकाश मे कर्त्तत्य पालन कीजिए। आत्म विस्मृति नही होनी 
चाहिए। सतुलित जीवन बनाइये। भय की कोई बात नहीं है। आप 
वैज्ञानिक धर्म के उज्जवल प्रकाश मे अपने को तथा अपने कर्ततव्यो को 
देखने का प्रयत्त कीजिए। इससे शान्तिपूर्वक जीवन व्यतीत होगा तथा 
मनुष्य-जीवन की सार्थकता भी होगी। इमरसन ने कहा है, “]३०४४8 
€॥॥ ए॥॥8 ५00 9९३९९, 0ए ४0ए 5 तुम्हारी आत्मा के सिवाय दूसरी 
वस्तु तुम्हे शांति नहीं प्रदान कर सकती है। यह सिद्धात महत्वपूर्ण है। 


गौतमबुद्ध ने अपने भिक्षुओ को धर्म के विषय मे कहा है- 


“देसेथ भिक्खवे धम्म आदिकल्लाण मज्झे कललाण 
परियोसानकल्लाण “-भिक्षुओ, तुम आदिकल्याण, मध्यकल्याण तथा 
अन्त मे कल्याण वाले धर्म का उपदेश दो। आचार्य गुणभद्व आत्मानुशासन 
मे लिखते है कि-“धर्म सुख का कारण है। कारण अपने कार्य का 
विनाशक नहीं होता। अतएवं आनन्द के विनाश के भय से तुम्हे धर्म से 
विमुख नहीं होना चाहिए।"” 


इससे यह बात प्रकट होती है कि विश्व मे रक्तपात, सकीर्णता, 
कलह आदि उत्पातो का उत्तरदायित्व धर्म पर नही है। धर्म की मुद्रा 
धारण करनेवाले धर्माभास का ही कलकमय कारनामा है। अधर्म या पाप 


42 जैन शासन 


से उतना अहित अथवा विनाश नहीं होता, जितना धर्म का दम्भ दिखाने 
वाले जीवन अथवा सिद्धान्तो से होता है। व्याप्र की अपेक्षा गोमुख व्याप्र 
के द्वारा जीवन अधिक सकटापनन बनता है। 


लार्ड एवेबरी ने ठीक ही कहा है कि “विश्व मे शांति तथा 
मानवो के प्रति सदभावना का कारण धर्म है, जो घृणा तथा अत्याचार को 
उत्तेजित करता है, उसे शब्दश: धर्म भले ही कहा जाय, किन्तु भाव की 
दृष्टि से यह पूर्णतया मिथ्या है।" डा० भगवानवास का कथन 
है!-“सल्तनतो और कूटनीति की बाँदी बनकर साइस ने मजहब से 
कही ज्यादा मारकाट की है, पर यह सब झगडा न सच्ची साइस का 
नतीजा है और न सच्चे धर्म या मजहब का। यह नतीजा है हमारे अन्दर 
के शैतान, हमारी खुदी, हमारे स्वार्थ और हमारे अहकार का। हम अपनी 
छोटी झूठी शान और चदरोजा गरजो के लिए साइस और मजहब दोनो 
का गलत उपयोग करते है और दोनो को बदनाम करते है। मजहब के 
नाम पर झगडे दुनिया मे हुए है और होगे, पर इन झगडो की वजह से 
मजहब को दुनिया से मिटाने की कोशिश ऐसी है जैसे रोग को दूर करने 
के लिए शरीर को मार डालने की कोशिश। जब तक दुनिया मे दु,ख 
और मौत है तब तक लोगो को धर्म की जरूरत रहेगी... ।” 


न्यायमूर्ति डॉ" सर एम० बी" नियोगी महाशय ने धर्मतत्त्व के 
समर्थन मे एक बहुत सुन्दर बात कही थी-“यदि इस जगत्‌ मे 
वास्तविक धर्म का वास न रहे तो शान्ति के साधनरूप पुलिस आदि के 
होते हुए भी वास्तविक शान्ति की स्थापना नही की जा सकती। जैसे 
पुलिस तथा सैनिक बल के कारण साम्राज्य का सरक्षण घातक शक्तियों 
से किया जाता है उसी प्रकार धर्मानुशासित अन्तःकरण के द्वारा आत्मा 
उच्छूखल तथा पापपूर्ण प्रवृत्तियो से बचकर जीवन तथा समाज-निर्माण 
के कार्य मे उद्यत होता है।” 


उस धर्म के स्वरूप पर प्रकाश डालते हुए तारिक चूड़ामणि 
आचार्य समन्तभद्र कहते है-“जो ससार के दुखो से बचाकर इस जीव 
को उत्तम सुख प्राप्त करावे, वह धर्म हैः।" बैदिक दार्शनिक कहते 
हैं-“जिससे सर्वांगीण उदय-समृद्धि तथा मुक्ति की प्राप्ति हो, वह धर्म 
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है।”? श्री विवेकानन्द मनुष्य मे विद्यमान देवत्व की अभिव्यक्ति को 
धर्म कहते हैं।”!" राधाकृष्णन्‌ 'सत्य तथा न्याय की उपलब्धि को एव 
हिसा के परित्याग को, धर्म मानते है।!' धर्म की अब स्थिति तर्क सगत 
जीवन के रूप मे आवश्यक है क्‍योंकि उस धर्म का अत जीवन से 
मुख्य सबध रखता है। इस प्रकार जीवन मे 'सत्य शिव सुन्दरम्‌” को 
प्रतिष्ठित करने वाले धर्म के विषय मे और भी विद्वानो के अनुभव पढ़ने 
मे आते हैं। 


कार्तिकेय आचार्य ने धर्म पर व्यापक दृष्टि डालते हुए जैनागम में 
लिखा है-“वत्थुसहावो धम्मो”2-आत्मा की स्वाभाविक अवस्था धर्म 
है-इसे दूसरे शब्दों मे कह सकते है कि स्वभाव-प्रकृति (]३४पस्‍7०) का 
नाम धर्म है। विभाव, विकृति का नाम अधर्म है। इस कसौटी पर लोगो 
के द्वारा आक्षेप किये गये हिसा, दम्भ, विषय-तृष्णा आदि धर्म नामधारी 
पदार्थ को कसते हैं, तो वे पूर्णतया खोटे सिद्ध होते है। क्रोध, मान, माया, 
लोभ, राग, द्वेष, मोह, आदि जघन्य वृत्तियो के विकास से आत्मा की 
स्वाभाविक निर्मलता और पवित्रता का विनाश होता है। इनके द्वारा आत्मा 
मे विकृति उत्पन्न होती है जो आत्मा के आनन्दोपवन को स्वाहा कर 
देती है। 


अहिसा, सत्य, ब्रह्मचर्य, अपरिग्रह आदि की अभिवृद्धि एवं अभिव्यक्ति 
से आत्मा अपनी स्वाभाविकता के समीप पहुँचते हुए स्वय धर्म-मय बन 
जाता है। हिसा आदि को जीवनोपयोगी अस्त्र मानकर यह पूछा जा सकता 
है कि अहिसा, अपरिग्रह आदि को अथवा उनके साधनो को धर्म सज्ञा 
प्रदान करने का क्‍या कारण है? 


राम-द्वेष-मोह आदि को यदि धर्म माना जाय तो उनका आत्मा में 
सदा सद्भाव पाया जाना चाहिये। किन्तु, अनुभव उन क्रोधादिको के 
अस्थायित्व अतएब वबिकृतपने को ही बताता है। अग्नि के निमित्त से 
जल मे होने वाली ऊष्णता जल का स्वाभाविक परिणमन नही कहा जा 
सकता, उसे नैमित्तिक विकार कहेगे। अग्नि का सम्पर्क दूर होने पर वही 
पानी अपनी नवाभाविक शीतलता को प्राप्त हो जाता है। शीतलता के 
लिए जैसे अन्य सामग्री की आवश्यकता नहीं होती और वह सदा पायी 
जा सकती है, उसी प्रकार अहिसा, मृदुता, सरलता आदि गुणयुक्त 
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अवस्थाएँ आत्मा मे स्थायी रूप मे पायी जा सकती है। इस स्वाभाविक 
अवस्था के लिए बाह्य अनात्म पदार्थ की आवश्यकता नहीं रहती, 
क्रोधादि विभावो अथवा विकारों की बात दूसरी है। इन विकारों को 
जाग्रत तथा उत्तेजित करने के लिए बाह्य सामग्री की आवश्यकता पड़ती 
है। बाह्य साधनो के अभाव मे क्रोधादि विकारों का विलय हो जाता है। 
कोई व्यक्ति चाहने पर भी निरन्तर क्रोधी नही रह सकता। कुछ काल 
के पश्चात्‌ शान्त भाव का आविर्भाव हुए बिना नही रहेगा। आत्मा के 
स्वभाव मे ऐसी बात नहीं है। यह आत्मा सदा क्षमा, ब्रह्मचर्य, सयम 
आदि गुणों से भूषित रह सकता है। इसलिए, क्रोध-मान-माया-लोभ, 
राग-द्वेष-मोह आदि को अथवा उनके कारणभूत साधनों को अधर्म 
कहना होगा।? आत्मा के क्षमा, अपरिग्रह, आर्जतव आदि भावो तथा उनके 
साधनो को धर्म मानना होगा, क्योंकि बे आत्मा के निजी भाव है।4 


सात्तितिक आहार-विहार, सत्पुरुषों की सगति, वीरोपासना आदि 
कार्यो से आत्मीय पवित्रता का प्रादुर्भाव होता है इसलिए उन्हे भी उपचार 
से धर्म कहा जाता है। यहा धर्म के साधनो मे साध्य रूप धर्म का उपचार 
किया जाता है। उस आत्म-धर्म की अथवा उस आत्म-निर्मलता की 
उपलब्धि के लिए आत्मा की अनन्त-शक्ति, अनन्त ज्ञान, अनन्त आनन्द 
के विषय मे अखण्ड आत्मश्रद्धा, अनात्मपदार्थो से आत्मज्योति का 
विश्लेषण करनेवाला आत्म-बोध तथा अपने स्वाभाविक आनन्द-स्वरूप 
मे तल्‍्लीनता रूप आत्मनिष्ठा की हमे नितान्त आवश्यकता है। इन तीन 
गुणो के पूर्ण विकसित होने पर यह आत्मा सम्पूर्ण दुःखो से मुक्त हो 
जाता है। इस अवस्था को ही निर्वाण या मुक्ति कहते है। महापण्डित 
आशाधर ने बडे मार्मिक शब्दो मे धर्म के स्वरूप को चित्रित किया है- 


“धर्म पुसो विशुद्धिः सुदुगवगमचारित्ररूपा सच सवा ” [आत्मा 
की विशुद्ध मनोवृत्ति-सत्य श्रद्धा, सत्य-ज्ञान तथा सत्याचरण रूप परिणति 
धर्म है। (अनगारधर्मामृत ।, 90)/7] गाधी जी द्वारा समाहत विद्वान 
रायचद्र भाई ने कहा है, “धर्म का अर्थ मत-मतान्तर नही है। वह 
आत्मा का गुण है। उसके द्वारा हम दूसरे जीवो के साथ अपना सच्चा 
सबंध पहिचान सकते है। धर्म वह साधन है जिसके द्वारा हम अपने 
आपको स्वय पहिचान सकते है। यह साधन जहा कही भी मिले वही 
से प्राप्त करना चाहिए। (रायचन्द्र ग्रथ पृ 9) 


धर्म और उसकी आवश्यकता 5 


धर्म के नाम से रुष्ट होने वाले व्यक्तियों को इस आत्म-निर्मलता 
रूप पुण्य तथा परिपूर्ण जीवन की ओर व्यक्ति तथा समाज को पहुँचाने 
वाले धर्म के विरुद्ध आवाज उठाने का कोई कारण नही रहता। ऐसा धर्म 
जिस आत्मा मे, जिस जाति मे, जिस देश मे, अवतीर्ण होता है, वहा 
आनन्द का सुधाशु अपनी अमृतमयी किरणो से समस्त सनन्‍्तापो को दुर 
कर अत्यन्त उज्ज्वल तथा आह्लाद-प्रद अवस्था को उत्पन्न करता है। 
ऐसे धर्म की अवस्थिति मे शत्रुता नही रहती। स्वतन्त्रता, स्नेह, समृद्धि, 
शान्ति सभी आध्यात्मिक, आधिभौतिक, आधिदेविक आदि सर्वतोमुखी 
अभिवृद्धि से वह व्यक्ति अथवा राष्ट्र पवित्र होता है। जब इस पुण्य-भू 
भारत मे धर्ममय जीवन वाली विभूतियो का विहार होता था, तब यही 
भारत सर्वतोमुखी उन्नति का क्रोडास्थल बना हुआ था और मनु के शब्दो 


मे इस देश की गुणगाथा देवता भी गाया करते थे। 
मेष भेद मेष मे मेरे 
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फ्पका 
धम्मो वत्थु सहावो खमादिभावो य दसविहोधम्मो 
रयणत्तय च धम्मो जीवाण रक्खण धम्मो।।478॥ 
- कार्तिकयानुप्रेक्षा 

(वस्तु का स्वभाव धर्म है। क्षमादि दस प्रकार भाव धर्म है। सम्यग्दर्शनादि रत्लत्रय 
रुप धर्म है। जीवो की रक्षा करना धर्म है।) 
उत्तमक्षमा मार्दवार्जव-शौच-सत्य-सयम-तपत्यागाकिचन्य ब्रह्मचर्याणि धर्म । 

-तत्वार्थसत्र अ 8 सू 6 
भारतीय धर्मों का अथवा विश्व के प्राय सभी धर्मों का अध्ययन करने से ज्ञात 
होगा कि उन धर्मों की प्रामाणिकता का कारण यह है कि परमात्मा ने उस धर्म 
के मान्य सिद्धान्तो को बताने वाले ग्रन्थ की स्वय रचना की है। जब परमात्मा 
जैसे परम आदर्श ने अपनी पुस्तक द्वारा कल्याण का मार्ग बताया, तब उसे 
अप्रमाणिक कहने का कौन साहस करेगा। हा एक प्रबल तर्क इस मान्यता की 
जड को शिथिल कर दंता है कि यदि परमात्मा ने किताब बनाकर दी या भेजी 
तो उन पुस्तकों मे पूर्णतया परस्पर सामजस्थ होना चहिए था। वेद, कुरान, 
बाइबिल आदि ईश्वरकृत रचनाओ मे निष्पक्ष अध्येताओं को सहज सामजस्य नही 
दिखता। इसीलिए तो ईश्वर का नाम ले-लेकर और उनकी कथित पुस्तक के 
अवतरण देकर एक दूसरे को झूठा कहते हुए अपने को सच्चा समझ कर सतुष्ट 
होते है। ईश्वर के सम्बन्ध मे विशेष प्रकाश हम आगे स्वतत्र अध्याय मे डालेगे। 
दुर्भाग्य से अथवा कल्पना के सहारे यदि कोई चिन्तक विश्व-नियता-निर्मित 
पुस्तको के ध्वस अथवा अभाव की अवस्था का अनुमान करे तो उसे यह जानकर 
आश्चर्य होगा कि ग्रन्थो से सम्बन्धित ''किताबी”' कहे जाने वाले धर्मों की बहुत 
बडी सख्या अदृश्य हो जायगी, उनका अस्तित्व नहीं मिलेगा। किन्तु “वस्तु-स्वभाव' 
रूप सुदृढ़ शिला पर अवस्थित धर्म सदा अपना अस्तित्व बनाये रहेगा। कदाचित्‌ 
इसका सारा साहित्य लुप्त हो जाये, तो भी प्रकृति की अविनाशी पुस्तक को 
पढकर विवेकी मानव इस प्राकृतिक रूप धर्म के मनोरम मन्दिर का क्षणमात्र मे 
पुनर्निर्माण कर सकेगा। इसलिए कहना होगा कि ऐसे प्रकृति की गोद में पले हुए 
धर्म को कालबलि कभी भी कोई क्षति नहीं पहुँचा सकता। यथार्थ मे सनातनत्व 
के सच्चे बीज ऐसे धर्म मे ही मानना तक॑-सगत होगा। 


कक कक के 


धर्म की आधारशिला-आत्मत्व 


भारतीय दर्शनो मे चारु-वाक्‌ अर्थात्‌ मधुर-भाषी चार्वाक-सिद्धान्त 
अपना निराला राग आलापता है। इस दर्शन की दृष्टि मे वे ही बाते मान्य 
है जो प्रत्यक्ष ज्ञान का विषय बनती है। सुकुमार-बुद्धि तथा भोग-लोलुपी 
लोगो को विषयो मे प्रवृत्त कराने मे यह ऐसी तर्क॑पूर्ण सामग्री प्रदान 
करता है कि लोग इसके चक्कर म॑ उसी प्रकार फँस जाते है, जिस 
प्रकार मधु के माधुर्य से आकर्षित मक्षिका मधु-पुञज्ज मे रस-पान 
करते-करते अन्त मे कष्टपूर्वक प्राणो का विसर्जन कर बैठती है। 


इस चार्वाक की प्रत्यक्ष की एकान्त मान्यता अनुमान-प्रमाण को 
माने बिना टिक नहीं सकती। कम से कम अपने सिद्धान्त के समर्थन मे 
वह कुछ युक्‍्ति तो देगा, जिससे प्रत्यक्ष मे प्रामाणिकता पायी जाए। उस 
युक्ति से यदि पक्ष समर्थन किया तो “साधनातू साध्यविज्ञानम्‌! रूप 
अनुमान प्रमाण से चार्वाक की “प्रत्यक्ष ही प्रमाण है' इस मान्यता का 
मूलोच्छेद हुए बिना न रहेगा। 


इस विचार प्रणाली वाले धर्म का उपहास करते हुए कहते 
है-'बास के बिना जैसे बासुरी नही बनती, उसी प्रकार आत्म तत्त्व के 
अभाव मे धर्म की अवस्थिति भी कैसे हो सकती है।' ऐसी स्थिति मे 
धर्म द्वारा उस काल्पनिक आत्मा के लिए शान्ति तथा सुख की साधन 
सामग्री एकत्रित करना ऐसा ही है जैसे किसी कवि का यह कहना-“ देखो, 
वध्या का पुत्र चला आ रहा है, उसके मस्तक पर आकाश-पुष्पो का 
मुकुट लगा हुआ है, उसने मृग-तृष्णा के जल मे स्नान किया है, उसके 
हाथ मे खरगोश के सीग का बना धनुष है।” 


इसलिए, आधिभौतिक पण्डित इन्द्रियो को सन्तुष्ट करते हुए 
जीवन व्यतीत करने की सलाह देते है। जब मरण के उपरान्त शरीर 
भस्म हो जाता है, तब आत्मा के पुनरागमन का विचार व्यर्थ और 
कल्पना मात्र है अतएव, यदि पास मे सम्पत्ति न हो तो भी “ऋण 
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कृत्वा घृत पिबेत्‌” कर्जा लेकर भी घी पिओ। स्व० लोकमान्य तिलक 
ने पश्चिमी आधिभौतिक पण्डितो को लक्ष्य करके 'घृत पिबेत्‌' के स्थान 
पर “सुरा पिबेत्‌” का पाठ सुझाते हुए यूरोपियन लोगो की मद्य-लोलुपता 
का मधुर उपहास किया है।” पाश्चात्य दार्शनिक काट (79॥) के विषय 
मे कहा जाता है कि एकबार पर्यटन करते हुए धोखे से उसकी छडी एक 
भद्र पुरुष को लग गई। उसने इस प्रमादपूर्ण प्रवृत्ति को देख पूछा-महाशय 
आप कोन है? उत्तर मे काट ने कहा-“[8] 09॥60 (6 ए0९ छ00, 
[ज्रणात शए९ एणा गारनाश्री, [ ए0प ०000 भाएएश ऐश (0९४00 0 76 
श।० आ॥।। “-"“कदाचित्‌ मै सपूर्ण जगत्‌ का स्वामी होता, तो मै तुम्हे 
आधी दुनिया का अधिपति बना देता, यदि तुम उस प्रश्न का उत्तर स्वय 
देते, कि “मै कौन हूँ।” भ्रान्ति के कारण यह जीव “मै” को नही जानता। 
आधिभौतिक दृष्टि वाले स्वर्गाद को मधुर कल्पना मात्र मानते है। 
गालिब कहता है- 


हमको मालूम है ज़न्नत की हकीकत लेकिन। 
दिल को खुश करने को “गालिब' ये खयाल अच्छा है॥ 


धर्म-तत्व के आश्रय स्वरूप आत्मा को आधिभौतिक पण्डित 
जड-तत्त्वो के विशेष सम्मिश्रण रूप समझते है। उन्हे इस बात का पता 
नही है कि अनुभव और प्रबल युक्तिवाद आत्मा के सद्भाव को सिद्ध 
करते है। ज्ञान आत्मा की एक ऐसी विशेषता है जो उसके स्वतत्र 
अस्तित्व को सिद्ध करती है। 


पज्चाध्यायी मे लिखा है कि प्रत्येक आत्मा मे जो “अहम्‌' 
प्रत्यय-'मै' पने का बोध है, वह जीव के पृथक्‌ अस्तित्व को सूचित 
करता है।* डीकार्टे कहता है-“ (0080 ७४० $7 , [ शा, 'छ्र्टाण० 
[ आ॥”-'मै विचारता हूँ, इस कारण मेरा अस्तित्व है।' प्रो" मैक्समूलर 
ठीक इसके विपरीत शब्दों द्वारा आत्मा का समर्थन करते हुए कहते 
हैं-*मेरा अस्तित्व है अतएवं मै सोचता हूँ'-व 40, गब्र्णणल ] का: 
जीव कौ प्रत्येक अवस्था मे उसका ज्ञान-गुण उसी प्रकार सदा अनुगमन 
करता है, जिस प्रकार अग्नि के साथ-साथ ऊष्णता का सद्भाव पाया 
जाता है। सोते-जागते प्रत्येक अवस्था मे इस आत्मा मे ' अह प्रत्यय '-मै-पने 
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का बोध पाया जाता है। यही कारण है कि निद्रा मे अनेक व्यक्तियो के 
समुदाय मे से व्यक्ति-विशेष का नाम पुकारा जाने पर वह व्यक्ति ही 
उठता है, कारण, उसकी आत्मा मे इस बात का ज्ञान विद्यमान है कि 
मेरा अमुक नाम है। 


जो व्यक्ति, महुआ आदि मादक वस्तुओ के सन्धान में विशेष 
उन्मादिनी शक्ति की उद्भूति देख पृथ्वी, जल आदि तत्त्वो के सम्मिश्रण 
से चैतन्य के प्रकाश का आविर्भाव मानते है, बे इस बात को भूल जाते 
है कि जब व्यक्तिश: जड तत्त्वो मे चैतन्य का लव-लेश नही है, तब 
उनकी सर्मष्टि मे अद्भुत चेतन्य का उदय कहा से होगा? एक प्राचीन 
जैन आचार्य का कथन है कि आत्मा शरीरोत्पत्ति के पूर्व था एवं शरीरान्त 
के पश्चात्‌ भी विद्यमान रहता है “तत्काल उत्पन्न हुए बालक मे 
पूर्वजन्मगत अभ्यास के कारण माता के दुग्ध-पान की ओर अभिलाषा 
तथा प्रवृत्ति पायी जाती है। मरण के पश्चात्‌ व्यन्तर आदि रूप में 
कभी-कभी जीव के पुनर्जन्म का बोध होता है। जन्मान्तर का किसी-किसी 
को स्मरण होता है। जड-तत्त्वत का जीव के साथ अन्वय-सम्बन्ध नहीं 
पाया जाता। इसलिए, अविनाशी आत्मा का अस्तित्व माने बिना अन्य 
गति नही है!” 


“न्यायसूत्र' के रचयिता कहते है-“यदि जन्म के पूर्व मे आत्मा का 
सद्भाव न होता, तो वीतराग-भाव सम्पन्न शिशु का जन्म होना चाहिए 
था; किन्तु अनुभव से ज्ञात होता हे कि शिशु पूर्व अनुभूत वासनाओ को 
साथ लेकर जन्म-धारण करता है।” 


आत्मा के विषय मे एक बात उल्लेखनीय है, कि वह अपने को 
प्रत्येक वस्तु का ज्ञाता के रूप मे (५॥००८००ए०८9) अनुभव करता है और 
अन्य पदार्थों को केवल ज्ञेयरूप से (00०० 0०९) ग्रहण करता हे। 
भाषा-विज्ञान की दृष्टि से भी आत्मा का अस्तित्व अगीकार करना 
आवश्यक है, अन्यथा उत्तम पुरुष (प्रा एश४ण) के स्थान मे अन्य 
पुरुष या मध्यम पुरुष रूप शब्दो के द्वारा ही लोक-व्यवहार होता। अग्रेजी 
भाषा मे आत्मा का वाचक '' शब्द सदा बड़े अक्षरों मे (काश 
[2०) लिखा जाता है। क्‍या यह आत्मा की विशेषता की ओर सकेत 
नही करता है? 
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विख्यात वैज्ञानिक सर ओलिवर लॉज मे अपने गम्भीर प्रयोगों 
द्वारा मरण के उपरान्त आत्मा के अस्तित्व को प्रमाणित किया है।”” 
टैरटूलियन (प्रथए।श) नामक यूरोपियन पण्डित लिखता है कि- 
आत्मा एक मौलिक खण्ड-विहीन (9ग0/2 0 ॥्रताशाआ0|०) वस्तु है। 
अतएव उसे अविनाशी होना चाहिए, कारण अखण्ड तथा मूलभूत 
असयुक्‍त पदार्थ विनाश-विहीन होता है। आत्मा मे जो ज्ञान उत्पन्न होता 
है, वह खण्ड खण्ड रूप न होकर अखण्ड समष्टि रूप मे पाया जाता 
है। उदाहरणार्थ हम कहते है 'आम एक मधुर फल है' इस शब्द-मालिका 
मे परस्पर भेद होते हुए भी हमे 'आ' 'म' 'ए' 'क' आदि का 
पृथक्‌-पृथक्‌ बोध न होकर समष्टि रूप से आम वस्तु का परिज्ञान होता 
है। यह ज्ञान भौतिक मस्तिष्क से उत्पन्न नहीं होता। इस ज्ञान की 
पुनरावृत्ति भी की जा सकती है। इस कारण, जडत्व से भिन्‍न (ग्राशभश।4/) 
तत्त्व का सद्भाव मानना चाहिए। मैकडानल, शॉपन हॉयर, लेसिग, 
हर्डः आदि पश्चिम के चिन्तको ने आत्मा की मौलिकता को एवं 
अविनाशिता को स्वीकार किया है। अमूर्तिक आत्मा का विचार अनुभव 
का विषय है, वह भौतिक विज्ञान की परिधि के बाहर की वस्तु है। 
मनोवैज्ञानिक शोधनमण्डल (75एला८॥ २८६८ग०॥ $0०८०५) ने आत्मा 
के अस्तित्व को स्वीकार किया है।” मृत्यु के उपरात भी जीव का 
सद्भाव पाया जाता है। इस विषय की प्रामाणिकता बताने वाली अनेक 
घटनाओ का वर्णन सामायिक पत्र पत्रिकाओं मे प्रगट होता रहता है। 
उनसे यह बात स्पष्ट होती है कि मृत्यु के बाद भी जीव का सद्भाव 
रहता है। देह के विनाश होने पर भी देही की अवस्थिति पाई जाती है। 


प्रमाण- पुनर्जन्म के विषय मे इस्तम्बूल (तुर्की) मे एक महत्वपूर्ण 
घटना की जाच करके आत्मविद्या तथा वैज्ञानिक अनुसधान परिषद्‌ के 
अध्यक्ष ने कहा कि, “स्पष्ट ही यह आत्मा के देहान्तरण का मामला 
है।' घटना का सक्षिप्त रूप 964 अप्रैल के 'नवनीत' मे इस प्रकार 
लिखा है- 


आबिद नामक एक व्यक्ति की हत्या होने के उपरान्त उसने 
महमूद नामक व्यक्ति के यहा जन्म लिया। उसे इस्माइल कहा जाता था। 
जब वह अट्ठारह माह का था तभी से वह बोलने लगा था। जब वह 
2%£ वर्ष का हुआ, तब उस बालक ने अपने को आबिद कहना शुरु 
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किया। चार साल का इस्माइल अपने तीन बच्चो का नाम लिया करता 
था। वह सोते सोते उठ बैठता तथा चिल्लाने लगता-बेटी गुलशरों! तुम 
कहा हो? महमूद के घर के सामने से एक फेरी वाला आइसक्रीम बेचता 
हुआ जा रहा था। बालक ने उसका नाम लेते हुए कहा-तुम तो पहले 
साग-सब्जी बेचते थे न? तुम मुझे भूल गए। मै आबिद हूँ। तुम सब्जिया 
मुझसे ही खरीदा करते थे। एक दिन एक पत्र प्रतिनिधि उस बालक को 
अदना नामक नगर मे ले गया। बालक जब आबिद के घर पहुचा तो 
उसने एक वृद्धा को भोजन बनाते हुए पाया एवं कहा, यह मेरी पहली 
औरत आतिस है। उसने पत्र प्रतिनिधि के साथ जब अस्तबल मे प्रवेश 
किया तब वह अत्यत गभीर हो गया तथा बताया कि 3] जनवरी 956 
को वहा उसकी हत्या की गई थी। उसने अपनी कब्र को पहिचान कर 
कहा-यहा मुझे दफनाया गया था। आबिद की हत्या का हाल जैसा कि 
पुलिस की रिपोर्ट मे था, उससे पूर्णतया मिलता था। बालक को इस्माइल 
नाम से पुकारने पर वह कहा करता था कि मेरा नाम तो आबिद है। जब 
उसे बच्चे खेलने के लिए बुलाते थे तो वह जवाब देता था कि बच्चो 
के साथ खेलने के मेरे दिन गए। इस प्रकार आबिद ने इस्माइल के रूप 
मे जन्म धारण कर यह प्रमाणित कर दिया कि पुनर्जन्म कल्पना नहीं है। 


महाकवि कालिदास अपने अभिज्ञानशाकुन्तल मे लिखते 
है-“कभी-कभी सुखी प्राणी भी मनोरम पदार्थों का दर्शन, मधुर शब्दो 
का श्रवण करते हुए भी अत्यन्त उत्कण्ठित हो जाता है, इससे प्रतीत 
होता है कि वह अत.करण मे पूर्व-जन्म के प्रेम को स्मरण करता है।”!९ 
कवि का भाव यह हे कि अनुकूल तथा प्रिय वातावरण मे विद्यमान 
सुखी व्यक्ति की मनोवृत्ति मे परिवर्तन होने का कारण जन्मान्तर के 
सस्कारो का प्रभाव है। 


पश्चिम का सन्‍्तकवि बर्ड्सवर्थ (7/०००5४०७) कहता है-“हमारा 
जन्म एक ऐसी निद्रित अवस्था है, जिसमे पूर्व जन्म के अस्तित्व की 
अनुभूति विस्मृत हो जाती है। जिस आत्मा का शरीर के साथ जन्म होता 
है वह हमारे जीवन का एक ऐसा नक्षत्र है जो पूर्व मे दूसरी जगह 
अस्तगत हुआ था। और, जो बडी दूर से आता है।"! 
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ड्रायडन का कथन भी बडा मार्मिक है-“अविनाशी आत्मा का 
विनाश करने की क्षमता मृत्यु मे नहीं है। जब विद्यमान शरीर का 
मृत्तिकारूप परिणमन होता है, तब आत्मा अपने योग्य जीवन आवास-स्थल 
का अन्वेषण कर लेता है एबं अबाध गति से अन्य शरीर मे जीवन तथा 
ज्योति भर देता हे।”!? 


ताकिक-शिरोमणि अकलड्डः स्वामी से इस विषय मे अत्यन्त 
विमल प्रकाश प्राप्त होता है। उनका युक्तिवाद इस प्रकार है-“ आत्मा के 
विषय मे उत्पन्न होने वाले ज्ञान के विषय मे सभी विकल्पो द्वारा आत्मा 
की सिद्धि होती है। आत्मा के विषय मे यदि सन्देह है तो भी आत्मा 
का सद्भाव सिद्ध होता है, क्योकि सन्देह अवस्तु को विषय नही करता। 
सशय-ज्ञान उभय कोटि को स्पर्श किया करता है। आत्मा का यदि 
अभाव हो तो दो विकलपो की ओर झुकने वाले ज्ञान का उदय कैसे 
होगा? अनध्यवसाय-ज्ञान भी जात्यन्ध को रूप के समान प्रकृत मे 
बाधक नहीं है, कारण अनादि से आत्मा का परिज्ञान होता आया है। 
विपरीत-ज्ञान के मानने पर भी आत्मा का अस्तित्व सिद्ध होता है, पुरुष 
को देखकर उसमे स्थाणु-दूँठ-रूप विपरीत बोध के द्वारा जैसे स्थाणु की 
सिद्धि होती है, उसी प्रकार आत्मा का यथार्थ बोध होगा। आत्मा के 
विषय मे समीचीन बोध मानने पर उसका अस्तित्व अबाधित सिद्ध होता 
है।” (तत्त्वार्थगाजवार्तिक 2/8) 


स्वामी समन्तभद्व का युक्तिवाद इस विषय को और भी हृदय-ग्राही 
बनाता हे-“जैसे 'हेतु' शब्द से 'हेतु” रूप अर्थ का बोध होता है, क्योंकि 
हेतु शब्द सज्ञारूप है, इसी प्रकार 'जीव' शब्द अपने वाच्य रूप 'आत्मा' 
नामक बाह्य पदार्थ को स्पष्ट करता है, क्योकि “जीव” शब्द भी सज्ञा 
रूप है। सज्ञा रूप वाचक का विषय-भूत वाच्य पदार्थ होना चाहिए। जैसे 
'प्रमाण' शब्द प्रत्यक्ष आदि प्रमाण रूप प्रमाण को बताता है, वैसे ही 
माया आदि श्रान्तिपूर्ण शब्द अपने-अपने वबाच्य-भूत माया आदि पदार्थों 
का परिज्ञान कराते हैं।”!3 


स्थाद्वाद-विद्यापति आचार्य विद्यानन्दि का कथन है-“यह “जीव' 
शब्द का व्यवहार आत्मतत्त्व को छोडकर शरीर के विषय मे प्रसिद्ध नहीं 
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है; कारण शरीर अचेतन है और वह आत्मा के भोग का आश्रय रूप से 
प्रसिद्ध है, आत्मा तो भोक्ता है। इन्द्रियो मे भी 'जीव' व्यवहार नही होता, 
कारण उनकी उपभोग के साधन रूप से प्रसिद्धि है-जैसे हम कहते है 
'मै' 'आखो' 'से' 'देखता' 'हूँ” यहा 'देखना' रूप क्रिया का साधन नेत्र 
इन्द्रिय है, देखने वाला आत्मा पृथक्‌ पदार्थ है। 


रूप-रस-गध शब्द आदि इन्द्रियो के विषयो मे “जीव' शब्द का 
व्यवहार करना उचित नही है, कारण वे भोग्य रूप से विख्यात है-जैसे 
'मै' 'पानी' 'पीता' “हू' यहा पीना क्रिया के विषय मे पानी रूप भोग्य 
पदार्थ का ग्रहण किया जाता है तथा “मै' शब्द कर्त्ता आत्मा को बताता 
है। अतएब भोक्ता आत्मा ही 'जीव' पद वाच्य है। चैतन्य को शरीर 
आदि का कार्य मानने पर आत्मा मे भोक्तापने की बुद्धि का औचित्य 
सिद्ध नही होता।” 


अकलक स्वामी भाषा-शास्त्रियो के इस सन्देह का भी निराकरण 
करते है कि 'जीव' शब्द के सद्भाव मे भी जीव रूप अर्थ न माने तो 
क्या बाधा है? कारण प्रत्येक शब्द का अपने वाच्यार्थ के साथ निश्चित 
सम्बन्ध हो, ऐसा विदित नही होता। इस भ्रम के निराकरण मे आचार्य 
कहते है-'जीव शब्द से उत्पन्न होने वाला जीव अर्थ का बोध अबाधित 
है। जैसे, धूमदर्शन से अग्नि का परिज्ञान किया जाता है और अबाधित 
होने से उस ज्ञान पर विश्वास किया जाता है उसी प्रकार प्रकृत प्रसग 
मे समझना चाहिए। मरीचिका मे उत्पन्न होने वाले जल का ज्ञान बाधित 
होने से दोषयुक्त है। जो ज्ञान अबाधित है उसे निर्दोष मानना होगा। इस 
नियमानुसार “'जीव' शब्द वास्तविक 'जीव' अर्थ को च्योतित करता है। 


उस जीव की हर्ष-विषाद की अवस्थाए है। यह प्रत्येक व्यक्ति के 
अनुभव-गोचर है और प्रत्येक शरीर मे पृथक्‌-पृथक्‌ अनुभव मे आता 
है। इस अनुभव का परित्याग भी नही किया जा सकता। यही अनुभव 
अपना निषेध करने वाले व्यक्ति को स्वयं अपना परिचय कराता है।* 


इस प्रकार युक्ति, अनुभव आदि जिस आत्म-तत्त्व को सिद्ध करते 
हैं, उसके धर्म आदि की अभिव्यक्ति करने मे प्रयलशील होना प्रत्येक 
चिन्तक तथा समीक्षक का परम कर्तव्य है। 
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विश्वनिर्माता 


आत्मा नामक पदार्थ के स्वतन्त्र अस्तित्व के सिद्ध होने पर चित्त 
मे यह सहज शका उद्भूत होती है, कि आत्मत्व अथवा चैतन्य की 
दृष्टि से जब सब आत्माए समान है, तब उनमे दु ख-सुख का तरतम 
भाव अथवा विविध वृत्तिया क्यो दृष्टिगोचर होती है? यदि इस समस्या 
को सुलझाने के लिए लोक-मत का सग्रह किया जाए तो प्राय: यह उत्तर 
प्राप्त होगा-“जीवो का भाग्य ईश्वर के अधीन है, वही विश्व-नियन्ता 
उन्हे उत्पन्न करता है, रक्षण करता है तथा अपने-अपने कर्मानुसार 
विविध योनियो मे भेज उन्हे दण्डित या पुरस्कृत करता है।" वेद-व्यास 
महाभारत मे लिखते है-'यह जीव बेचारा अज्ञानी है, अपने दु.ख-सुख 
के विषय मे स्वाधीन नही है, यह तो ईश्वर की प्रेरणानुसार कभी स्वर्ग 
मे पहुँचता है, तो कभी नरक मे।" 


एक ईश्वर-भकत अपने भाग्य निर्माण के समस्त अधिकार उस 
परमात्मा के हाथो मे सौपते हुए लोगो को शिक्षा देता है- 


दुनिया के कारखाने का खुदा खुद खानसामा है। 
न कर तू फिक्र रोटी की, अगर्चे मर्ददाना है॥ 


इस विचारधारा से अकर्मण्यता की पुष्टि देख कोई-कोई यह कहते 
है कि कर्म करने मे प्रत्येक जीव स्वतन्त्र है, हा, कर्मो के फल-विभाजन 
मे परमात्मा न्‍्याय-प्रदाता का कार्य करता है। 


कोई चिन्तक सोचता है कि जब जीव स्वेच्छानुसार कर्म करने मे 
स्वतन्त्र है और इसमे परमात्मा के सहयोग की आवश्यकता नही है तब 
'फलोपभोग मे परमात्मा का अवलम्बन अगीकार करना आवश्यक प्रतीत 
नही होता। एक दार्शनिक कवि कहता है- 


को काको दुख देत है, देत करम झकझोर। 
उरझे-सुर॒झे आप ही, ध्वजा पवन के जोर॥ 
- भैया” भगवतीदास। 
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अध्यात्म-रामायण मे कहा है-सुख-दुःख देने वाला कोई नहीं है; 
दूसरा सुख-दुःख देता है यह तो कुबुद्धि ही है- 


“सुखस्थ दुःखस्य न को5पि वाता परो ददातीति कुबुद्धिरिषा।” 


इस प्रकार जीव के भाग्य निर्णय के विषय मे भिन्‍न-भिन्‍न धारणाएँ 
विद्यमान है। इनके विषय मे गम्भीर विचार करने पर यह उचित प्रतीत 
होता है कि अन्य विषयो पर विचार के स्थान मे पहले परमात्मा के 
विषय मे ही हम समीक्षण कर ले। कारण, उस गुत्थी को प्रारम्भ में 
सुलझाए बिना वस्तु-तत्त्तवत की तह तक पहुँचने मे तथा सम्यक्‌ चिन्तन 
मे बडी कठिनाइया उपस्थित होती है। विश्व को ईश्वर की क्रीडा-भूमि 
अगीकार करने पर स्वतत्र तथा समीचीन चिन्तन का स्रोत सम्यक्‌ रूप 
से तथा स्वच्छन्द गति से प्रवाहित नही हो सकता। जहा भी तर्कणा ने 
आपत्ति उठायी वहा ईश्वर के विशेषाधिकार के नाम पर सब कुछ ठीक 
बन जाता है क्योंकि परमात्मा के दरबार मे कल्पना की बटन दबायी कि 
कल्पना और तर्क से अतीत तथा तार्किक के तीक्ष्ण परीक्षण मे न टिकने 
वाली बाते भी यथार्थता की मुद्रा से अंकित हो जाती है और अनन्त 
आपत्तियो तथा महान्‌ विरोधो के बीच मे उस लीलामय परमपिता 
परमात्मा की लोकोत्तर शक्ति आदि के बल पर असम्भव भी सम्भव 
तथा तर्क-बाह्य भी तर्क-सगत बना दिया जाता है। अतएवं यह 
आवश्यक है कि साम्प्रदायिक सकीर्णता को निर्ममतापूर्वक निकालकर 
निर्मल मनोवृत्ति के साथ परमात्मा के विषय मे विचार किया जाए। 


ईश्वर को विश्व का भाग्य-विधाता जैन-दार्शनिको ने न मानकर 
उसे ज्ञान, आनन्द, शक्ति आदि अनन्त-गुणो का पुञ्ज परम-आत्मा 
(परमात्मा) स्वीकार किया है। इस मौलिक विचार-स्वातन्त्रय के कारण 
महान्‌ दार्शनिक-चिन्तन की सामग्री के होते हुए भी वैदिक दार्शनिको ने 
घट्दर्शनो की सूची मे जेन-दर्शन को स्थान नहीं दिया। अस्तु, प्रसिद्ध 
बट्‌-दर्शनो मे अपना विशिष्ट स्थान रखने वाला साख्यदर्शन ईश्वर-विषयक 
जैन-विचार-शैली का समर्थन करता है।? सेश्वर साख्य नाम से विख्यात 
योगदर्शन भी ईश्वर को जगतू का कर्त्ता नहीं मानता। वह कलेश, कर्म, 
कर्मविपाक तथा कर्मो के सस्कार समुदाय रूप आशय से असम्बन्धित 


विश्वनिर्माता शा 
पुरुष-विशेष को ईश्वर कहता है! न्याय और वैशेषिक सिद्धान्त ने मूल 
परमाणुओ आदि का अस्तित्व मानकर ईश्वर को जगतू का उपादान 
कारण न मान निमित्त कारण स्वीकार किया है। 


पूर्व मीमासा-दर्शन भी निरीश्वर साख्य के समान कर्त्ता-वाद का 
निषेध करता है। उत्तर-मीमासा अर्थात्‌ वेदान्त मे भी ईश्वर कर्त्तत््व का 
तत्त्वत- दर्शन नहीं होता है। उस दर्शन मे इस विश्व को ब्रह्म का 
अभिव्यक्त विवर्त माना है। इस प्रकार, शान्त भाव से दार्शनिक वाडमय 
का परिशीलन करने पर बिदित होता है कि जैनदर्शन के अकर््तत्त् 
सिद्धान्त मे बहुत से दार्शनिको ने हाथ बँटाया है। फिर भी, यह देखकर 
आश्चर्य होता है कि केवल जैन-दर्शन पर ही नास्तिकता का दोष लादा 
गया है। इस कथन के प्रकाश मे जेनधर्म वेद विरोधी नहीं कहा जा 
सकता है। जैन धर्म मे ईश्वर का अस्तित्व स्वीकार किया गया है। वह 
पुनर्जन्म के सिद्धान्त को भी मानता है, अत जैन धर्म की नास्तिक दर्शन 
(०४थश३७) मे परिगणना करना सत्य चितन के प्रतिकूल है। वैयाकरण 
पाणिनीय ने लिखा है, “अस्ति नास्ति दिष्ट मति.” (4, 4-60)। इस 
पर काशिकाकार ने लिखा है-'परलोकोस्तीति यस्य मति* स आस्तिक:, 
तद्विपरीतो नास्तिक.'-परलोक है, ऐसी जिसकी बुद्धि है वह आस्तिक 
(४४) है। इसके विपरीत नास्तिक है। भूट्रोजी दीक्षित ने भी यही 
कहा है। आप्टे सस्कृत कोष मे लिखा है, आस्तिक :-(0॥6 छश॥0० ७८॥९४९5 
का 200 ॥रा0 ॥00007 ४०१०-जो ईश्वर तथा परलोक मे विश्वास करता 
है वह आस्तिक है। 


प्रकाण्ड विद्वान पद्मभूषण प० माखनलाल जी चतुर्वेदी ने लिखा 
है,-“मै तो जैनधर्म की आस्तिक धर्म मानता हू क्योकि वह ईश्वर को 
तथा परलोक को भी स्वीकार करता है।” ऐसी स्थिति मे धर्मनिरपेक्ष 
केन्द्रीय शासन के शिक्षा विभाग का यह पवित्र कर्तव्य है'कि वह देश 
के शिक्षालयो मे जैनधर्म की नास्तिक धर्म मे परिगणना के मिथ्या प्रचार 
को अविलम्ब रोके और सत्य की प्रतिष्ठा बढावे। यह बात सत्य है कि 
जैनधर्म ऋग्वेदादि वैदिक वाडमय को अपने लिए पथ-प्रदर्शक नहीं 
मानता। शुद्ध अहिसात्मक बिचार प्रणाली को अपनी जीवन निधि मानने 
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वाला जैन तत्त्वज्ञान हिसात्मक बलि-विधान के प्रेरक वैदिक वाडमय का 
किस प्रकार समर्थन करेगा? इसका अर्थ यह नही है कि जैन-दार्शनिक 
वेद (ज्ञान) के विरोधी है। जैनधर्म प्रथमानुयोग, करणानुयोग, चरणानुयोग 
और द्रव्यानुयोग रूप अपने अहिसामय विशिष्ट ज्ञानपुज्जो का आराधक 
है। भगवज्जिनसेन ने हिसात्मक वाक्यो को यम की वाणी बताते हुए 
अहिसामय निर्दोष जैनधर्म मे वर्णित द्वादशागमय महाशास्त्रों को ही पूज्य 
वेद माना है। 


श्रुत सुविहित वेदों द्वादशागमकल्मषम्‌ । 
-आदिपुराण, पर्व 39, श्लोक 22 


जैन धर्म क्रोध-मान-माया-लोभ, हास्य, भय, विस्मय आदि विकारों 
से रहित वीतराग, सर्वज्ञ परम-आत्मा को ईश्वर मानता है। वह विश्व 
की क्रीडा मे किसी प्रकार भाग नही लेता। वह कृतकृत्य है, विकृतिहीन 
है तथा सर्व प्रकार की पूर्णताओ से समन्वित है। उसी परमात्मा को राग, 
द्वेष, मोह, अज्ञान आदि से अभिभूत व्यक्ति अपनी भावना और अध्ययन 
के अनुसार विचित्र रूप से चित्रित करते है। आत्मत्व की दृष्टि से हम 
मे और परमात्मा मे कोई अन्तर नहीं है, केवल इतना ही भेद है कि 
हममे देवी शक्तिया प्रसुप्त स्थिति मे है और उनमे गुणों का पूर्ण विकास 
होने से वे आत्माएँ स्फीत बन चुकी है-इतनी निर्मल और प्रकाशपूर्ण है 
कि उनके आलोक में हम अपना जीवन उज्ज्वल और दिव्य बना सकते 
है। विद्या-वारिधि बैरिस्टर चम्पतरायजी ने अपने महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ 'की 
ऑफ नॉलेज" (6०५ ० ॥070908026) मे लिखा है- 


शिक्षा - ?8:8/005 न. 000 
(5900 + ?855705 5 रिशा 
अर्थात्‌ मनुष्य - वासनाएँ 5 ईश्वर 
ईश्वर + बासनाएँ - मनुष्य 


जैन दार्शनिको ने परमात्मा का पद प्रत्येक प्राणी के लिए आत्म-जागरण 
द्वारा सरलतापूर्वक प्राप्तव्य बतलाया है। यहा ईश्वर का पद किसी एक 
व्यक्ति-विशेष के लिए सर्वदा सुरक्षित नहीं रखा गया है! अनन्त 
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आत्माओ ने पूर्णतया आत्मा को विकसित करके परमात्मपद को प्राप्त 
किया है तथा भविष्य मे प्राप्त करती रहेगी। 


जस्टिस जे० एल० जैनी ने 0एरग०8 ० 7ब्माआ। मे लिखा है, 
/नृष6 वक्ा।4 800 ॥5 6 507 था 775 905,  € ज्रीशा ॥060 7णा भी तक 
5 गाबालाओं ॥ 35 2/क्ाात९0 79शा6्ट |07]०02९, शथि।॥, 00९ ॥॥0 0]55 
(जा) 


आत्मा की श्रेष्ठ स्थिति को जैनधर्म मे ईश्वर माना है अर्थात्‌ जब 
आत्मा समस्त जड तत्त्व से विमुक्त होकर पूर्णज्ञान, श्रद्धा, शक्ति तथा 
आनन्द को प्राप्त करता है, तब ईश्वरत्व की प्राप्ति होती है। सच्ची 
साधना वाली आत्माओ को कौन रोक सकता हे? वास्तविक प्रयत्ल-शून्य 
दुर्बल अपवित्र आत्माओ को किसी विशिष्ट शक्ति की कृपा द्वारा मुक्ति 
मे प्रविष्य नही करवाया जा सकता। जैन दर्शन के ईश्वरवाद की महत्ता 
को हृदयगम करते हुए एक उदारचेता विद्वान्‌ ने कहा था-“यदि एक 
ईश्वर मानने के कारण किसी दर्शन को 'आस्तिक' सज्ञा दी जा सकती 
है, तो अनन्त आत्माओ के लिए मुक्ति का द्वार उन्मुक्त करने वाले 
जैन-दर्शन मे अनन्त गुणित आस्तिकता स्वीकार करना न्याय प्रद 
होगा। 


परमात्मा अनन्त ज्ञान, अनन्त आनन्द, अनन्त शक्ति तथा अनन्त 
दर्शन आदि गुणो का भडार है। वह ससार-चक्र मे परिभ्रमण कर 
जन्म-जरा-मरण की यन्त्रणा नहीं उठाता। उस ज्ञान, आनन्द, बीतराग, 
मोह-विहीन, वीत-द्वेष, निर्भीक, प्रशान्त, परिपूर्ण परमात्मा का विश्व के 
सुख-दुःख-दान मे हस्तक्षेप स्वीकार करने पर वह आत्मा राग-द्वेष मोह 
आदि दुर्बलताओ से पराभूत हो साधारण प्राणी की श्रेणी मे आ जाएगा। 


जब, परमात्मा मे परम करुणा, त्रिकालज्ञता और मर्यादातीत शक्ति 
का भण्डार विद्यमान है, तब ऐसे समर्थ और कुशल व्यक्ति के 
तत्त्वावधान या सहयोग से निर्मित जगत सुन्दरता, पूर्णता तथा पवित्रता की 
साकार प्रतिमा बनता और कही भी दुःख और अशान्ति का लव-लेश 
भी न पाया जाता। कदाचित्‌ परिस्थिति-विशेषषश कोई पथ- भ्रष्ट प्राणी 
विनाश की ओर झुकता, तो वह करुणा-सागर पहले ही उस पथ- भ्रष्ट 
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को सुमार्ग पर लगाता और तब इस भूतल का स्वरूप दर्शनीय ही नही, 
सर्वदा वन्दनीय भी होता। विश्व के विधान मे विधाता का हस्तक्षेप होता, 
तो एक कवि के शब्दो मे सुवर्ण मे सुगन्ध, इक्षु मे फल, चन्दन मे पुष्प, 
विद्वान मे धनादयता और भूपति मे दीर्घजीवन का अभाव न पाया जाता। 


प्रभु की भक्ति मे निमग्न पुरुष निर्मल आकाश, रमणीय इन्द्रधनुष, 
विशाल हिमाचल, अगाध और अपार सिधु, सुगन्धित तथा मनोरम पुष्प 
आदि आकर्षक सामग्री को देखकर प्रभु को महिमा का गान करते हुए 
उन सुन्दर पदार्थों के निर्माण के लिए उस परमपिता के प्रति हार्दिक 
श्रद्धाजलिया अर्पित करता है। किन्तु जब उसी भक्त की दृष्टि मे इस 
जगत्‌ की भीषण गन्दगी, बाह्य तथा आन्तरिक अपवित्रता, अनन्त 
विषमताएँ आती है, तब उन पदार्थों से परमात्मा का न्याय-प्राप्त सम्बन्ध 
स्वीकार करने मे उसकी आत्मा को अत्यधिक ठेस पहुँचती हे। कौन 
ज्ञानवान्‌ मास-पीप-रुधिर-मल-मूत्र सदृूश बीभत्स वस्तुओ मे जीवो की 
उत्पत्ति करने के कौशल प्रदर्शन का श्रेय सर्वज्ञ, सर्वशक्तिमान्‌, परमानन्दमय 
परमात्मा को प्रदान करने का प्रयत्न करेगा। 


शान्त भाव से विचार करने पर यह शका प्रत्येक चिन्तक के 
अत.करण मे उत्पन्न हुए बिना नही रहेगी कि उस परम प्रवीण पिता ने 
अपनी श्रेष्ठ कृति रूप इस मानव-शरीर को 'पल-रुधिर-राध-मल- थैली, 
कीकस बसादिते मैली' बनाने का कष्ट क्यो उठाया? यदि विचारक 
व्यक्ति परमात्मा के प्रयत्त के बिना अपवित्र तथा घृणित पदार्थों का 
सद्भाव स्वीकार करने का साहस करता है, तो उसे अन्य पदार्थों के 
विषय मे भी इसी न्याय को प्रदर्शित करने का सत्‌-साहस दिखाने मे 
कौन-सी बाधा हे? 


'असहमत सगम' '(७०४॥ए०००८ ० ००7०४/०७” मे इस शका का 
समाधान किया है कि जगत्‌ रूप कार्य का कर्ता ईश्वर को क्यो नहीं 
माना जाए? जगत्‌ का बनाने वाला ईश्वर है, तो ईश्वर का बनाने वाला 
अन्य होगा, उसका भी निर्माता कोई अन्य मानना पडेगा। इस प्रकार 
बढ़ने वाली अनवस्था के निवारणार्थ यदि ईश्वर का सद्भाव बिना अन्य 
कर्त्ता के स्वीकार किया जाता है, तो यही नियम जगत्‌ के विषय मे भी 
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मानना होगा। कम से कम ऐसी बात तो नहीं स्वीकार की जा सकती कि 
परम आत्मा मनुष्य या पशु के पेट मे अपनी शक्ति द्वारा मल-मूत्रादि का 
निर्माण करता रहता है। यदि भौतिक और रासायनिक प्रक्रिया के द्वारा 
पेट मे उपरोक्त कार्य होता है, ऐसा अगीकार करने पर यह धारणा, कि 
प्रत्येक पदार्थ का निर्माता होना ही चाहिए, धराशायी हो जाती है। 


प्रभु की महिमा का वर्णन करते हुए राम-भक्‍त कवि तुलसी कहते 
है- 'सीयराममय सब जग जानी' दूसरा कवि कहता है-“जले बकिष्णु: 
स्थले विष्णु: आकाशे विष्णुरेब च”-इन भक्‍्तजनो को दृष्टि मे विश्व 
के कण-कण मे एक अखण्ड परमात्मा का वास है। सुनने में यह बात 
बडी मधुर मालूम होती है, किन्तु तर्क की कसौटी पर नहीं टिकती। यदि 
सम्पूर्ण विश्व मे परमात्मा ठउसाठस भरा हुआ हो तो उसमे उत्पाद-व्यय 
गमनागमन आदि क्रियाओ का पूर्णतया अभाव होगा। क्योंकि, व्यापक वस्तु 
मे परिस्पन्दन रूप क्रिया का सद्भाव नही हो सकता। अतः अनादि से 
प्रवाहित जड-चेतन के प्राकृतिक सयोग-वियोग रूप इस जगतू के पदार्थों 
मे स्वय सयुक्त-वियुक्त होने की सामर्थ्य है, तब विश्व-विधाता नामक 
अन्य शक्ति की कल्पना करना तर्कसगत नहीं है। 


वैज्ञानिक जूलियन हक्सले कहता है-“इस विश्व पर शासन 
करने वाला कौन या क्‍या है? जहा तक हमारी दृष्टि जाती है, वहा तक 
हम यही देखते है कि विश्व का नियत्रण स्वयं अपनी ही शक्ति से हो 
रहा है। यथार्थ मे देश और उसके शासक की उपमा इस विश्व के 
विषय मे लगाना मिथ्या है।"९ 


कर्तुत्व पक्ष वालो के समक्ष यह युक्ति भी उपस्थित की जाती है 
कि जब कर्त्ता के अभाव मे प्रकृति सिद्ध सनातन ईश्वर का सद्भाव रह 
सकता है और इसमे कोई आपत्ति या अव्यवस्था नही आती है; तब यही 
न्याय जगतू के अन्य पदार्थों के कर्तृत्व के विषय मे क्यो न लगाया 
जाए? ऐसा कोई प्रकृति का अटल नियम भी नही है कि कुछ वस्तुओ 
का कर्त्ता पाया जाता है, इसलिए सब वस्तुओ का कर्ता होना चाहिए। 
ऐसा करने से तर्कशास्त्रगत अल्प-पदार्थ-सबधी नियम को सार्वत्रिक 
पाया जाने वाला नियम मानने रूप दोष (728080०7) आएगा। 
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इस प्रसग मे “की ऑफ नॉलेज' की निम्न पंक्तिया उपयुक्त है- 


“सृष्टिकर्तुत्व के विषय मे यह प्रश्न प्रथम उपस्थित होता है कि 
ईश्वर ने इस विश्व का निर्माण क्यो किया? एक सिद्धान्त यह 
कहता है कि इससे उसे आनन्द की उपलब्धि हुई तो दूसरा कहता 
है कि वह अकेलेपन का अनुभव करता था और इसलिए उसे 
साथी चाहिए थे। तीसरा सिद्धान्त कहता है कि वह ऐसे प्राणियो का 
निर्माण करना चाहता था जो उसका गुणगान करे तथा पूजा करे। 
चौथा पक्ष यह कहता है कि वह विनोदवश विश्व निर्माण करता 
है। इस विषय मे यह विचार उत्पन्न होता है कि विश्वकर्त्ता की 
ऐसा जगत्‌ निर्माण करने को इच्छा क्यो हुई जिसमे बहुत बडी 
सख्या मे प्राणियों को नियमत दुख और शोक भोगने पड़ते हे? उसने 
अधिक सुखी प्राणी क्यो नहीं बनाए जो उसके साथ मे रहते।”? 


कर्तुत्व का परमात्मा मे आरोप करने से वह वन्दनीय विभूति 
राग-द्वेष, मोह आदि विकार युक्त बन साधारण मानव के धरातल पर आ 
गिरेगी ओर ऐसी स्थिति मे वह दिव्यानद के प्रकाश से वज्चित हो पवित्र 
आत्माओ का आदर्श भी न रहेगी। 


कर्तुत्व के फेर मे फँसे हुए उस परमात्मा के विरुद्ध विवेक के 
न्यायालय मे बैरिस्टर चम्पतरायजी का यह आरोप विशेष आकर्षक 
तथा प्रभावक मालूम होता हे-“जिसने मलिनता की मूर्ति अत्यन्त बीभत्स 
मल-मूत्र की खानि स्वरूप शरीर मे इस मानव को उत्पन्न करके उस 
शरीर के ही भीतर इसे केद कर रखा है, वह परम-पिता, परम-दयालु, 
बुद्धिमान्‌ परमात्मा जैसी पवित्र वस्तु नहीं हो सकती। ऐसी कृति तो 
निर्दयता एवं प्रतिशोध के दुर्भाव को स्पष्टतया प्रमाणित करती है।” 


प० जवाहरलाल नेहरु अपने आत्म-चरित्र 'मेरी कहानी” मे अपने 
हृदय के मार्मिक उद्गारो को व्यक्त करते हुए लिखते है-“परमात्मा की 
कृपालुता मे लोगो की जो श्रद्धा है, उस पर कभी-कभी आश्चर्य होता 
है कि किस प्रकार यह श्रद्धा चोट-पर-चोट खाकर जीवित है और किस 


विश्वनिर्माता 33 


तरह घोर विपत्ति और कृपालुता का उल्टा सुबूत भी उस श्रद्धा की दृढ़ता 
की परीक्षाएँ मान ली जाती है।” 


जे० रार्ड हापकिन्स की ये पंक्तिया अन्तःकरण मे गूँजती है- 


0“सचमुच तू न्‍्यायी है स्वामी, यदि मैं करूँ विवाद, 
किन्तु नाथ मेरी भी है, यह न्‍्याय-युक्त फरियाद। 

फलते और फलते है क्यो, पापी कर-कर पाप, 

मुझे निराशा देते है क्यो, सभी प्रयल कलाप। 

हे प्रिय-बन्धु, साथ मेरे यदि तू करता रिपु का व्यवहार। 
तो क्‍या इससे अधिक पराजय, औ बाधाओ का करता वार। 
अरे उठाई गीर वहा वे मद्य और विषयो के दास, 

भोग रहे वे पड़े मौज मे है जीवन के विभव विलास। 

और यहा मै तेरी खातिर काट रहा हूँ जीवन नाथ, 

हा, तेरे पथ पर ही स्वामी घोर निराशाओ के साथ। 


विश्व का ऐसा अस्त-व्यस्त चित्र चिन्तक को चकित बना कर्ततत्व 
की ओर से पराडमुख कर देता है। बिहार के भूकम्प पीडित प्रदेश मे 
पर्यटन द्वारा दु.खी व्यक्तियो का प्रत्यक्ष परिचय प्राप्त कर पडित 
नेहरुजी लिखते है-“हमे इस पर भी ताज्जुब होता है, कि ईश्वर ने 
हमारे साथ ऐसी निर्दयतापूर्ण दिल्‍लगी क्यो की कि पहिले तो हमको 
त्रुटियो से पूर्ण बनाया, हमारे चारों ओर जाल और गड्ढे बिछा दिए, 
हमारे लिए कठोर ओर दु.खपूर्ण ससार की रचना कर दी, चीता भी 
बनाया और भेड भी, और हम को सजा भी देता है।" इडियन नेशनल 
काग्रेस का इतिहास भाग () (पृ 565) मे डॉ० पढ़ाभि सीतारमैय्या 
ने लिखा है, “सन्‌ 934 मे 6 जनवरी को बिहार मे भूकम्प आया था। 
उसमे 20 हजार मनुष्य मरे थे, 0 लाख घर क्षतिग्रस्त एवं विनष्ट हुए 
थे, 0 लाख बीघा जमीन रेत से भर गई थी। तब सब फसले नष्ट हो 
गई थी। उस भूकम्प के द्वारा तीस हजार वर्गमील का क्षेत्र क्षतिग्रस्त हुआ 
था तथा लगभग डेढ करोड लोगो को हानि पहुची थी।” 


धर्म के विषय मे नेहरुजी के विचारों से कितनी ही मतभिन्नता 
क्यो न हो, किन्तु निष्पक्ष विचारक व्यक्ति की आत्मा उनके द्वारा 


व जैन शासन 


आन्तरिक तथा सत्यता से पूर्ण विचार-धारा का समर्थन किए बिना न 
रहेगी। 


देखिए, मृत्यु की गोद मे जाते-जाते पजाब-केसरी लाला 
लाजपतराय कितनी सजीव और अमर बात कह गए है-“ क्या मुसीबतो, 
विषमताओ और क्रूरताओ से परिपूर्ण यह जगत्‌ एक भद्र परमात्मा की 
कृति हो सकता है? जब कि हजारो मस्तिष्कहीन, विचार तथा विवेकशून्य, 
अनैतिक, निर्दय, अत्याचारी, जालिम, लुटेरे, स्वार्थी मनुष्य विलासिता का 
जीवन बिता रहे है और अपने अधीन व्यक्तियो को हर प्रकार से 
अपमानित, पद-दलित करते है और मिट्टी मे मिलाते है, इतना ही नहीं, 
चिढाते भी है। ये दु खी लोग अवर्णनीय कष्ट, घृणा तथा निर्दयतापूर्वक 
अपमान सहित जीवन व्यतीत करते है, उन्हे जीवन के लिए अत्यन्त 
आवश्यक व्स्तुएँ भी नही मिल पाती। भला, ये सब विषमताए क्यो है? 
क्या ये न्यायशील और ईमानदार ईश्वर के कार्य हो सकते है?” आगे 
चलकर पजाब-केसरी कहते है-“मुझे बताओ-तुम्हारा ईश्वर कहा है? 
मै तो इस निस्सार जगतू्‌ मे उसका कोई भी निशान नहीं पाता।”!! 


स्व० लालाजी के अमर उद्गारो के विरुद्ध शायद कर्ततत्व का प्रगाढ 
पोषक यह कहे कि यह तो सफल राजनीतिज्ञ की जोशभरी वाणी है, जो 
प्रशान्त दार्शनिक चिन्तन के विमल प्रकाश से बहुत दूर है। ऐसे व्यक्तियों 
को पाश्चात्य तर्क-विद्या के पिता अरस्तू महाशय जैसे शान्त, विचारवान्‌ 
चिन्तक की निम्नलिखित पंक्तियो को पढकर अपने व्यामोह को दूर 
करना चाहिए-“ईश्वर किसी भी दृष्टि से विश्व का निर्माता नही है। 
सब अविनाशी पदार्थ परमार्थिक है। सूर्य, चन्द्र तथां दृश्यमान आकाश 
सब सक्रिय है। ऐसा कभी नहीं होगा कि उनकी गति अवरुद्ध हो जाए। 
“यदि हम उन्हे परमात्मा के द्वारा प्रदत्त पुरस्कार माने तो हम उसे अयोग्य 
न्यायाधीश अथवा अन्यायी न्याय-कर्त्ता बना डालेगे। यह बात परमात्मा 
के स्वभाव के विरुद्ध है। जिस आनन्द की अनुभूति परमात्मा को होती 
है वह इतना महान्‌ है कि हम उसका कभी रसास्वाद कर सकते है। वह 
आनन्द आश्चर्यप्रद है।”2 


विश्वनिर्माता ऊ5 

ईश्वर-कर्तत्व के सम्बन्ध में अत्यन्त आकर्षक युक्ति यह उपस्थित 
की जाती है-“ क्या करे, परमात्मा तो निष्पक्ष न्याय-दाता है, जिन्होंने 
पाप की पोटली बाध रखी है, उनके कर्मानुसार वह दण्ड देता है। दया 
की अपेक्षा न्‍्याय का आसन ऊँचा है।” 


ऐसे कर्तुत्व समर्थक व्यक्ति को सोचना चाहिए कि अनन्तज्ञान, 
अनन्तशक्ति तथा अनन्त करुणापूर्ण परमपिता परमात्मा के होते हुए दीन 
प्राणी पापों के सचय मे प्रवृत्ति करे उस समय तो वह प्रभु चुपचाप इस 
दृश्य को देखता रहे और दण्ड देने के लिए उच्चत हो 'उठे। यह बड़ी 
विचित्र बात है। क्‍या सर्व-शक्तिमान परमात्मा अनर्थ अथवा अनीति के 
मार्ग मे जाने वाली अपनी सन्‍्तति समान जीवराशि को पहिले से नहीं 
रोक सकता? यदि ऐसा नही है तो सर्वशक्तिमान्‌ क्या अर्थ रखता है? 


गाधी जी ने 927 मे “यग इडिया' मे एक अग्रेज के ईश्वर के 
सबंध मे लेख को प्रकाशित कर उसके सबंध में अपना विशिष्ट 
दृष्टिकोण उसी पत्र मे व्यक्त किया था। शकाकार अग्रेज ने लिखा था- 
“5॥#070 ॥0 0609, ग्रातइतलशा भा0 णात्ञा00॑शा 35 पं6 5$, त0फ 
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क्या सर्वज्ञ और सर्वशक्तिमान होने के कारण अपनी सर्वज्ञता के 
द्वारा ईश्वर यह नहीं जान पाता कि कहा दुष्टता है? और अपनी 
सर्वशक्तिमत्ता के द्वारा उस दुष्टता को नष्ट नहीं कर सकता? इस प्रकार 
दुष्टता को प्रारम्भ मे ही नष्ट करके दुष्टो को आगे बढने से नही रोक 
सकता? अर्थात्‌ यदि सर्वशक्तिमान एवं सर्वज्ञ परमात्मा विश्व के विधान 
मे सक्रिय भाग लेता है तो जगत मे दुष्टो तथा उनकी दुष्टता की 
परिसमाप्ति हुए बिना न रहती, कितु बात ऐसी नही है। 


इस सबंध मे प्रश्नकर्त्ता पुन: यह तर्क उपस्थित करता है- 


“न 6500 भाएजड 3 जिक्ा। 00 ताए पाड 0ज़ा श3ए९, एए आ0प्रा0 पल 
गण श्र९९6 00 & ज़ब्चा। 206 भा5 शिक्षाएए फ॒ुछएा2४5४४ ॥6 7900? 
जाए भाएज़ णि। 909ए 0 जरक्षाएए थात फरद्ा भरीएज़ 8 क्या, शी 
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यदि ईश्वर अत्याचारी को स्वय का विनाश करने की अनुज्ञा देता 
है तो क्या यह उचित न होता कि वह उस अत्याचारी को, दीनो पर 
अत्याचार करने के पहले ही विनष्ट कर देता। वह क्यो अत्याचारीपने 
को बढ़ने मे पूर्ण स्वतत्रता देता है और उसके द्वारा हजारों व्यक्तियो का 
सर्वगाश तथा नैतिक पतन किए जाने पर उसे मृत्यु के मुख मे जाने देता है? 


शकाकार का अभिप्राय यह है कि आततायी तथा अत्याचारी 
शासको आदि के क्रूर कृत्यो द्वारा मनुष्य के सन्तप्त होने से पहिले ही 
ऐसे पापी व्यक्ति को मृत्यु के मुख मे पहुचाया जाना चाहिए था। 
परमात्मा यह क्यो नहीं करता? 


इस सबध मे गाधी जी ने इस बात का स्पष्टीकरण किया है कि 
वे क्यो ईश्वर पर विश्वास करते है? बे प्रश्नकर्त्ता के तर्को के विपरीत 
अपना भाव व्यक्त करते हुए यह कहते है कि जहा तक तर्क का सबध 
है वहा तक मै स्वीकार करता हू कि मेरे पास इस प्रकार का कोई 
प्रत्युत्त नही है कि मै प्रश्नकर्त्ता का समाधान कर सकू। 


पु ९णा855 00 वर 4 4 ॥396 ॥0 आएपाशां 00 एणाणा०6 गा 
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गाधी जी अपने विश्वास के आधार पर अपने आराध्य ईश्वर की 
चर्चा करते हुए कहते है कि, “मै जानता हू कि परमात्मा मे कोई दोष 
नही है कितु यदि दोष पाए जाते है तो दोषों से अस्पृष्ट रहते हुए भी 
परमात्मा उनका कर्त्ता है।” 

>] [त0ण वक्ष ॥6 ॥85 ॥0 €शा| गा गा भा0 एशआ 086 5 ९एा, 6 ॥5 
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जैन तत्त्वज्ञान परमात्मा को आत्मा की राग, द्वेष, मोह, काम, क्रोध 
आदि विकृति विमुक्त अवस्था रूप मानता है। परमात्मा से राग, द्वेष, मोह 
आदि विकार उत्पन्न होते हे, यह गाधी जी की श्रद्धा उनकी निजी वस्तु 
है जिसे स्वय उनके शब्दो मे तर्क का समर्थन प्राप्त नही है। जैन 
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तत्त्वज्ञान विशुद्ध तर्क और अनुभव पर अधिष्ठित होने के कारण इस 
बात को स्वीकार नही करता। परमात्मा से दोषो की उत्पत्ति मानना ऐसी 
ही विलक्षण बात होगी जैसे हस से कौओ का जन्म स्वीकार करना। गाधी 
जी यह कहते है कि-“मै अपने को जितना अधिक पवित्र बनाता हू 


उतना अधिक मै परमात्मा की निकटता का अनुभव करता हूँ” - (॥6 
एप 4 #ए 00 06007९, ॥6 ॥642 | (866] 00 02 40 (000 ) 


ये विचार जैन दृष्टि से अधिक निकटता धारण करते है। जैन दृष्टि 
यह है कि मनुष्य जैसे-जेसे काम, क्रोध, लोभ, मोह आदि मलिन वृत्तियो 
का त्याग करता है, वैसे-वैसे उसमे निर्मलता प्रगट होती है। खदान मे 
से निकला हुआ समल स्वर्ण, पाषाण, अग्नि आदि के निमित्त से निर्मल 
बनता है। इसी प्रकार आत्मा भी सयम आदि की साधना द्वारा विशुद्ध 
बनती है। जैनधर्म मे वर्णित परमात्मा का स्वरूप व्यक्तिगत श्रद्धा की 
भूमि पर अधिष्ठित नहीं है और न वह तर्क की तर्जनी के द्वारा 
म्लानमुख ही बनता है। जैनधर्म परमात्मा को मानते हुए उसे विश्व की 
राग द्वेषमयी सृष्टि का निर्माता स्वीकार नहीं करता है। जैन दृष्टि तर्क, 
विज्ञान तथा अनुभव आदि से समर्थित है। जैनदर्शन परमात्मा को 
अनतज्ञान, अनतशक्ति तथा अनतआनन्द आदि का अधीश्वर स्वीकार 
करता हे। सर्वज्ञ, वीतराग, वीतद्वेष तथा विकार विमुक्त योगियो के द्वारा 
आराध्य आत्मा क्रीडा, मनोविनोद अथवा सामर्थ्य प्रदर्शन हेतु मायामय 
जगत का जाल बुनने मे प्रवृत्त होता है। यह विचार व्यक्तिगत श्रद्धा का 
विषय हो सकता है कितु उसे मुक्ति, तर्क और अनुभव का समर्थन नहीं 
मिलेगा। 


अतएव मानव-जीवन का सर्वोपरि मूल्याकन करने वाले सत्पुरुष 
का कर्त्तव्य हे कि वह स्वय को अपने भाग्य का निर्माता अनुभव करते 
हुए जड जगत की ओर पीठ कर आत्म-विकास के क्षेत्र मे साहस पूर्वक 
बढता जावे। ऐसा पुरुषार्थी पुरुष “दासोस्ह” तथा “सोहँ” से आगे 
बढकर उत्तम पुरुष हो पुरुषोत्तम बनता है। 


ईश्वर को भाग्य विधाता न मानने का जो यह अर्थ लगाया जाता 
है कि ऐसे लोग निरीश्वरवादी है, वह अनुचित है। परमात्मा को आत्मा 
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की विशुद्ध अवस्था मानने मे युक्ति, अनुभव आदि का भी समर्थन प्राप्त 
होता है। जैसे मलिन वस्त्र से मलिनता दूर होने पर उसकी स्वाभाविक 
स्वच्छता प्रकाश मे आती है, उसी प्रकार क्रोध, अहकार, माया, लोभादि 
विकारों का ध्वस होने पर जो आत्मा पूर्ण शुद्ध होती है”उसे ही परमात्मा 
कहते है। ईश्वर के विषय मे प० जवाहरलाल जी नेहरु से यह प्रश्न 
पूछा गया था, “कि आप ईश्वर मे विश्वास करते -है या नही? मेरा 
विश्वास है कि ईश्वर मे आपकी आस्था अवश्य है।” श्री नेहरू ने कहा 
था, “तुम ठीक ही कह रहे हो” इसके पश्चातू उन्होंने इस प्रकार 
स्पष्टीकरण किया, “मै ऐसे भगवान मे अवश्य विश्वास करता हूँ जो 
वैयक्तिक दृष्टिकोण पर आधारित है और लोगो को स्वर्ग-नरक दिया 
करता है। (दैनिक नवभारत टाइम्स, 4 जून !964) 


“"छग्वात्ताटए है रथणाह्वाणा” (धर्म का दिवालियापन) मे बडे 
मार्मिक शब्दों मे परम उपकारी परमात्मा के होते हुए विश्व मे जीवो की 
कष्टपूर्ण अवस्था के सद्भाव पर आलोचना की गई है। पाप के 
फलस्वरूप युद्ध का प्रचण्ड दण्ड ईश्वर प्रदत्त मानना अत्यन्त जघन्य 
तथा महान्‌ प्रतिहिसात्मक कार्य है। एक शक्तिशाली पिता अपनी कन्या 
पर अत्याचार को चुपचाप देखता हे और पीछे यह कहता हे कि इस 
लडकी ने मेरे गौरव पर पानी फेर दिया है। ऐसे पिता के समान ईश्वर 
का भी कार्य माना जाएगा। समर्थ एवं परोपकारी महान्‌ आत्मा पहले ही 
अनर्थ को रोकने का उद्यम करेगा जिसके पश्चात्‌, दण्डदान की अप्रिय 
स्थिति उत्पन्न न होवे॥3 


गाधी जी के द्वारा अत्यन्त पूज्य गुरु-तुल्य आदरणीय माने गए 
महानुभाव शतावधानी राजचद्रजी लिखते है-''जगत्‌कर्त्ता ने ऐसे पुरुषों 
को जन्म क्यो दिया? ऐसे नाम डुबाने वाले पुत्र को जन्म देने की क्‍या 
जरूरत थी जो विषयादिको मे निमग्न हो अपनी आत्मा को ईश्वरीय 
प्रकाश से पूर्णतया वंचित रखने के प्रयास मे सलग्न रहता है?"॥4 


इस प्रकार बहुजन-समाज-सम्मत जगतू-कर्तत्व की मान्यता के 
विरुद्ध तर्क और अनुभवों'* के आधार पर विषय का विवेचन किया जाए 
तो वह एक स्वतत्र ग्रथ बन जाएगा और प्रस्तुत रचना की समस्त परिधि 


विश्वनिर्माता 39 
को आत्मसात्‌ कर लेगा। विशेष जिज्ञासुओ को प्रमेयकमलमार्त्तण्ड , 
अष्टसहस्त्री ” आप्तपरीक्षा आदि जैन न्याय तथा दर्शन के ग्रन्थो का 
परिशीलन करना चाहिए। हमारा तो ऐसा विचार होता है कि कर्त्त॑वादी 
साहित्य का भी सम्यक्‌ प्रकार मनन और चिन्तन किया जाए तो उसी 
मे इस बात को सिद्ध करने वाली पर्याप्त सामग्री प्राप्त होगी कि परमात्मा 
सतू+चित्‌ू+आनन्द स्वरूप है। जगत्‌ का उद्धार करने और धर्म का 
सस्थापन करने के लिए अवतार धारण करने वाले, कवि बेदव्यास की 
गीता के प्रमुख पुरुष श्रीकृष्णचन्द्र की वाणी से यह सत्य प्रकट होता है 
कि-“परमात्मा न लोक का कर्त्ता है, और न कर्म अथवा कर्मफलो का 
सयोग कराने वाला है; प्रकृति ही इस प्रकार प्रवृत्ति करती है, वह 
परमात्मा पाप या पुण्य का अपहरण भी नही करता। ज्ञान पर अज्ञान का 
आवरण पडा इसलिए प्राणी विमुग्ध बन जाते है।”* 


डॉ० कालिपद मित्र एप ए, डी लिट्‌ के ये शब्द ध्यान देने 
योग्य है, जैनधर्म ईश्वर को विश्व का कर्ता और गोचर जगत्‌ का 
निर्देशक नही मानता है। इस प्रकार जैन तीर्थकरो ने परावलम्बन के बधन 
से मनुष्य की बुद्धि को मुक्त कर दिया। भगवान महावीर ने मनुष्यो को 
बतलाया कि वे अपने भाग्य के स्वय निर्माता है और अपने प्रयत्नो के 
द्वारा ही आध्यात्मिक विकास की चोटी पर पहुच सकते है। इस उपदेश 
ने मनुष्यो मे आत्मगोरव का एक सुखद भाव भर दिया; उन्हे निर्भीक, 
बलवान और स्वावलम्बी बनना सिखलाया और उनमे सद्कार्य करने की 
प्रेरणा को उत्तेजित किया। 


प्रकाण्ड तारिक जैनाचार्य अकलक ने अपने अकलक्स्तोत्र मे 
न्याय की कसौटी पर कसी गयी पूजनीय विभूति परमात्मा पर प्रकाश 
डालते हुए उन्हे महान्‌ देवता के रूप मे मान इन उद्बोधक शब्दों मे 
निरदोष, वीतराग परमात्मा को प्रणाम किया है- 


“औैलोक्य सकल त्रिकालविषय सालोकमालोकितम्‌ 
साक्षात्‌ येन यथा स्वय करतले रेखात्रय सागुलि। 
रागद्वेषभयामयान्तकजरालोलत्वलोभावयो 

नाल कत्पदलडःघनाय स महादेवो मया बन्दयते॥”? 
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- जो त्रिकालवर्ती लोक तथा अलोक के समस्त पदार्थों का हस्तगत 
अगुलियो तथा रेखाओ के समान साक्षात्‌ अवलोकन करते है तथा 
राग-द्वेष, भय, व्याधि, मृत्यु, जग, चचलता, लोभ आदि विकारों से 
विमुक्त है, उन महादेव-महान्‌ देव की मै बन्दना करता हूँ। 


जैन धर्म मे भगवान को सर्वज्ञ, वीतरागी, हितोपदेशी माना हे तथा 
परमात्मा मे अनन्त ज्ञान, अनन्त दर्शन, अनन्त सुख तथा अनन्त शक्ति 
का सद्भाव माना गया है। उक्त गुण सम्पन्न प्रभु को लोक तथा अलोक 
मे व्याप्त ज्ञान के कारण विष्णु कहा गया है। केवल ज्ञानादि ऐश्वर्य 
सम्पन्न होने से देवेन्द्रादि उनकी आज्ञा का पालन करते है इसलिए उन्हे 
ईश्वर कहा गया है। अविनाशी मुक्तिपद को प्राप्त होने से वे सुगत है। 
निर्वाण रूप परम कल्याण मुक्त होने से उन्हे शिव माना है। काम 
क्रोधादि दोषो को जीतने से वे 'जिन” कहे जाते है। शुद्ध आत्मस्वरूप 
होने से परम ब्रह्म कहे गए है। इस प्रकार विविध धर्मो के द्वारा सकीर्तित 
नामो को जैन धर्म मे अन्वर्थता के आधार पर अगीकार किया गया है। 
भगवान जिनसेन रचित सहस्त्रनाम के परिशीलन से यह ज्ञात होगा कि 
वैदिक धर्म मे प्रयुक्त विविध परमात्मवाचक नामो को जैनधर्म मे मान्यता 
दी गई है। 'समाधिशतक' मे आचार्य पूज्यपाद परमात्मा को इन शब्दो 
मे प्रणामाजलि अर्पित करते है- 


शिवाय धात्रे सुगताय विष्ठावे। 
जिनाय तस्मै सकलात्मने नम.॥ 


मे के मंच मंद मंद 
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5 डॉ वासुदेव शरण अग्रवाल ने 9/0/64 के पत्र मे लिखा था, जैन धर्म ईश्वर 
मे विश्वास रखता है। इस आधार पर उसे आस्तिक मानने मे कोई आपत्ति नहीं। 
मूर्धन्य साहित्यकार माखनलाल चतुर्वेदी ने लिखा था-' मै तो जैनधर्म को 
आस्तिक मानता हूँ, क्योकि वह ईश्वर और परलोक को स्वीकार करता है। 

6 “गन्ध सुवर्णे फलभिकश्षुकाण्डे, नाकारि पुष्प खलु चन्दनेषु। 
विद्वान्‌ धनी भूपतिदीर्घजीबी धातु पुरा को5पि न बुद्धिदो5भूतू॥'' 
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नमक घरणणांत ए०प गाए ण ॥6 ऊ॒धथां, जीि0 एणरंत डंधा0 0ए का। 
$66 ॥08 0209० ०३2००, शांत्रा६ ५ ३0॥६ 40 फर्पथ्य7॥7 4३0 ००४ 
एप 96 720णाला29, ॥ 06 6 छ0ए66 40 एण 7 5 080१002 90 
णॉला020 5 (४9 ॥ 8076 ७३५१?” 
-सीवाएए/ट० ग 22870, 27 30-34 
श्रीमद्‌ राजचद्र , पृ० 96। 
अनुभव के आधार पर साधुचेतस्क कवि भूधरदास की वाणी से क्या ही सुन्दर 
तर्क विधाता के सम्मुख उपस्थित हुआ है- 
सज्जन जो रचे तो सुधारस सौ कौन काज, 
दुष्ट जीव किये काल-कूट सो कहा रही। 
दाता निरमापे फिर थापे क्यो कल्प-वृच्छ, 
याचक विचारे लघु तृण हू ते है सही॥ 
इष्ट के सयोग तै न सीरो घनसार कछु, 
जगत को ख्याल इन्द्रजाल सम है वही। 
ऐसी दोय-दोय बात दीखै विधि एक ही सी, 
काहे को बनाई मेरे धोखो मन है यही।।80॥। 
-जैनशतक। 
ताकिक प्रभाचन्द्राचार्य। 
आचार्य विद्यानन्दि। 
“न कर्तृत्व न कर्माणि लोकस्य सृजति प्रभु । 
न कर्मफलसयोग स्वभावस्तु प्रवर्तते॥ 
नादत्ते कस्यचित्‌ पाप न चैब सुकृत विभु । 
अज्ञानेनावृत ज्ञान तेन मुह्यन्ति जन्तव ॥”” 
“गीता 5-74, ॥5 
जय सरवग्य अलोक-लोक इक उडुबत देखेै। 
हस्तामल ज्यौ हाथलीक ज्यौ, सरब बिसेखै॥ 
छहो दरब गुन परज, काल त्रय वर्तमान सम। 
दर्पण जेम प्रकास, नास मल कर्म महातम।॥। 
परमेष्ठी पाचौ विधनहरा मगलकारी लोक मे। 
मन वच काय सिर लाय भुवि, आनद सौ द्यो धोक मे।॥॥ 
-ब्ानतराय, चर्चाशतक। 


मंद के के मंच मं 


परमात्मा और सर्वज्ञता 


परमात्मा के कर्तत्व को विविध दोष-मालिका से ग्रसित देख 
कोई-कोई विचारक परमात्मा के अस्तित्व पर ही कूठाराघात करने मे 
अपने मनोदेवता को आनन्दित मानते है। वे तो परमात्मा अथवा धर्म 
आदि जीवनोपयोगी तत्त्वो को मानव-बुद्धि के परे की वस्तु समझते है। 
एक विद्वान्‌ कहता है, जिस तर्क के सहारे तत्त्व व्यवस्था की जाती है 
वह सदा सम्मार्ग का ही प्रदर्शन करता हो, यह नही है। कौन नही जानता 
कि युक्ति का आश्रय ले अतत्त्व को तत्त्व अथवा अपरमार्थ को 
परमार्थ-सत्य सिद्ध करने वाले व्यक्तियो का इस युग मे बोलबाला 
दिखायी देता है। जैसे द्रव पदार्थ अपने आधारगत वस्तुओ के आकार को 
धारण करता है, उसी प्रकार तर्क भी व्यक्ति की वासना, स्वार्थ, 
शिक्षा-दीक्षा आदि से प्रभावित हो कभी तो ऋजु और कभी वक्र मार्ग 
की ओर प्रवृत्ति करने से मुख नहीं मोडता। इसलिए तर्क सद्दा ही 
जीवन-नौका को व्यामोह की चूट्रानो से बचाने के लिए दीप-स्तम्भ का 
कार्य नियम से नहीं करता। 


कदाचित्‌ धर्म-ग्रन्थो के आधार पर ईश्वर-जैसे गम्भीर तथा कठिन 
तत्त्व का निश्चय किया जाए तो बडी विचित्र स्थिति उत्पन्न हुए बिना 
न रहेगी। कारण, उन धर्म-ग्रन्थो मे मत-भिन्‍नता पर्याप्त मात्रा मे पद-पद 
पर दिखायी देती है। यदि मत-भिन्‍नता न होती तो आज जगत्‌ मे धार्मिक 
स्वर्ग का साम्राज्य स्थापित न हो जाता? जो धर्म-ग्रन्थ अहिसा की 
गुण-गाथा गाने मे अपने को कृत-कृत्य मानता है वह कभी-कभी 
जीव-वध को आत्मकल्याण का अथवा आध्यात्मिक विकास का विशिष्ट 
निमित्त बताने मे तनिक भी सकोच नहीं करता। इस प्रसग मे गाधी जी 
की 'आत्मकथा' मे दी गई यह चर्चा विशेष उदबोधक है। गाधी जी की 
धर्मपलि कस्तूरबा बाई अफ्रीका के डरबन नगर मे भयकर रोगाक्रात हो 
गई। डाक्टर उन्हे मास का शोरबा देने का आग्रह कर रहा था। कस्तूरबा 
बाई ने कहा था, “मै मास का शोरबा नही ले सकती। मनुष्य जन्म 
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बार-बार नहीं होता। यदि मैं मर जाऊ तो भी अच्छा, किन्तु मै अपनी 
देह अपवित्र नही होने दूगी। कस्तूरबा बाई को डरबन शहर से फिनिक्स 
लाया गया। वहा हिन्दू धर्म के विशेषज्ञ एक स्वामी जी आए। गाधी जी 
लिखते है, “स्वामी जी ने आते ही मासाहार की निदोंषता पर एक 
व्याख्यान झाड दिया। प्रमाण मे उन्होने मनुस्मृति के श्लोक भी सुनाए।” 
अत मे कस्तूरबा बाई ने कहा “स्वामी जी, आप चाहे जो कहे मुझे मास 
का शोरबा खाकर अच्छी होने की जरूरत नहीं। आप मेरा सिर न 
खपावे।” (आत्मकथा भाग 2, पृ 03-06) 


जो धर्म ग्रथ 'अहिसा परमोधर्म-' का सिद्धान्त प्रतिपादन करे, वही 
मासाहार तथा जीव वध का राग अलापे, इस विषमता को देख विचारक 
व्यक्ति का मन गहरी चिता मे डूब जाता है। अहिसा की स्तुति करने 
वाले एक काग्रेस के मत्री महोदय मास-भक्षण के लिए प्रेरणा देते हुए 
उसे वनस्पति का ही विशिष्ट रूप बताते हुए असत्य की पराकाष्ठा पर 
पहुच जाते है। गाधी जी के स्वच्छ विचारों को ध्यान मे रखने वाला 
शासन की ओर से किए गए इस मिथ्या तथ्य तथा विनिन्दित प्रचार 
ज्ञातकर आश्चर्यान्वित हुए बिना न रहेगा। 


“मास खाने वालो को पहिले से अधिक मास, अण्डा और मछली 
खाना चाहिए। आखिर मास क्‍या है? यह सिन्थिटिक वनस्पति है और 
अधिक लोगो को मास खाकर अपनी नसो मे गर्म खून दौडाना चाहिए। 
इससे हरी सब्जियो पर जो दबाव है, उसमे भी कमी आएगी ''(बीर, 30 
अप्रैल 96], पृ 7) ऐसी स्थिति म॑ घबडाया हुआ मुमुक्षु कह बैठता 
है-भाई, धर्म तो किसी अँधेरी गुफा के भीतर छुपा है, प्रभावशाली 
अथवा बुद्धि आचरण आदि से बल सम्पन्न व्यक्ति ने अपनी शक्ति के 
बल पर जो मार्ग सुझाया, भोले जीव उसे ही जीवन-पथ-प्रदर्शक दिव्य 
ज्योति मान बैठते है। कवि ने ठीक कहा है- 


“तर्को5प्रतिष्ठ: श्रुतयो विभिन्‍ना- 
नैको मुनिर्यस्थ बच: प्रमाणम। 
धर्मस्य तत्त्व निहित गुहाया 
महाजनो येन गत: स पन्था:॥” 
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गम्भीर चिन्तन से समीक्षक इस निष्कर्ष पर पहुँचेगा कि पूर्वोक्त 
विचार-शैली ने अतिरेक पूर्ण मार्ग का अनुसरण किया है। सुव्यवस्थित 
तर्क सर्वत्र सर्बदा अभिवन्दनीय रहा है, इसीलिए पशुजगत्‌ से इस मानव 
का पृथक्करण करने के लिए ज्ञानवानो को कहना पडा कि-)/थव 75 8 
7270 ए०ए१४ (मनुष्य तर्कणाशील प्राणी है)। यह विशिष्ट विचारकता 
ही पशु और मनुष्य के बीच की विभेदक रेखा है। जिस नैसर्गिक 
विशेषता से मानव-मूर्ति विभूषित है उस तर्क की कभी-कभी असत्‌ 
प्रवृत्ति को देख तर्क मात्र को विष खिला मृत्यु के मुख मे पहुँचाने से 
हम मानव जीवन की विशिष्टता से वंचित हो जाएगे। जैसे कोई विचित्र 
आदमी यह कहे कि मै श्वास तो लेता हूँ किन्तु श्वास लेने के उपकरण 
मेरे पास नहीं है। इसी प्रकार सारा जीवन तर्क पर प्रतिष्ठित रहते हुए 
मानव के मुख से तर्क-मात्र के तिरस्कार की बात सत्य की मर्यादा के 
बाहर है तथा विवेकी व्यक्तियो के लिए पर्याप्त बिनोदप्रद है। इसलिए 
हमे इस निष्कर्ष पर पहुँचना होगा कि जहा कुतर्क गन्दे जल के सदृश 
मलिनता तथा अशुद्धता को बढाता है, वहा समीचीन तर्क जीवन की 
महान्‌ विभूति है और उसका रस पिए बिना मानव का क्षण-भर व्यतीत 
होना भी कठिन है। असत्य के फेर मे फँसे हुए सत्य को विश्लेषण 
करने का तथा उसकी उपलब्धि कराने का श्रेय समीचीन तर्क को ही 
तो है; अत* समीचीन तर्क के द्वारा हमे परमात्मा और उसके स्वरूप के 
विषय मे वह प्रकाश मिलेगा जिससे अन्वेषक की आत्मा मे नवीन 
विचारों का जागरण होगा। 


समीचीन तर्क के अग्नि-परीक्षण मे विश्वनियन्ता परमात्मा की 
अवस्थिति नहीं रहती। किन्तु, उसी परीक्षण से परमात्मा का ज्ञान, 
आनन्द, शान्त, वीतराग स्वरूप अधिक विमल बन विश्व तथा वैज्ञानिक 
विचारको को अपनी ओर विबेकपूर्वक आकर्षित करता है। स्वामी 
समन्तभद्र परमात्मा की मीमासा करते हुए लिखते है-"विश्व के 
प्राणियो मे रागादि दोष तथा ज्ञान के विकास और हास मे तरतमता का 
सद्भाव पाया जाता है-कोई आत्मा राग-द्वेष-मोह-अज्ञान से अत्यधिक 
मलीन होता है तो किसी मे उन विकारों की मात्रा हीयमान तथा अल्पतर 
होती जाती है। इससे इस तर्क का सहज उदय होता है कि कोई ऐसी 


परमात्मा और सर्वज्ञता का 
भी आत्मा हो सकती है जो राग, द्वेष, मोह आदि विकारों से पूर्णतया 
विमुक्त हो, वीतराग बन सर्वज्ञता की ज्योति से अलकृत हो। खान से 
निकाला गया सुवर्ण किट्टकालिमादि से इतना मलिन दिखता है, कि 
परिशुद्ध सुवर्ण का दर्शन करने वाले का अतःकरण उस मलिन 
अपरिष्कृत सुवर्ण मे सु-वर्ण वाले सोने के अस्तित्व को स्वीकार नहीं 
करना चाहता। यह तो उस अग्नि आदि का कार्य है, जो दोषो को नष्ट 
कर नयनाभिराम बहुमूल्य सुवर्ण का दर्शन या उपलब्धि कराती है। इसी 
प्रकार तपश्चर्या, विवेकपूर्वक अहिसा की साधना, आत्म-विश्वास तथा 
स्वरूप बोध से समन्वित आत्मा अपनी अनादिकालीन राग-द्वेष, मोह, 
अज्ञान आदि विकृति का विध्वस कर अनन्त ज्ञान, अनन्त दर्शन, अनन्त 
सुख और अनन्त शक्ति सम्पन्न परिशुद्ध आत्मा की उपलब्धि करता है। 
ऐसे चैतन्य, आनन्द आदि अगणित विशेषताओ से अलकृत श्रेष्ठ आत्मा 
को परमात्मा कहते है। यही परम-पिता, महादेव, विष्णु, बुद्ध, विधाता, 
शिव आदि विभिन्‍न पुण्य नामो से सकीर्तित किया जाता है। समीचीन 
तर्क वालो की दृष्टि मे यही ईश्वर है, यही भगवान्‌ है। इसी दिव्य 
ज्योति के आदर्श प्रकाश मे अनन्त दु खी आत्माएँ अपनी आत्मशक्तियो 
को केन्द्रित करती हुई अपनी आत्मा मे अन्तर्हित परमात्मतत्त्व को प्रकट 
करने का समर्थ और सफल प्रयास कर सच्ची साधना द्वारा एक समय 
कृतकृत्य, परिशुद्ध, परिपूर्ण बन जाती है। आचार्य सिद्धसेन दिवाकर 
की यह धारणा है कि-इस परम-पवित्र, परिपूर्ण, परिशुद्ध परमात्मा को 
ही विविध साम्प्रदायिक दृष्टिवाले अपनी-अपनी मान्यातानुसार पूजा 
करते है।! क्‍या धवलवर्ण का शख विविध काचकामलादि रोग वाले को 
अनेक प्रकार के रगोवाला नही दिखाई देता? 


भारतीय दार्शनिको मे तत्त्त-मीमासा से अधिक ममत्त्व द्योतित करने 
के लिए ही अपने को मीमासक कहने वाला इस परमात्म तत्त्व की 
गुत्थी को सुलझाने मे अक्षम बन, उसे सर्वज्ञ स्वीकार करने मे अपने 
आपको असमर्थ पाता है। आज भी उस दार्शनिक विचारधारा से प्रभावित 
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पुरुष कह बैठते है कि परम पवित्र, परिशुद्ध, आत्मा को हम परमात्मा 
सहर्ष स्वीकार करते है, किन्तु उसकी सर्वज्ञता-युगपत्‌ त्रिकाल-ब्रिलोकदर्शीपने 
की बात हृदय को नहीं लगती। यह हो सकता है कि तपश्चर्या, 
आत्मसाधना, आत्मोत्सर्ग आदि के द्वारा कोई पुरुष अपने मे असाधारण 
ज्ञान का विकास कर ले, किन्तु सकल विश्व का एक साथ एक क्षण 
मे साक्षात्कार करने की बात तो कवि-जगत्‌ की एक सु-मधुर कल्पना 
है जो तर्क की तीक्ष्ण ज्वाला को सहन नही कर सकती। जिस प्रकार 
कोई आदमी चार गज कूद सकता है तो दूसरा इसमे कुछ अधिकता कर 
सकता है, परन्तु किसी आदमी के हजार मील एक क्षण में कूदने की 
बात स्वस्थ मस्तिष्क की उद्भूति नहीं कही जा सकती। उसी प्रकार 
सम्पूर्ण विश्व के चर-अचर अनन्तानन्त पदार्थों के परिज्ञाता की बात तीन 
काल मे भी सम्भव नही हो सकती। क्योकि, जीवन अत्यल्प है, उसमे 
अनन्त और अपार तत्त्वो का दर्शन नहीं हो सकता। 


ऐसे मीमासको का तर्क साधारणतया बडा मोहक मालूम पडता हे, 
किन्तु, समीचीन विचार-प्रणाली से इसकी दुर्बलता का स्पष्ट बोध हो 
जाता है। शरीर से हीनाधिक कूदने-जैसी कल्पना अ-भौतिक, अमर्यादित, 
सामर्थ्य सम्पन्न आत्मा के विषय मे सु-सगत नहीं है। जिसने अन्धलोक 
मे रह केवल जुगनू के प्रकाश का परिचय पाया है वह त्रिकाल मे भी 
इसे स्वीकार करने मे असमर्थ रहेगा कि सूर्य नाम की प्रकाशपूर्ण कोई 
ऐसी भी वस्तु है जो हजारों मीलो के अन्धकारो को क्षणमात्र मे दूर कर 
देती है। जुगनू सदूश आत्मशक्ति को ससीम, दुर्बल, प्राणहीन-सा समझने 
वाला अज्ञानता के अन्धलोक मे जन्म से विचरण करने वाला अज्ञ 
व्यक्ति प्रकाशमान तेजपुज्ज आत्मा की सूर्य-सदृूश शक्ति के विषय मे 
विकृत धारणा को केसे परिवर्तित कर सकता है, जब तक कि उसे 
इसका (सूर्य का) दर्शन न हो जाए। 


इस सर्वज्ञता के रहस्य को हृदयगम करने के पूर्व मीमासक को 
कम से कम यह तो मानना होगा कि विश्व की सम्पूर्ण आत्माएँ समान 
है। जैसे खान से निकाला गया सुवर्ण केवल सुवर्ण की दृष्टि से अपने 
से विशेष निर्मल अथवा पूर्ण परिशुद्ध सुबर्ण से किसी अश मे न्यूनशक्ति 
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वाला नहीं है। यदि अग्नि आदि का सयोग मिल जाए तो वह मलिन 
सुवर्ण भी परिशुद्धता को प्राप्त कर सकता है। इसी प्रकार इस जगत्‌ की 
प्रत्येक आत्मा राग, द्वेष, अज्ञान आदि विकारों का नाशकर परिशुद्ध 
अवस्था को प्राप्त कर सकती है। ऐसी परिशुद्ध आत्माओ मे उनकी 
निज-शक्तिया आवरणो के दूर होने से पूर्णतया प्रकाशमान होगी। जो 
तत्त्व या पदार्थ किसी विशिष्ट आत्मा मे प्रतिबिम्बित हो सकते है, उन्हे 
अन्य आत्मा मे प्रतिबिम्बित होने मे कौन सी बाधा आ सकेगी? यह तो 
विकृत वैभाविकशक्ति तथा साधनो का प्रभाव है जो आत्माओ मे 
विषमता एवं भेद उपलब्ध होता हे, और ससारी आत्माए सर्वज्ञता के 
दिव्य प्रकाश से वचित होती है। अनात्म तत्त्त की भी अद्भुत सामर्थ्य 
है। अन्यथा स्वतन्त्र, विकास प्राप्त आत्मा के गुणो की अभिव्यक्ति समान 
रूप से सब आत्माओ में हुए बिना न रहती। 


चैतन्य पुज आत्मा के विकास मे विघ्नकारी जड तत्त्व-पुदगल की 
अद्भुत शक्ति है। कार्तिकेय अनुप्रेक्षा मे लिखा है- 


का व अउुब्वा दीसदि पुग्गलदव्वस्स एरिसी सत्ती 
केवलणाण सहाओ विणासिदो जाइ जीवस्स ॥24॥ 


पुदगल द्रव्य की यह अर्श्व सामर्थ्य हे कि उसके निमित्त से जीव 
का केवल ज्ञान स्वभाव-सर्वज्ञता विनाश को प्राप्त हो जाता है। 


इस सबंध मे यह बात भी ध्यान मे रखनी चाहिए कि विश्व के 
पदार्थों के अस्तित्व का बोध आत्मा की ज्ञानशक्ति के द्वारा होता है। जो 
पदार्थ ज्ञान की ज्योति मे अपना अस्तित्व नहीं बताता उसका अभाव 
मानना ही न्‍्यायसगत होगा। हर्बर्ट स्पेन्सर के समान “अज्नेयवाद' का 
समर्थन नही किया जा सकता। भला, उस पदार्थ के सद्भाव को कैसे 
स्वीकार किया जाए जो इस अनन्त जगत्‌ मे किसी भी आत्मा के ज्ञान 
का विषयभूत नही हुआ, नही होता है अथवा अनन्त भविष्य मे भी नहीं 
होगा। पदार्थों के अस्तित्व के लिए यह आवश्यक है, कि वे विज्ञान-ज्योति 
के समक्ष अपने स्वरूप को बताने मे सकोच न खाएँ; अन्यथा उन पदार्थों 
को रहने का कोई अधिकार नही है। यो तो पदार्थ अपनी सहज शक्ति 
के बल पर रहते ही है, उनके भाग्य-विधान के लिए कोई अन्य विधाता 
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नही है, किन्तु उनके सदभाव के निश्चयार्थ ज्ञान-ज्योति मे प्रतिबिम्बित 
होना आवश्यक है। इसका तात्पर्य यही है कि प्रत्येक पदार्थ किसी-न-किसी 
ज्ञाता के ज्ञान का ज्ञेग अवश्य था, है तथा रहेगा। 


जब पदार्थों मे ज्ञान के विषय बनने की शक्ति है, आत्मा मे पदार्थों 
को जानने की सहज शक्ति हे और जब आत्म-साधना के द्वारा 
चैतन्य-सूर्य का पूर्ण उदय हो जाता है तब ऐसी कौन सी वस्तु है जो 
उस आत्मा के अलौकिक ज्ञान मे प्रतिबिम्बित न होती हो और जिसे 
स्वीकार करने मे हमारे तारिक को पीडा होती है। जिस तरह 
चलने-फिरने-दौडने मे शरीर की मर्यादित शक्ति बाधक बन मर्यादातीत 
शारीरिक प्रवृत्ति को रोकती है, उस तरह का प्रतिबन्ध ज्ञानशक्ति के 
विषय मे नहीं है। पदार्थों का परिज्ञान करने मे परम-आत्मा को कोई 
कष्ट नही होता। जैसे, बाधक सामग्रीविहीन अग्नि को पदार्थों को भस्म 
करने मे कोई रुकावट नहीं होती, उसी प्रकार राग-मोहादि 
बाधक-सामग्रीविहीन आत्मा को समस्त पदार्थो को एक ही क्षण मे 
साक्षात्कार करने मे कोई आपत्ति नहीं होती। 


सर्वज्ञता के सबध मे वैज्ञानिक धर्म का अन्वेषण करने मे प्रयततनशील 
और अन्त मे जैन धर्म को स्वीकार करने वाली अग्रेज बहिन 
डॉ" एलिजाबेथ फ्रेजर ने बडे सरल शब्दो मे मार्मिक प्रकाश डाला है। 
उनका कहना है कि- 


/“सर्वज्ञता विशुद्ध आत्मा का गुण है। इसे सिद्ध करना सरल बात 
है। इसका मूल आधार इतर विज्ञानो के समान प्रकृति की एकविधता 
€ए्ञाणा॥ ए पि॥एा6) है। प्रकृति अविनाशी है क्योंकि पदार्थों 
के गुण-धर्म नही बदलते, वे सदा वैसे ही रहते है। यह प्रकृति का 
नियम है कि एकजातीय पदार्थों मे सर्व-अनुगत-समान धर्म पाया 
जाता है। जैसे सोना सदा 'सोना' रूप ही मे पाया जाता है। इसका 
तात्पर्य यह है कि सोने का एक टुकडा सोने के दूसरे टुकडे के 
समान सदा होगा। शुद्ध पदार्थ मे भिन्‍नता नहीं पायी जाती। सब 
पदार्थों मे यही नियम है। आत्मा भी एक द्रव्य है, अतएव वह इस 
नियम के बाहर नही है। इस कारण ज्ञानात्मक आत्म-द्रव्य के गुण 
प्रत्येक अवस्था मे समान है। इससे ज्ञान-शक्ति की अपेक्षा सब 
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आत्माएँ समान है। इसका यह तात्पर्य हुआ कि प्रत्येक आत्मा मे 
इस प्रकार की शक्ति है कि सम्पूर्ण ज्ञान को अभिव्यक्त करे। 
आत्मा सर्व जगत्‌ और सर्वकाल के पदार्थों को तथा उनकी 
अवस्थाओ को जान सकती है, जो विषय कोई एक आत्मा जानती 
है, अतीत मे जिसे जाना था, अथवा भविष्य मे जिसे जानेगी, उसे 
दूसरी आत्मा भी जान सकती है। भूतकाल मे किसी एक ने जितना 
ज्ञान प्राप्त किया होगा उसे कोई भी आज विद्यमान प्राणी जान 
सकता है। इसी प्रकार वर्तमान मे किसी के द्वारा जाना गया पूर्णज्ञान 
तथा भविष्यत्‌ मे किसी प्राणी के द्वारा ज्ञान की विषय-भूत बनायी 
जाने वाली वस्तु को हममे से कोई भी जान सकता है। इस प्रकार 
कालत्रय सम्बन्धी ज्ञान सब आत्माओ मे सम्भव हो सकता है। क्या 
आकाश हमारे ज्ञान को मर्यादित कर सकता है? सक्षेप मे कहना 
होगा कि सर्वज्ञ बनने की क्षमता सब आत्माओ मे है-वर्तमान 
काल मे अनेक पदार्थ अज्ञात रहते है पर इसका अर्थ यह नही है 
कि वे सदा अज्ञात ही रहेगे। यह निर्विवाद है कि जो पदार्थ 
सत्यान्वेषी समर्थ हृदयो मे प्रतिभासित नही होते हे, उनका अस्तित्व 
कभी भी सिद्ध नहीं किया जाता और इसलिए उनका अभाव हो 
जाएगा।” 


उपर्युक्त अवतरण से आत्मा की सकल पदार्थों को साक्षात्‌ ग्रहण 
करने की शक्ति स्पष्ट होती है। त्रिकालवर्ती अनन्त पदार्थों को क्रम-क्रम 
से जानना असम्भव है, अत'* सर्वज्ञता के तत्व को स्वीकार करने पर 
युगपत्‌ ही सर्व पदार्थों का ग्रहण स्वीकार करना होगा। मर्यादापूर्ण क्रमवर्ती 
अल्पज्ञ भी विशेष आत्मशक्ति के बल पर स्व० राजचद्र भाई के समान 
शतावधानी-एक साथ सौ बातो को अवधारण करने की जब क्षमता 
दिखाता है, तब सम्पूर्ण मोहनीय तथा ज्ञानावरणादि विकारों के पूर्णतया 
क्षय होने से यदि आत्म-शक्ति पूर्ण विकसित हो एक क्षण मे त्रैकालिक 
समस्त पदार्थों को जान ले तो इसमे कोई आश्चर्य नही है। हॉ, आत्म 
शक्ति और उसके वैभव को भूलकर मोह-पिशाच से परतन्त्र किये गये 
प्राणियों की दुर्बलता की छाप (छाया) समर्थ आत्माओ पर लगाना 
यथार्थ मे आश्चर्यकारी है। भौतिकता के भयकर भार से अभिभूत जगत्‌ 


52 जैन शासन 
जहा आत्मतत्त्व के अस्तित्व को स्वीकार करने मे कठिनता का अनुभव 
करता है, वहाँ त्रिकालवर्ती समस्त पदार्थों को युगपत्‌ ग्रहण करने की 
बात उसके अन्त.करण मे बडे कष्ट से प्रविष्ट हो सकेगी। किन्तु सूक्ष्म 
चिन्तक और यौगिक साधनाओ के बल पर चमत्कारपूर्ण आत्मविकास 
को स्वीकार करने वाले सर्वज्ञता को सहज शिरोधार्य कर उसे जीवन का 
चरम लक्ष्य स्वीकार करेगे। पातजलि योगदर्शन मे भी योगी के सर्वज्ञता 
की उद्भूति स्वीकार की गई है। योगदर्शन के कैवल्यपाद मे यह सूत्र 
आया है- 


“तदा सर्वावरण मलापेतस्य ज्ञान स्थानन्त्याज्जेयम ॥3॥” 


उस समय योगी के सम्पूर्ण आवरण तथा मलिनता का अभाव हो 
जाने से अनतज्ञान हो जाता है। इस कारण ज्ञेय पदार्थ उस ज्ञान राशि की 
अपेक्षा अत्यत अल्प हो जाता है। इस सर्वज्ञता (0प्राब्टाआ०८) के 
उत्पन्न होने के पूर्व आत्मा से राग, द्वेष, क्रोध, मान, माया, लोभादि 
विकारो का पूर्णतया विनाश हो जाना आवश्यक है। बिना इनके पूर्ण 
विनाश हुए आत्मा का विकास नहीं हो सकता। निर्विकार परमज्योति 
परमात्मा अहिसा, सत्य, अपरिग्रह, ब्रह्मचर्य सदृश गुणो से अलकृत होता 
है। वह ससार के राग-द्वेषमय प्रपच से पृथक्‌ रह स्वरूप मे निमग्न रहते 
हुए प्रेक्षक का कार्य करता है। सन्मार्ग का प्रकाशन ऐसी आत्मा के द्वारा 
विशेष समय पर होता है। उनका जीवन ही विश्व के लिए धर्म का 
महान्‌ उपदेष्टा होता है। 


जगदुद्धार के लिए यह परमात्मा मानव रूप मे अवतार धारण करने 
आता है यह मान्यता उचित नहीं है। कारण, यदि जगतू के प्रति तनिक 
भी मोह रहा तो सर्वज्ञता का परम प्रकाश उस परमात्मा को नहीं मिलेगा। 
अवतारबाद के विषय मे यह बात जाननी चाहिए कि विशेष परिस्थिति 
मे आवश्यकतानुसार धर्म सस्थापन तथा अधर्म-उन्मूलन के लिए कोई 
विश्व कल्याण को सच्ची लगन वाला साधारण मानव सम्यक साधना 
द्वारा अपनी आत्मशक्तियो का विकास कर सर्वज्ञ बनकर विश्वोपदेष्टा 
का कार्य करता है और उसी समर्थ एव पूर्ण आत्मा को जगत्‌ दिव्यात्मा 
के रूप मे देखता है, मानता है तथा अर्चना करता है। 
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देखिए, आचार्य अमितगति कितने मार्मिक शब्दों मे ऐसे स्वपुरुषार्थ 


के द्वारा बने परमात्मा का मगलमय स्मरण करते है और जिससे जैनधर्म 
के मान्य परमात्म-स्वरूप का भी स्पष्टीकरण सुन्दर रूप मे प्रत्यक्ष हो 
जाता है- 


“य* स्मर्यते सर्वमुनीन्द्रवुन्दैर्य: स्तूयते सर्वनरामरेन्द्रे-। 

यो गीयते वेदपुराणशास्त्रै: स देवदेवो हृदये ममास्ताम्‌ ॥2॥ 
यो वर्शनज्ञानसुखस्वभाव: समस्तससारविकारबाह्य । 
समाधिगम्य- परमात्मसज्ञ. स देवदेवो हृदये ममास्ताम्‌ ॥3॥ 
निषूदते यो भववु:ःखजाल निरीक्षते यो जगवन्तरालम। 
योउन्तर्गतो योगिनिरीक्षणीय. स देवदेवो हृदये ममास्ताम्‌ ॥4॥ 
विमुक्तिमार्गप्रतिपादको यो यो जन्ममृत्युव्यसनाद्यतीत । 
त्रिलोकलाक विकलो5कलक स देवदेवो हृदये ममास्ताम्‌ ॥5॥ 
क्रोडीकृताशेषशरीरिवर्ग रागादयो यस्य न सन्ति दोषा.। 
निरिन्द्रियो ज्ञाममयोइनपाय स देवदेवों हृदये ममास्ताम्‌ ॥6॥ 
यो व्यापको विश्वजनीनवृत्ते सिद्धो विबुद्धों धुतकर्मबन्ध । 
ध्यातो धुनीते सकल विकार स देवदेवो हृदये महास्ताम्‌ ॥7॥ 
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विश्व-स्वरूप 


जो विश्व सर्वज्ञ, वीतराग परमात्मा की ज्ञान-ज्योति के द्वारा 
आलोकित किया जाता है, उसके स्वरूप के सबध मे विशेष विचार 
करना आवश्यक प्रतीत होता है। जब तत्त्व-ज्ञान के उदय तथा विकास 
के लिए सात्त्विक भावापन्न व्यक्ति यह सोचता है- 


“को मै? कहा रूप है मेरा? पर है कौन प्रकारा हो? 
को भव-कारन? बध कहा? को आम्रव-रोकनहारा हो? 
खिपत बध-करमन काहे सो? थानक कौन हमारा हो?” 


-कविवर भागचन्ध 


तब आत्म-स्वरूप के साथ-साथ जगतू के अन्तस्तल का सम्यक्‌ 
परिशीलन भी अपना असाधारण महत्त्व रखता है। साधारणतया सूक्ष्म 
चर्चा की कठिनता से भीत व्यक्ति तो यह कहा करता है कि विश्व के 
परिचय मे क्‍या धरा है, अरे लोक-हित करो और प्रेम के साथ रहो, इसी 
मे सब कुछ हे। ऐसे सत्त्व-शून्य व्यक्तियो को पथप्रदर्शकम यदि माना 
जाए तो जगत मे ज्ञान-विज्ञान, कला-कौशल आदि के विकासादि का 
अभाव होगा। यह सत्य है कि कृति मे पवित्रता का प्रवेश हुए बिना 
परमधाम कौ प्राप्ति नही होती, किन्तु उस कृति क॑ लिए सम्यक्‌ ज्ञान 
का दीप आवश्यक है, जो अज्ञान-अधकार को दूर करे ताकि मार्ग और 
अमार्ग का हमे सम्यक्‌ बोध हो। जगत्‌ की विशालता और उसके रगमच 
पर प्रकृति नटी की भाति-भाति की लीलाओ के अध्ययन से सम्यक्‌ 
आचरण को जितना बल ओर प्रेरणा प्राप्त होती है, उतनी अन्य उपायो 
से नही। रेल का इंजिन जिस तरह वाष्प के बिना अवरुद्ध-गति हो जाता 
है, उसी तरह विश्व कया है, उसमे मेरा क्या और कौन-सा स्थान है? 
आदि समस्याओ के समाधान रूपी बल के अभाव मे जीवन की रेल भी 
मुक्ति-पथ मे तनिक भी नहीं बढती। 
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जिस प्रकार आज का शिक्षित भौतिक शास्त्रों के विषय मे सूक्ष्म से 
सूक्ष्म गवेषणा और शोध का कार्य करता है तथा अपने कार्य मे अधिक 
सलग्नता के कारण वह अपने प्राणो का खेल करने से भी मुख नहीं 
मोडता, यदि उस प्रकार की निष्ठा और तत्परता आत्म-विकास के 
अगभूत विश्व के रहस्य-दर्शन के लिए दिखाए तो कितना हित न हो? 
समय और शक्ति के अपव्यय की विचित्र सूझ आत्मा के सच्चे कल्याण 
की बात सोचने-समझने के मार्ग मे उपस्थित की जाती है। किन्तु आत्मा 
को विषय-भोगो मे फँसा परतन्त्र और दुखी बनाने वाली सामग्री का 
सग्रह करना अथवा चर्चा मे समस्त जीवन की आहुति करना भी जीवन 
का सद्व्यय समझा जाता है-कैसी विचित्र बात है यह! 


श्री जे एल जैनी ने लिखा है कि “समस्त दर्शनों तथा विज्ञान का 
मूलाधार विविध बाते है। उनमे एक तो मनुष्य है तथा दूसरा यह विश्व 
है। समस्त चितन इस प्रश्न का उत्तर देने का प्रयत्न करते है कि इस 
विश्व के साथ मानव का क्‍या सबध है? सर्व प्रकार का व्यावहारिक ज्ञान 
इसी प्रश्न को सुलझाने का प्रयतत करता है। सभी धर्म तथा सर्व प्रकार का 
नीति विज्ञान एवं भौतिक विज्ञान उपरोक्त दोनो प्रश्नो के विविध स्वरूपो पर 
न्यूनाधिक रूप से प्रकाश डालने का प्रयल करते है।'” 


यदि इस विषय का वैज्ञानिक विश्लेषण किया जाए तो विदित होगा 
कि दृश्य-जगत्‌ मे सचेतन तत्त्व (इसे उपनिषदो मे “आत्मा' कहा गया 
है) और अचेतन तत्त्वो का सद्भाव है। 'सत्य ब्रह्म, जगन्मिथ्या'- एक 
ब्रह्म ही तो सत्य हे और शेष जगत्‌ काल्पनिक सत्य है-स्पष्ट शब्दो मे 
मिथ्या हे, यह वेदान्तियो की मान्यता वास्तविकता से समन्वय नहीं 
रखती। आत्म-तत्त्त का सदभाव जितने रूप मे परमार्थ हे, उतने ही रूप 
मे अचतन तत्त्व भी वास्तविक है। दार्शनिक विश्लेषण की तुला पर सत्य 
की दृष्टि से सचेतन-अचेतन” दोनो तत्त्व समान है। अत जगत्‌ को 
मिथ्या मानने पर ब्रह्म की भी वही गति होगी। 


तत्त्व मे उत्पत्ति, स्थिति तथा विनाश स्वभाव पाया जाता है। ऐसी 
कोई सदात्मक वस्तु नहीं है, जो केवल स्थितिशील ही हो तथा उत्पत्ति 
और विनाश के चक्र से बहिर्भूत हो। जैन सूत्रकार आचार्य उमरास्वामी ने 
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लिखा हे कि-“उत्पादव्ययक्रौव्यचुक्त सत्‌””। इस विषय मे 
पज्चाध्यायीकार लिखते है कि - “द्रव्य का लक्षण सत्‌ है। अभेद 
दृष्टि से तत्त्त को सत्स्वरूप कहना होगा। द्रव्य को गुण तथा पर्याय युक्त 
माना गया है। द्रव्य से जैसे गुण अभिन्न है, उसी प्रकार पर्याय भी 
अभिन्‍न है।' यह सत्‌ स्वतः सिद्ध है-इसका अस्तित्व अन्य वस्तु के 
अवलम्बन की अपेक्षा नही करता। इसी कारण, यह तत्त्व अनादि निधन 
है-स्वसहाय और विकल्प-रहित भी है 


साधारण दृष्टि से एक ही वस्तु मे उत्पत्ति-स्थिति-व्यय का कथन 
असम्भव बातो का भण्डार प्रतीत होता, किन्तु सूक्ष्मविचार भ्रम का 
क्षणमात्र मे उन्मूलन किये बिना न रहेगा। यदि “'आम' को पदार्थ (तत्त्व) 
का स्थानापनन समझा जाए, तो कहना होगा कि कच्चे आम में पकने के 
समय हरेपन का विनाश हुआ, पीले रग वाली पकी अवस्था का उसी 
समय प्रादुर्भाव हुआ और इन दोनो अवस्थाओ को स्वीकार करने वाले 
आम का स्थायित्व-पश्रौव्यत्व बना रहा। यह तो उस 'सत्‌' के दर्शन की 
दृष्टि का भेद है जो एक सत्‌ अथवा तत्त्व त्रिविध रूप से ज्ञान-गोचर 
बनता है। आम की पीली अवस्था पर दृष्टि डालने से सतू का उत्पाद 
हमारे दृष्टि-प्रधान बिन्दु मे प्रधान बनता है। विनाश होने वाले हरे रग को 
लक्ष्य-गोचर बनाने पर सत्‌ का विनाश हमे दिखता हे। आम-सामान्य पर 
दृष्टि डालने पर न तो उत्पाद मालूम होता है ओर न व्यय। इस आम 
के समान विश्व के सम्पूर्ण पदार्थ, उत्पाद, व्यय और प्रौव्य युक्त है। 
ताकिक समन्तभद्ध ने इसीलिए तत्त्व को पूर्वोक्त त्रिविधताओ से 
समन्वित स्वीकार किया है-“तस्मातू तत्त्व त्रयात्मकम्‌।”* 


इस त्रिविध तत्त्वदृष्टि मे किन्ही को तीब्र विरोध का दर्शनरूपी 
तकभिाव चैन नही लेने देता। उन्हे इस बात को ध्यान मे रखना होगा, 
कि तत्त्व-दर्शन की तीन दृष्टियो के परिणामस्वरूप वह सत्‌ क्रियात्मक 
प्रतीत होता है। विरोध तो तब हो जब एक ही दृष्टि से तीनो बातो का 
वर्णन किया जाए। नवीन पर्याय की अपेक्षा उत्पाद कहा है और पुरातन 
पर्याय की दृष्टि से व्यय बतलाया है। नवीन पर्याय की दृष्टि से उत्पाद 
के समान व्यय कहा जाए अथवा पुरातन पर्याय की अपेक्षा से ही व्यय 
के समान उत्पाद माना जाए अथवा श्रौव्यता स्वीकार की जाए तो विरोध 
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तत्त्व की अवस्थिति को सकटापन बनाए बिना न रहेगा।” स्यादवाद की 
सज्जीवनी के सस्पर्श को प्राप्त करने पर विरोधादि विकारों का विष 
तत्त्व का प्राणापहरण न कर उसे अमर-जीवन प्रदान करता है। इस 
स्थाद्वाद विद्या के विषय मे विशद्‌ विवेचन आगे किया जाएगा। इस 
प्रसग मे इतनी बात ध्यान मे रखनी चाहिए कि कोई वस्तु एकान्त से 
स्थितिशील उत्पत्ति अथवा विनाशात्मक नही पायी जाती। अतएव वेदान्तियो 
का ब्रह्म जितना अधिक सत्य है, उतने ही सत्य अन्य तत्त्व भी है। 


विज्ञान-विचारसम्पन्त दार्शनिक चिन्तन तो यह बताता है कि सम्पूर्ण 
विश्व पर्याय अवस्था (१४०#॥८४7०)) की दृष्टि से क्षण-क्षण मे 
परिवर्तशील है। इस दृष्टि से तत्त्व को क्षणिक विनाशी अथवा 
असत्रूप धारण करने वाला भी कह सकते है। यदि उस तत्त्व पर द्रव्य 
($०७४४॥०८) की अपेक्षा विचार करे तो तत्त्व को आदि और अन्तरहित 
अगीकार करना होगा। सर्वधा असत्‌ या अभावरूप होने वाली वस्तुओ 
को आधुनिक-विज्ञान का पण्डित भी तो नहीं मानता। वस्तु कितने ही 
उपायो द्वारा मृत्यु अथवा विनाश के मुख मे प्रविष्ट करायी जाए, उसका 
समूल नाश न होकर मूलभूत तत्व अवश्य अवस्थित रहेगा। इस महान्‌ 
सत्य को स्वीकार करने पर विश्व-निर्माण-कर्त्ता ईश्वर को न मानते हुए 
भी जगतू की सुव्यवस्था आदि मे बाधा नही पडती, क्योकि यह जगत 
सत्‌ स्वरूप होने से अनादि और अनिधन-अनन्त है। भला, जिन तत्त्वो 
की अवस्थिति के लिए स्वय का बल प्राप्त हे, दूसरे शब्दो मे जो स्व 
का अवलम्बन करने वाले आत्म-शक्ति का आश्रय तथा सहयोग प्राप्त 
करने वाले है, उनके भाग्य-निर्माण की बात अन्य विजातीय वस्तु के 
हाथ सौपना अनावश्यक ही नही, वस्तु स्वरूप की दृष्टि से भयकर 
अत्याचार होगा। एक द्रव्य जो स्वय निसर्गत समर्थ, स्वावलम्बी, 
स्वोपजीवी है, उस पर किसी अन्य शक्ति का हस्तक्षेप होना न्यायानुमोदित 
नहीं कहा जा सकता। वास्तव मे देखा जाए तो जगतू पदार्थों के समुदाय 
का नाम है, पदार्थपुज्ज को छोड विश्व नाम की और कोई वस्तु नहीं 
है जो अपने सृष्ट का सहारा चाहे। वस्तु का स्वाभाविक स्वरूप ऐसा है 
कि उसे अन्य भाग्य-विधाता कौ कोई आवश्यकता नही है, जिसकी 
इच्छानुसार वस्तु को विविध परिणमनरूप अभिनय करने के लिए बाध्य 
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होना पडे। विधाता के भक्तो के मस्तिष्क मे आदि तथा अन्तरहित सृष्टा 
के लिए जिस युक्‍्ति तथा श्रद्धा के कारण स्थान प्राप्त है वही औदार्य 
अन्य वस्तुओ को अनादि निधन मानने मे प्रदर्शित करना चाहिए। इस 
प्रकार जब विश्व अनादि-निधन है, तब बाइबिल की यह मान्यता कि 
“परमात्मा ने छह दिन मे सम्पूर्ण जगतू को बनाया, मनुष्य के आकार को 
बना फूक मारकर उसमे रूह पैदा कर दी, इस महानू कार्य के करने से 
श्रान्त होने के कारण रविवार को वह विश्राम करता रहा।” तारकिकता की 
कसौटी पर अथवा दार्शनिक परीक्षण-अग्नि मे नहीं टिक पाती। 


इस विश्व के विषय मे ऋग्वेद का कथन हे कि प्रारम्भ मे तत्त्व 
न सत्‌ रूप था और न असत्‌ रूप था-“न असत्‌ आसीत्‌ नो इति सतू 
आसीत्‌ तदानीम्‌।' मेकडॉनल्ड ने & ५४८०१०८॥२०४०० मे इसका अनुवाद 
इन शब्दो मे दिया हे-“]+०१८ ३५ 00 (6 ॥907-6%8586700 9७0 ८ 
७तहथा॥। ॥07” (0 260)। इस विश्व का प्रारम्भ इच्छा से आरम्भ होता 
है, ऋग्वेद का मत्र है-“काम. तत्‌ अग्रे सम अवर्तत अधिमनस- रेतः 
प्रथमम ' [[2९ञ्ला& ॥ 06 9०शञाग।राह ८क्षाव2 एएणा व (70९घ.०) ॥ 9४85 
(6 5 06९0 ० प्रा76 (9 209)] इसके परचात्‌ सर्वप्रथम जल उत्पन्न 
हुआ। पश्चात्‌ अग्नि के द्वारा ज्ञान प्रादुर्भूत हुआ [४४९ [05 ढक्षा।8 0 
0शा॥ए 8, 707 ॥ ए8५ ९ए०ए९१ फ्रांटाएशा26 07 ॥९४ (9 207)] 


गीता मे इस ससार को अश्वत्थ अर्थात्‌ पीपल का वृक्ष कहा हे 
जिसकी शाखा नीचे है तथा जिसका मूल ऊपर है। उसे व्यय रहित 
कहा है। 


उर्ध्यमूलमध: शाखमश्वत्थ प्राहुरव्ययम्‌ ॥5-॥ 
इस ससार वृक्ष का न आदि है और न ही अन्त। 
भगवद्‌गीता मे लिखा है- 
न रूपमस्येह तथोपलभ्यते नान्तोनचादिनच सप्रतिष्ठा: ॥॥5-3॥ 
ब्रह्म के विषय मे उक्त ग्रथ मे लिखा हे- 
अनाविमत्परब्रह्म न सतनन्‍नासवुच्यते ॥॥3-42॥ 
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परम ब्रह्म अनादि है। वह न सत्‌ है और न असत्‌ ही कहा जाता 
है। 


इस प्रसंग मे गीता का यह कथन भी ध्यान देने योग्य है- 
नासतो विद्यते भावो नाभावों विद्यते सतः ॥2-6॥ 


असत्‌ का सद्भाव नहीं होता है और सत्‌ का अभाव होता है, 
अत विश्व को किस रूप मे स्वीकार किया जाए, इस सबंध मे तार्किक 
मनोवृत्ति को सतोषप्रद सामग्री नही मिलती है। कोई-कोई धर्म विश्व को 
असत्‌ रूप मानकर उसको ईश्वर की कृपा से सत्‌ रूप स्वीकार करते 
है। इस विषय मे जैनधर्म कहता है कि यह जड चेतन सामग्री समन्वित 
विश्व अनादि निधन है। दार्शनिक डेमीक्रिटस कहता है “«ूगांधो # ७ 
पा गरांधोणा ग्रोगो 9065 76एशा। (700गाए एक्का 000ण76 5एराशीएाए, ॥0 
९४ 50ाशाएएु 06एथ्रा।९ 7ए78 ८ जिसका अभाव है, उसका सद्भाव 
नही हो सकता और जिसका सद्भाव है, उसका सर्वथा अभाव नही हो 
सकता हे।) 


जैनधर्म ने विश्व को सत्‌ रूप मानने के साथ पयार्य की दृष्टि से 
उसे परिवर्तनशील भी माना हे यह कथन के द्वारा समर्थित भी है। कुद 
कुंद स्वामी ने पच्चास्तिकाय मे लिखा है- 


दव्व सललक्खणय उप्पादव्बय-धुवत्त-सजुत्त। 
गुण-पज्जासय वा ज त भण्णति सब्बण्हू॥0॥ 


द्रव्य ($४&०॥०८) सत्‌ लक्षण वाला है। वह उत्पाद व्यय तथा 
प्रौव्य रूप है। यह गुण और पर्याय का आश्रय है, इस प्रकार सर्वज्ञ 
भगवान ने कहा है। 


यह सतू पना द्रव्य का वास्तविक स्वरूप है। यह बौद्धिक कल्पना 
मात्र नही है, यह वास्तविकता सम्पन्न है (राणा) प&एा७)। उत्पाद का 
अर्थ असत्‌ का आविर्भाव नही है, किन्तु सदात्मक द्रव्य मे नवीन पर्याय 
की उदभूति है। उस पर्याय का क्षय ही व्यय है, द्रव्य तो भ्रौव्य रूप से 
अवस्थित है। इस तत्त्व को फ्रास के दार्शनिक बर्गसन (8०९5०) ने 


विश्व-स्वरूप 6 
स्वीकार किया है यद्यपि डारविन और स्पेन्सर ने इसके प्रति असहमति 
व्यक्त की है। 


जैन दर्शन मे द्रव्य (5%ज्ञाआणा)) को गुण (00०॥0०७) और पर्याय 
(५००८७) का पुन्ज माना है। जैनधर्म मे गुणो को केवल ज्ञानात्मा 
(5००५०) ही नहीं माना है कितु उनका बाह्य रूप मे सद्भाव 
(00००/४८ ८४॥७) भी स्वीकार किया है। इस प्रकार विश्व की 
ज्ञानात्मक एवं बाह्य रूप से सद्भावात्मक सत्ता जैन दर्शन मे मानी गई 
है। यह जगत्‌ अनादि से है। जिस प्रकार विश्व को ईश्वर की कृति 
मानने वाले ईश्वर भक्त भाई अपने आराध्य ईश्वर को आदि तथा अन्त 
रहित स्वीकार करने मे किसी भी प्रकार की कठिनता तथा असम्भवपन 
नही देखते, जेनदर्शन उसी दृष्टि को परिवर्द्धित कर विश्व के प्रत्येक 
पदार्थ के विषय मे स्वीकार करता हुआ उसे अनादि निधन मानता है। 
जब विश्व अनादि निधन है, जिस प्रकार परमात्मा है, तब उस विश्व 
के निर्माण की कथा स्वयमेव असगत हो जाती हेै। 


जिस प्रकार सचेतन तत्त्व अनादि निधन है, उसी प्रकार अचेतन 
तत्त्व भी है। ब्रह्मरूप अण्ड से विश्व की उत्पत्ति जिस तरह एक मनोहर 
कल्पना मात्र है, जिसका सत्य से कोई सम्बन्ध नहीं है, उसी तरह 
पश्चिम के पण्डित लाप्लास महाशय का यह कहना है कि- “पहले 
जगत्‌ मे सचेतन-अचेतन नाम की वस्तु नहीं थी; न पशु-पक्षी थे, न 
मनुष्य थे और न दृश्यमान पदार्थ ही। पहले सम्पूर्ण सौर-मण्डल 
प्रकाशमान गैस रूप मे पिण्डित था, जिसे नेबुला (४७७७॥७) कहते है। 
धीरे-धीरे शीत के निमित्त से वह वाष्प द्रव और दृढ पदार्थ बन चला, 
उसका ही एक अश हमारी पृथ्वी है।” सचेतन जगत्‌ के विषय मे 
कल्पना का आश्रय लेने वाले यह पश्चिमी विद्वानू कहते है कि 
*अमीवा' नामक तत्त्व विकास करते हुए पशु-पक्षी, मनुष्य आदि रूप मे 
प्रस्फुटित हुआ। एक ही उपादान से बनने वाले प्राणियो की भिन्‍नता का 
कारण डारबिन अकस्मात॒वाद को बताता है, किन्तु ले मार्क का 
अनुमान है कि बाह्य परिस्थितियो ने परिवर्तन और परिवर्धन का कार्य 
किया है, जिसमे अभ्यास, आवश्यकता, परम्पणा आदि विशेष निमित्त 
बनते है। विकास सिद्धान्त के महान्‌ पण्डित डारबिन महाशय ने ही यह 
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नवीन तत्त्व खोज कर बताया, कि मनुष्य बन्दर का विकास-युक्त रूप 
है। प्रतीत होता है कि यूरोपियन होने के कारण डारविन को सन्तुलन के 
लिए अपने देशवासी बन्दर ओर मनुष्यो के विषय मे चिन्तना करनी 
पडी होगी। इसीलिए, विनोद-शील शायर अकबर कहते हैं- 


“बकौले डारविन हजरते आदम थे बुजुना ( बन्दर )। 
हो यकीं हमको गया यूरोप के इसा देखकर॥” 


यह बताया जा चुका है कि विश्व मे सचेतन-अचेतन तत्त्वो का 
समुदाय विश्व-विविधता तथा हास अथवा बिकास का कार्य किया 
करता है। आत्म तत्त्व के स्वतन्त्र अस्तित्व के विषय मे पर्याप्त विचार 
हो चुका, अत जडतत्त्व के विषय मे विशेष विचार करना आवश्यक है। 
जिस जड़-तत्त्व का हम स्पर्शन, रसना, प्राण, चक्षु तथा कर्ण इन पाच 
इन्द्रियो के द्वारा ग्रहण अथवा उपभोग करते है, उस जड तत्त्व को जैन 
दार्शनिको ने 'पुदूगल' सज्ञा दी है। जिसमे स्पर्श, रस, गन्ध तथा वर्ण पाये 
जाते है उसे पुदूगल या मैटर (७०) कहते है। साख्य दर्शन के 
शब्दकोश का 'प्रकृति' शब्द पुदूगल को समझने मे सहायक हो सकता 
है। अन्तर इतना है कि प्रकृति सूक्ष्म है और जिस प्रकार पुद्गल का 
प्रत्येक को अनुभव होता है इस प्रकार प्रकृति का बोध तब तक नहीं 
होता जब तक कि वह महत्‌ अहकार आदि रूप मे विकसित होती हुई 
बृहतू मूर्तिमान रूप को धारण न कर ले। 


पुदूगल मे स्पर्श, रस, गन्ध तथा वर्ण का सद्भाव अवश्यम्भावी 
है।* ये चारो गुण प्रत्येक पुदूगल के छोटे-बडे रूप मे अवश्य होगे। ऐसा 
नही है कि किसी पदार्थ मे केवल रस अथवा गन्ध आदि पृथक्‌-पृथक्‌ 
हो। जहा स्पर्श आदि मे से एक भी गुण होगा, वहा अन्य गुण प्रकट या 
अप्रकट रूप मे अवश्य पाये जायगे। वैशेषिक दर्शनकार की दृष्टि मे 
वायु मे केवल स्पर्श नाम का गुण दिखाई देता है (स्पर्शवान वायु: 
वैशेषिक दर्शन, अ 2 सू 4)। यथार्थ बात यह है कि पवन मे स्पर्श 
के समान रस, गन्ध, वर्ण भी है पर वे अनुदभुत अवस्था मे है। यदि 
केवल स्पर्श ही पवन का गुण माना जाए तो हाइड्रोजन, ऑक्सीजन नाम 
की पवनो के सयोग से उत्पन्न जल मे भी कारण रूप पवन के समान 
रूप का बोध नही होना चाहिए था। जब जल पर्याय मे रूप आदि का 


विश्व-स्वरूप 
बोध होता है तब बीजरूप पवन मे भी स्पर्श आदि के समान रूप आदि 
का भी सद्भाव स्वीकार करना चाहिए। इसी प्रकार जड-तत्त्त के विषय 
मे अनेक दार्शनिको की भ्रान्त धारणाएँ है। वस्तुतः देखा जाए तो पुदूगल 
अगणित रूप से परिवर्तन का खेल दिखाकर जगत्‌ को चमत्कृत करता 
है। चार्वाक के समान पृथ्वी, जल, अग्नि, वायुरूप भूतचतुष्टय पृथक्‌ 
अस्तित्व नही रखते। जो पुदूगल के परमाणु पृथ्वी रूप मे परिणत होते 
है, अनुकूल सामग्री पाकर उनका जल पवनादि रूप परिवर्तन हुआ 
करता है। दृश्यमान जगत्‌ मे जो पौदूगलिक खेल हे उसके आधारभूत 
प्रत्येक ?पुदूगल मे स्पर्श, रस, गन्ध, वर्ण पाया जाएगा। 


वैशेषिक दर्शन अग्नि के तेजस्वी रूप के समान सुवर्ण के तेजपूर्ण 
वर्ण को देख उसमे अनुदूभुत अग्नि तत्त्व की अद्भुत कल्पना करता 
है।!" यदि शक्ति की अपेक्षा कहा जाए तो जलीय परमाणुओ तक मे 
अग्नि रूप परिणत होने की सामर्थ्य है। इतना ही क्यो, वह तो अनन्त 
प्रकार का परिणमन दिखा सकते है। ऐसी स्थिति मे सुवर्ण मे अनुद्भूत 
अग्नि तत्त्व सदृश विचित्र वैशेषिक मान्यताएँ सत्य की भूमि पर प्रतिष्ठा 
नही पाती। 


साख्यदर्शन जड़ प्रकृति को अमूर्तिक मान मूर्तिमानू विश्व की 
सृष्टि को उसकी कृति स्वीकार करता है। पर वैज्ञानिकों को इसे स्वीकार 
करने मे कठिनता पडेगी कि अमूर्तिक से मूर्तिक की निष्पत्ति किस 
न्याय से सम्भव होगी? जैन दार्शनिक पुदूगल के परमाणु तक को 
मूर्तिमान्‌ मानकर मूर्तिमान्‌ जगत्‌ के उद्भव को बताते है। वह परमाणु 
नयनगोचर नही होता है। 


रेडियो, ग्रामोफोन, अणुबम आदि जगत्‌ को चमत्कृत करने बाली 
वैज्ञानिक शोध और कुछ नहीं पुदू्गल की अनन्त शक्तियों मे से कतिपय 
शक्तियो का विकास मात्र है। वैज्ञानिक लोग एक स्थान के सवाद को 
'ईथर' नाम के काल्पनिक माध्यम को स्वीकार कर सुदूर प्रदेश मे 
पहुँचाते है। इस विषय मे हजारो वर्ष पूर्व जेन वैज्ञानिक ऋषि यह बता 
गए है कि पुद्गल-पुज्ज (स्कन्थ) की एक सबसे बडी महास्कन्ध!! 
नाम की सम्पूर्ण लोकव्यापी अवस्था है। वह अन्य भौतिक वस्तुओ के 
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समान स्थूल नही है। डॉ० जे० बी० राजन ने मार्डन फिजिक्स मे ईथर 


के विषय मे लिखा है-“[]८ (5 & ॥ज्णीालाट् पर्व टक्योीहत0 लाश, 
जाला शि60 प्राणिणाए भी 598८6 ॥0 एशाा॥९0 था प्रकार [49 का0 
॥68४शगपर 70065 छठ 4550760 (0 र0ए६ ग00४ पाणशीा लीश?”, 


(8०4४४ 095८5, 9 297)। उस सूक्ष्म किन्तु जगतृव्यापी माध्यम के 
द्वारा सुदूर प्रदेश के सवाद आदि प्राप्त होते है। शब्द उस पुदूगल की ही 
परिणति है। आज भौतिक विज्ञान के पण्डितो ने शब्द का सग्रह करना, 
यन्त्रों के द्वारा घटाने-बढाने आदि कार्यों से उसे भौतिक या पौद्गलिक 
कार्य मानने का मार्ग सरल कर दिया है, अन्यथा वेशेषिक दर्शन वालो 
को यह समझाना अत्यन्त कठिन था कि शब्द को आकाश का गुण 
कहने वाली उनकी मान्यता सशोधन के योग्य है। शब्द को अनादि 
आकाश का गुण मान मीमासक लोग भी वेद को अपौरुषेय सिद्ध करने 
मे ऐडी से चोटी तक पसीना बहाया करते थे। इस तरह शब्द को पुदूगल 
की पर्याय मानने पर अनेक पुरातन भारतीय दार्शनिको की भ्रान्त धारणाएँ 
धराशायी हो जाती है। शब्द को पौदूगलिक (४३०7४) मानना जैनदर्शन 
की अत्यत महत्त्वपूर्ण विज्ञान मान्य बात है। इससे जेन दृष्टि की 
वैज्ञानिकता सिद्ध होती है। 


पुदूगल की अचित्य शक्ति जेन सन्‍्तो के प्रकृति के सूक्ष्म अध्ययन 
का परिणाम है। पार्थिव पत्थर का कोयला अग्निरूप परिणत होते देखा 
जाता है, सीप के आधार को पाकर जलबिन्दु का पार्थिव मोती रूप मे 
परिणमन होता है। इस प्रकार विचित्र पौदूगलिक परिणति को हृदयगम 
करते हुए दर्शनशास्त्र की भूल-भूलेया से मुमुक्षु को अपने मस्तिष्क की 
रक्षा करनी चाहिए। आज के विज्ञान ने जहा दर्शन का समर्थन किया है 
वहा उसने अन्य दर्शनो की मान्यताओ को काल्पनिक सिद्ध किया है। 


इस पुदूगल से सम्बद्ध जीव जगत्‌ मे अगणित रूप धारण करता 
है। ज्ञान और आनन्दस्वरूप आत्मा को पौदगलिक शक्तिया ही इस शरीर 
रूपी कारागार मे बन्दी बना अपनी विचित्र शक्ति का प्रदर्शन करती है। 
पृथ्वी, जल, अग्नि, वृक्ष, पवन आदि शरीरों को धारण कर यह जीव 
पृथ्वी आदि नाम से पुकारा जाता है-तत्त्वत, सब आत्माए समान है। यह 
पुदू्गल की पोशाक ही उनमे पार्थक्य की प्रतीति कराती है। पृथ्वी, जल 
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आदि रूप मे पुदूगल के निमित्त से जीव की परिणति जानकर तथा 
उसका यथार्थ रहस्य न समझ कुछ शोधक विद्वान? यह विचित्र धारणा 
कर बैठे कि जैनियो ने सम्पूर्ण पृथ्वी, जल, पवन रूप स्वतन्त्र एक-एक 
जीवात्मा स्वीकार किया है। उन्हे मालूम होना चाहिए कि पाषाण, 
मृत्तिका, जल, हिम, अग्नि आदि मे अनन्त विकास-शून्य आत्माओ का 
सद्भाव जैन दार्शनिको ने माना है। उत्तरगामचरित्र!? मे वर्णित देवी सीता 
का पृथ्वी माता की गोद मे समा जाने वाली बात यहा नही स्वीकार की 
गयी है। इस विशाल पृथ्वी को पुदूगल की स्थूल पर्याय मात्र माना गया 
है, उसमे मातृत्व अथवा देवीपने की कल्पना जैन वैज्ञानिको ने स्वीकार 
नही की। 


इस पुदूगल का सबसे छोटा अश जिसका दूसरा भाग न हो सके 
परमाणु कहलाता है। यह परमाणु अत्यन्त सूक्ष्म होता है। जब स्निग्धता 
और रूक्षता के कारण दो या अधिक परमाणु मिलकर बँधते है, तब 
पुजीभूत परमाणु पिण्ड को 'स्कन्ध' कहते है। वैशेषिक दर्शन अपनी 
स्थूल दृष्टि से सूर्य के प्रकाश मे चलते फिरते धूलि आदि के कणो को 
परमाणु समझता है। ऐसे कथित तथा विभाग रहित कहे जाने वाले 
वैशेषिक परमाणुओ के वैज्ञानिको ने विद्युत्‌ शक्ति की सहायता से अनेक 
विभाग करके अणुवीक्षण यत्र से दर्शन किए है। जैन दार्शनिको की 
सूक्ष्मचिन्तना तो यह बताती है कि किसी भी यत्र आदि कि सहायता से 
परमाणु हमारे नयनगोचर नहीं हो सकता। जो पदार्थ चक्षु-इन्द्रिय के द्वारा 
गृहीत होते है, वे अनन्त परमाणुओ के पिण्डीभूत स्कन्ध है। वैज्ञानिक 
जिसे परमाणु कहेगे, जैन दार्शनिक्‌ उसमे अनन्त सूक्ष्म परमाणुओ का 
सद्भाव बताएँगे। इसका कारण यह है कि सम्पूर्ण विकृति का नाश करने 
वाले सर्वज्ञ परमात्मा की दिव्य ज्ञान ज्योति से प्रकाशित तत्त्वो का उन्हे 
बोध प्राप्त हुआ है। इसीलिए वैज्ञानिकों ने जो पहले लगभग सात दर्जन 
से भी अधिक मूल तत्त्व (०7०॥७) माने थे और अब जिनकी सख्या 
बहुत कम हो गयी है, उनके विषय मे जैनाचार्यो ने कहा है कि स्पर्श, 
रस, गन्ध और वर्ण वाले अनेक तत्त्व नहीं है। एक पुदगल तत्त्व है 
जिसने बडे-बडे दार्शनिको तथा वैज्ञानिको को भूलभुलैया मे फँसा अनेक 
मूल तत्त्व के मानने को प्रेरित किया। 


66 जैन शासन 


वैशेषिक दर्शन की नौ द्रव्यवाली!'* मान्यता पर विचार किया जाए, 
तो कहना होगा की पृथ्वी, अपू, तेज, वायु नामक स्वतत्र तत्त्वो के स्थान 
पर एक पुदगल को ही स्वीकार करने से कार्य बन जाता है क्योंकि 
उनमे स्पर्शादे पुदगल के गुण पाये जाते है। दिक्‌ तत्व आकाश से भिन्‍न 
नही, आदि। 


कुद कुद स्वामी ने पुदूगल के बाहर तथा सूक्ष्मावस्था को प्राप्त 
स्कन्ध के छह भेद बताए है () बादर बादर जैसे पृथ्वी (2) बादर 
जैसे जल (3) सूक्ष्म बादर जैसे छाया (4) बादर-सूक्ष्म जैसे स्पर्शन, 
रसना, प्राण तथा कर्ण इन्द्रिय के विषय (5) सूक्ष्म कर्म रूप परिणत 
पुदूगल द्रव्य (6) सूक्ष्म-सूक्ष्म वह सूक्ष्म स्कनध जो कर्मरूपता प्राप्त 
करने के अयोग्य है।'* गोम्मट्सार जीवकाण्ड मे उक्त भेदो की 
परिगणना करते हुए छटवा भेद परमाणु कहा है। कुद कुंद स्वामी ने 
पचास्तिकाय मे उक्त प्रकार के छह भेद स्कथ (४0००॥८) के कहे 
है, जीवकाण्ड मे छह भेद पुदूगल सामान्य के कहे है, उनमे पचभेद 
स्कन्ध सम्बन्धी है और घष्टम्‌ भेद परमाणु विषयक है। स्कथो के 
विभाजन द्वारा अन्त मे परमाणु रूप अवस्था आती है। 


जीव तथा पुदूगल मे क्रियाशीलता पायी जाती है। इनको स्थान से 
स्थानान्तर रूप क्रिया मे सामान्य रूप से तथा उदासीन सहायक रूप मे 
धर्म द्रव्य (५८०४7 ० ४०४०१) नाम के माध्यम का अस्तित्व माना गया 
है। इसके विपरीत जीव और पुदूगल की स्थिति मे साधारण सहायक 
माध्यम को अधर्म द्रव्य (६०४७० 0 २८४) कहा गया है। ये धर्म और 
अधर्म द्रव्य जैन दर्शन के विशिष्ट तत्त्व है। जगत्‌-प्रख्यात सत्कर्म-असत्कर्म, 
पुण्य-पाप अथवा सदाचार-हीनाचार को सूचित करने वाले धर्म-अधर्म से 
ये दोनो द्रव्य पूर्णतया पृथक्‌ है। ये गमन अथवा स्थिति कार्य मे प्रेरणा 
नही करते, उदासीनता पूर्वक सहायता देते है। मछलियो को जल मे 
विचरण करने मे सरोवर का पानी सहायक है, बलपूर्वक प्रेरणा नही 
करता। श्रान्‍्तर पथिकों को अपनी छाया मे विश्रामनिमित्त वृक्ष सहायता 
करते है, प्रेरणा नही। इसी प्रकार धर्म-अधर्म नामक द्र॒व्यो का स्वभाव 
है और यही उनका कार्य है।” ये अरूपी (॥णानाक्षधाक्ष) है। इनमे 
स्पर्श, रस, गध तथा वर्ण रूप पुदूगल के गुण नहीं पाये जाते हैं। 
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जीव आदि मे नवीन से प्राचीन बनने रूप परिवर्तन का माध्यम 
“काल' (४7४८) नाम का द्रव्य स्वीकार किया गया है। सम्पूर्ण जीव, 
पुदूगल, धर्म, अधर्म, काल को अवकाश-स्थान देने (.०८४॥४5८) वाला 
आकाश द्रव्य (४८००प० ० 598००) माना गया है। धर्म, अधर्म, आकाश 
ये अखण्ड द्रव्य है। जीव अनन्त है। पुद्गल द्रव्य अनन्तानन्त है। 
कालद्रव्य असख्यात अणुरूप है।* काल को छोड जीव, पुद्गल, धर्म, 
अधर्म, आकाश सत्तयुक्त होकर बहुत प्रदेश वाले (॥007-करगशात्रणार) 
है, इसलिये इन्हे अस्तिकाय कहते है। काल द्रव्य को अस्तिकाय नही 
कहा है, क्योकि वह परस्पर असम्बद्ध पृथक्‌-पृथक्‌ परमाणु रूप 
(70०-कगश्षाह्रणा्ष) है। धर्म, अधर्म और आकाश तथा काल मे एक 
स्थान से दूसरे स्थान मे गमनागमन रूप क्रिया का अभाव है इसलिए इन्हे 
निष्क्रिय कहा है।? आकाश के जिस मर्यादित क्षेत्र मे जीवादि द्रव्य पाये 
जाते है, उसे 'लोकाकाश' कहते है और शेष आकाश को 'अलोकाकाश' 
कहते है। एक परमाणु द्वारा घेरे गये आकाश के अश को प्रदेश कहते 
है। इस दृष्टि से नाप करने पर धर्म, अधर्म तथा एक जीव मे असख्यात 
प्रदेश बताये गये है। जीव का छोटे-से-छोटा शरीर लोक के असख्यातवे 
भाग विस्तार वाला रहता है। जैसे दीप की ज्योति छोटे-बडे क्षेत्र को 
प्रकाशित करती है अर्थात्‌ जो ढँका हुआ दीपक एक घड़े को आलोकित 
करता है, वही दीपक आवरण के दूर होने पर विशाल कमरे को भी 
प्रकाशयुक्त करता है। इसी प्रकार अपनी सकोच-विस्तार शक्ति के 
कारण यह जीव चीटी-जैसे छोटे और गज-जैसे विशाल शरीर को धारण 
कर उतना सकुचित और विस्तृत होता है। यह बात प्रत्यक्ष अनुभव मे 
भी आती है कि छोटे-बडे शरीर मे पूर्णरूप से आत्मा का सद्भाव रहता 
है। अतः यह दार्शनिक मान्यता कि-या तो जीव को परमाणु के समान 
अत्यन्त अल्प-विस्तार वाला अथवा आकाश के समान महतू-परिमाण 
वाला स्वीकार करना चाहिए, अनुभव और युक्त के प्रतिकूल है। उन 
लोगो की ऐसी धारणा है कि आत्मा को यदि अणु और महतू-परिमाणवाला 
न माना गया तो वह अविनाशीपने की विशेषता से रहित हो जाएगा। 


इस विचार-धारा की आलोचना” करते हुए जैन दार्शनिको ने कहा 
है कि अणु या महत्‌-परिमाण वाला पदार्थ ही नित्य हो, अविनांशी हो 
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और मध्यम परिमाण वाले पदार्थ विनाशशील हो, ऐसा कोई परिमाणकृत 
नित्यानित्यत्व का नियम नहीं पाया जाता। जब एकान्त नित्य अथवा 
अनित्य स्वरूप वस्तु ही नहीं है तब अनित्यता की आपत्तिवश अनुभव 
मे आने वाली आत्मा की मध्यम परिमाणता को भुलाकर प्रतीति और 
अनुभव विरुद्ध आत्मा को अणु परिमाण या महत्‌ परिमाण वाला मानना 
तर्क सगत नहीं है। ऐसा कोई अविनाभाव सम्बन्ध नहीं है कि मध्यम 
परिमाण वाला अनित्य हो और अन्य परिमाण वाला नित्य। अत. 
तक्त्वार्थमूत्रकार ने ठीक लिखा है कि-प्रदीप के” समान प्रदेशों के 
सकोच-विस्तार के द्वारा जीव लोकाकाश के हीनाधिक प्रदेशो को व्याप्त 
करता है। 


जैन दार्शनिको के द्वारा वर्णित इस जगत्‌ मे जीव, पुदूगल, आकाश, 
काल नामक द्र॒व्यों की मान्यता के विषय मे अनेक दार्शनिको की 
सहमति प्राप्त होती है। किन्तु धर्म और अधर्म नामक द्रव्यो का सद्भाव 
जैनदर्शन की विशिष्ट मान्यता है और जिसे माने बिना दार्शनिक-चिन्तना 
परिपूर्ण नही कही जा सकती। गम्भीर विचार करने पर विदित होगा कि 
जिस प्रकार अपने स्थान पर रहते हुए पदार्थ मे नवीनता-प्राचीनता रूपी 
चक्र का कारण काल नामक द्रव्य माना है और सम्पूर्ण द्र॒व्यो की 
अवस्थिति के लिए अवकाश देने वाला आकाश द्रव्य स्वीकार किया है, 
उसी प्रकार क्षेत्र से क्षेत्रान्तर जाने मे सहायक तथा स्थिति मे सहायक 
धर्म-अधर्म नामक द्रव्यो का अस्तित्व अगीकार करना तर्कसगत है। 


जैन दर्शन मे आकाश को परमार्थ तत्त्त (00«ण९०३ ८) माना है। 
युरोप तथा भारत के विचारात्मक विश्व को मानने वाले (662॥98) दार्शनिको 
ने आकाश को एवं काल को वास्तविक पदार्थ (00००२०9 7२९४) नहीं 
माना है। जैन तत्त्वज्ञानियो ने उक्त आकाश तथा काल तत्त्वो की परमार्थ सत्ता 
स्वीकार की है। इग्लैण्ड के चितक बर्टेनड रसल (छक्वा्ा0 पथ) के 
चिन्तन मे जैन विचारों का चितन स्पष्ट झलकता है। 


आधुनिक शोध के फलस्वरूप गणितज्ञो ने आकाश तथा काल के 
अस्तित्व मे परस्पर विरोधी भाव अस्वीकार किया है। ईक्युलिड 
(5४००) द्वारा स्वीकृत आकाश सभवत., सद्भावात्मक है और उसकी 


विश्व-स्वरूप 69 
अवस्थिति सम्भव है। दार्शनिक बर्गलन (8०९४०) ने विश्व के विकास 
के काल को महत्त्वपूर्ण कारण माना है।“ 


प्रो चक्रवर्ती ने लिखा है कि गणितज्ञ केन्टर (0४००), पीनो 
(९८०००) तथा फ्रिजे (7०४०) ने काल तथा आकाश को अवास्तविक 
बताने वाली मिथ्या युक्तियो का निराकरण किया है। 


“ये जीवादि छह द्रव्य कभी कम होकर पाच नही होते और न 
बढकर सात होते है। जिस प्रकार समुद्र मे लहरे उठा करती है, विलीन 
भी होती है, फिर भी जल की अपार राशिवाला समुद्र विनष्ट नही होता; 
उसी प्रकार परिवर्तन की भँवर मे समस्त द्रव्य घूमते हुए भी अपने अपने 
अस्तित्व को नही छोडते। इस द्रव्य समुदाय मे से अपने आत्म तत्त्व को 
प्राप्त करने का ध्येय, प्रयत्न तथा साधना मुमुक्षु मानव की रहा करती है। 
विश्व का वास्तविक रूप समझने और विचार करने से यह आत्मा भ्रम 
से बचकर कल्याण की ओर प्रगति करता है। जीव का स्वरूप प्रवचन 
सार मे इस प्रकार कहा गया है- 


अरस-मरूव-मगध अत्व्वत्त चदेणागुण-मसह। 
जाण अलिगग्गहण जीव मणिद्दिद्ठु सठाण॥2-80॥ 


आत्मा या जीव रस, रूप, गध रहित, अत्यक्त अर्थात्‌ स्पर्शगुण की 
अभिव्यक्ति रहित, शब्द रहित, पुदूगल के चिह्न से ग्रहण न होने वाला 
तथा सब प्रकार के आकार से रहित-निराकार स्वभाव युक्त तथा चैतन्य 
गुण युक्त है। 


इस विश्व के वास्तविक स्वरूप का विचार करते-करते आत्मा 
विषय भोगो से विरक्‍्त हो विलक्षण प्रकाशयुक्त दिव्य जीवन की ओर 
झुकता है। देखिए, एक कवि कितने उद्बोधक शब्दों से मानव-आकृतिधारी 
इस लोक और उसके द्रव्यो का विचार करता हुआ आत्मोन्मुख होने की 
प्रेरणा करता है- 


लोक अलोक अकाश माहि थिर, निराधार जानो। 
पुरुष रूप कर कटी भये, षट्द्रव्यन सो मानो॥ 
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इसका कोई न करता, हरता अमिट अनावी है। 


जीव रु पुदगल नाचै यामै, कर्म उपाधी है॥22॥ 
पाप-पुण्य सो जीव जगत मे, नित सुख दुख भरता। 
अपनी करनी आप भरै सिर औरन के धरता॥ 

मोह कर्म को नाश, मेटकर सब जग की आसा। 

निज पद में थिर होय, लोक के सीस करो बासा॥23॥ 


-कविवर मगतराय- बारहभावना 
मे: मे के मं मर 
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मूंग मेरे के कं के 


आत्म-जागरण के पथ पर 


इस विश्व की वास्तविकता से सुपरिचित मानव गम्भीर चिन्तना में 
निमग्न हो सोचता हे, जब मेरी आत्मा जड़-पुद्गल-आकाश आदि से 
गुण-स्वभाव आदि की अपेक्षा पूर्णतया पृथक्‌ है तब अपने स्वरूप की 
उपलब्धिनिमित्त क्यो न मै समस्त सासारिक मोहजाल का परित्याग कर 
परम निर्वाण के लिए प्रयत्न करूँ? भगवान्‌ महावीर के समक्ष भी ऐसा 
ही प्रश्न था, जब तारुण्य-श्री से उनका शरीर अलकृत था और उनके 
पिता महाराज सिद्धार्थ उनके विवाह-बन्धन को स्वीकार कर राजकीय 
भोगो की ओर उनकी चित्तवृत्ति को खीचने के प्रयास मे तत्पर थे। 
भगवान्‌ महावीर की आत्मा सर्वप्रकार समर्थ एवं परितुष्ट थी इसलिए 
उसने मकडी की तरह अपना जाल बुनकर और उसी में फँस जीवन 
गवाने की चेष्टा न को, किन्तु सम्पूर्ण विकारो पर विजय पा परिपूर्ण 
आत्मत्व को पाने के लिए दुर्बलताओ के वर्धक सकीर्ण गृहवास को 
तिलाजलि दे दिगम्बर मुद्रा धारण कर आत्मसाधनानिमित्त अन्त, बहि: 
सत्य, अहिसा, ब्रह्मचर्य, अपरिग्रह, अचोर्य का प्रशस्त पथ स्वीकार 
किया, और अपनी सच्ची और सुदृढ़ साधना के फलस्वरूप उन्होंने 
कर्म-राशि को चूर्ण कर अनन्त-आनन्द, अनन्त-ज्ञान, अनन्त-शक्ति, 
अविनाशी जीवन आदि अनुपम विभूतियो का अधिपतित्व प्राप्त किया। 
लेकिन एकदम महावीर बनने के कठिन और लोकोत्तर मार्ग पर चलने 
की क्षमता मोही और विषयो मे फँसे हुए वासनाओ के दासो मे कहा है? 
जो आत्मा कर्म शत्रुओ का हस्तक बन अपने आत्मत्व को भूल महाकवि 
बनारसीदासजी के शब्दो मे-“ब्रह्मघाती मिथ्याती महापातकी” के नाम 
से पुकारा जाता है, वह भला कैसे आत्म-जागरण के उज्ज्वल पथ पर 
एकदम चल सकता है? 


रोगाक्रान्त नेत्र जिस प्रकार प्रकाश को देख पीडा का अनुभव करते 
हुए आखो को मीच अधे का अनुकरण कराते है, इसी प्रकार मोह-राग 
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से पीडित अविवेकी प्राणी विषय-भोग की लालसा से आकर्षित हो 
सम्यक्-ज्ञान के प्रकाशपूर्ण जीवन के महत्त्व को भुला भोगी और 
विषयासक्त की जिन्दगी को ही अपने जीवन का आदि तथा चरम लक्ष्य 
समझता है। 


सत-समागम, पवित्र ग्रन्थों का अनुशीलन और सदैव से आत्म-निर्मलता 
के योग्य सुदिन के आने पर किसी सौभाग्यशाली की मोहाधकार निमग्न 
आत्मा मे निर्मल ज्ञान-सूर्य के उदय को सूचित करने वाली विवेक 
रश्मिया अपने पुण्य प्रकाश को पहुँचा जीवन को आलोकित करने लगती 
है। उस समय वह आत्मा निर्वाणसुख के लिए लालायित हो अपना 
सर्वस्व माने जाने वाले धन-वैभव आदि परिकर को क्षण-भर मे छोडने 
को उद्यत हो जाता है। ऐसा ही प्रकाश जैन-सम्राट्‌ चन्द्रगुप्त मौर्य को 
ब्रह्मर्षि श्रुतकेवली भद्रबाहु मुनीन्द्र के सान्निध्य में प्राप्त हुआ था। 
इसीलिए उन्होने अपने विशाल भारत के साम्राज्य को तृणवत्‌ छोडकर 
आत्म-सतोष और ब्रह्मानन्द के लिए दिगम्बर अकिचन मुद्रा धारण कर 
श्रमणबेलगोला की पुण्य वीथियो को अपने पद-चिन्हो से पवित्र किया था। 


जिस प्रकार लोकिक स्वाधीनता का सच्चा प्रेमी सर्वस्व का भी 
परित्याग कर फाँसी के तख्ते को प्रेम से प्रणाम करते हुए सहर्ष स्वीकार 
करता हे, उसी प्रकार निर्वाण का सच्चा साधक और मुमुक्षु तिल-तुष 
मात्र भी परिग्रह से पूर्णतया सम्बन्ध-विच्छेद कर राग-द्वेष, मोह, क्रोध, 
मान, माया, लोभ आदि विकृतियो का पूर्णतया परित्याग कर शारीरिक 
आदि बाधाओ की ओर तनिक भी दृष्टिपात न कर उपेक्षा वृत्ति को 
अपनाकर, आत्म-विश्वास को सुदृढ करते हुए सम्यक्‌ ज्ञान के उज्ज्वल 
प्रकाश मे अपने अचिन्त्य तेजोमय आत्म-स्वरूप की उपलब्धिनिमित्त 
प्रगति करता है। 


आत्मा शक्ति की अपेक्षा प्रत्येक आत्मा यादि हृदय से चाहे और 
प्रयत्न करे, तो वह अनन्त-शान्ति, अनन्त-शक्ति, अनन्त ज्ञान आदि से 
परिपूर्ण आत्मत्व को प्राप्त कर सकती है। किन्तु मोह और विषयो को 
आसक्ति आत्मोद्धार की ओर इसका कदम नहीं बढने देती। मोह के 
कारण कोई-कोई आत्मा इतनी अध ओर पगु बन जाती है कि वह अपने 
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को ज्ञान ज्योति वाली आत्मा न मानकर जडतत्त्व सदुश समझती है। यह 
शरीर मे आत्मबुद्धि करके शरीर के हास मे आत्मा का हास और उनके 
विकास में आत्म विकास की अज्ञ कल्पना किया करता है। प्रबुद्ध कवि 
दौलतरामजी ने ऐसे बहिर्दृष्टि आत्म-विमुख प्राणी का चित्रण करते हुए 
कहा है कि यह मूर्ख प्राय सोचा करता है- 





“मै सुखी दुखी मै रक राव। मेरे धन गोधन प्रभाव॥ 

मेरे सुत तिय मै सबल-दीन। बेरूप सुभग मूरख प्रबीन॥4॥ 

तन उपजत अपनी उपज जान। तन नसत आपको नाश मान॥ 

रागादि प्रकट ये द,ख दैन। तिनही को सेवत गिनत चैन॥5॥ 

शुभ अशुभ बध के फल महमार। रति अरति करै निजपद विसार॥” 

आतम हित हेतू विराग ज्ञान, ते लखे आपको कष्ट दान॥6॥ 
-छहढाला, दूसरी ढाल 


इस प्रकार अपने स्वरूप को भूलने वाला “बहिरात्मा' “मिथ्यादृष्टि' 
अथवा “अनात्मज्ञ' शब्दों से पुकारा जाता है। अनात्मीय पदार्थों मे 
आत्मबुद्धि धारण करने की इस दृष्टि को अविद्या कहते है। 
अध्यात्मरामायण मे बताया हे- 


“देहो5हमिति या बुद्धिरविद्या सा प्रकीर्तिता। 
नाह देहश्चिदात्मेति बुद्धिर्विद्येति भण्यते॥” 


“मे शरीर हूँ” इस प्रकार शरीर मे एकत्वबुद्धि अविद्या कही गयी 
है। किन्तु “मै शरीर नही हूँ”, 'चैतन्यमय आत्मा हूँ”, यह बुद्धि विद्या है। 


ऐसा अविद्यावान्‌, अज्ञानी, मोही प्राणी जितने भी प्रयत्न करता है, 
उतना ही वह अपनी आत्मा को बधन मे डाल कर दुख की वृद्धि 
करता है। यद्यपि शब्दों से वह मुक्ति के प्रति ममता दिखाता हुआ 
कल्याण की कामना करता है, किन्तु यथार्थ मे उसकी प्रवृत्ति आत्मत्व 
के हास कौ ओर हो जाती है। मुक्ति के दिव्य-मन्दिर मे प्रवेश पाकर 
शाश्वतिक शान्ति को प्राप्त करने की काम | करने वाले को साधना के 
सच्चे मार्ग मे लगना आवश्यक है। इसके लिए आत्मा को पात्र बनाने 
की आवश्यकता है। इस पात्रता का उदय उगश विमल तत्त्वज्ञानी को होता 
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है, जो शरीर आदि अनात्मीय वस्तुओ से ज्ञान-आनन्दमय आत्मा का 
अपनी श्रद्धा से विश्लेषण करने का सुनिश्चय करता है। इस पुण्यनिश्चय 
अथवा श्रद्धा को सम्यक्‌ दर्शन (शा 8००) कहते है। स्व-पर के 
विश्लेषण करने की इस शक्ति से सम्पन्न जीव को अन्तरात्मा कहते है। 
उसकी वृत्ति कमल के समान रहा करती है। जिस प्रकार जल के बीच 
मे सदा विद्यमान रहने वाला कमल जल-राशि से वस्तुतः अलिप्त रहता 
है, उसी प्रकार वह तत्त्वल् भोग और विषयो के मध्य मे रहते हुए भी 
उनके प्रति आतरिक आसक्ति नहीं धारण करता। दूसरे शब्दों मे कमल 
के समान वह अलिप्त रहता है। 


जैन सस्कृति मे जिनेन्द्र भगवान्‌ के चरणो के नीचे कमलो की 
रचना का वर्णन पाया जाता है। कमलासन पर विराजमान जिनेन्द्र इस 
बात के प्रतीक है कि वे विषय भोग आदि भौतिक विभूतियो से पूर्णतया 
अलिप्त है। इस प्रकार आत्म-शक्ति और उसके वैभव की प्रगाढ 
श्रद्धासम्पन्न व्यक्ति का ज्ञान पारमार्थिक अथवा सम्यकज्ञान कहा गया है, 
और उसकी आत्म कल्याण अथवा विमुक्ति के प्रति होने वाली प्रवृत्ति 
को जैन ऋषियो ने सम्यक्‌ चारित्र बताया है। बोद्ध साहित्य मे इसे 
“सम्यक्‌-व्यायाम” कहा है। 


।इन आत्म-दश्रद्धा, आत्म-बोध तथा आत्म-प्रवृत्ति को जैन वाडमय 
मे रत्लत्रयमार्ग कहा है। तत्त्वार्थ सूत्रकार आचार्य उमास्वामी ने अपने 
मोक्षशास्त्र के प्रथम सूत्र मे लिखा है- 


“सम्यग्दर्शनज्ञानचारित्राणि मोक्षामार्ग:।” 


इस रतत्रय मार्ग मे श्रद्धा, ज्ञान तथा आचरण का सुन्दर समन्वय 
विद्यमान है। इस समन्वयकारी मार्ग की उपेक्षा करने के कारण हिन्दू धर्म 
मे विभिन्न विचारधाराओ की उद्भूति हुई है।ः कोई श्रद्धा से प्रसूत भक्ति 
को ही ससार सतरण का सेतु समझता है, तो ज्ञान-दृष्टिधारी “ऋते 
ज्ञानानन मुक्ति:' ज्ञान के बिना मुक्ति नहीं हो सकती- कहता है।' अर्थात्‌ 
ज्ञान को ही सब कुछ कहता है। इसने ही ज्ञान-योग नाम की 
विचारधाराओ को जन्म दिया। इसका अतिरेक इतना अधिक हो गया, कि 
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ज्ञानयोग की ओट मे सम्पूर्ण अनर्थों और पाप-प्रवृत्तियो का पोषण करते 
हुए भी पुण्यचरित्र साधुओ के सिर पर सवार होने का स्वप्न देखता है।* 
कोई-कोई ज्ञान की दुर्बलता को हृदयगम करते हुए कर्म को ही जीवन 
की सर्वस्व निधि बताते है। तुलनात्मक समीक्षा करने पर साधना का मार्ग 
उपर्युक्त अतिरेकवाद की उलझन से दूर तीनो के समन्वय मे प्राप्त होता 
है। एक ऋषि ने लिखा है-कर्मशून्य का ज्ञान प्राणहीन है, अविवेकियो 
की क्रिया नि.सार है, श्रद्धाविहीन बुद्धि और प्रवृत्ति सच्ची सफलता प्राप्त 
नही करा सकती। अधे, लगडे और आलसी-जैसी बात है- 


“अथध पगु अरू आलसी जुदे जरै दव लोय।” 


साधन का सच्चा मार्ग वही होगा, जहा उपर्युक्त तीनो बातो का 
पारस्परिक मैत्रीपूर्ण सद्भाव पाया जाए। उस दिन महावीर जयती के जैन 
महोत्सव के अध्यक्ष के नाते नागपुर हाईकोर्ट के चीफ जस्टिस डा० सर 
भवानीशकर नियोगी ने उपर्युक्त रलत्रय रूप साधना के मार्ग का सुन्दर 
शब्दो मे वर्णन करते हुए कहा था - “॥6 ण्ाए ० ॥९भा, ॥९30 भ00 
#१0 0805 ॥0 0८४7० श्रद्धा का प्रतीक हृदय, ज्ञान का आधार 
मस्तिष्क तथा आचरण का निदर्शक हस्त के ऐक्य से मुक्ति प्राप्त होती 
है। शान्ति से विचार करने पर समीक्षक को स्वीकार करना होगा, कि 
इस आत्मशक्ति को विशुद्ध श्रद्धा, पुष्ट ज्ञान और तदनुरूप प्रवृत्ति करने 
पर ही साधक साध्य को प्राप्त कर सकेगा। 


दुनिया मे सब प्रकार की वस्तुएँ या विभूतिया सरलता से उपलब्ध 
हो सकती है, कितु आत्मोद्धार की विद्या को पाना अत्यन्त दुर्लभ है। 
किसी विरले भाग्यशाली को उस चितामणिरत्नतुल्य परिशुद्ध दृष्टि की 
उपलब्धि होती है। अपने पारसपुराण मे कविबर भूधरदास जी 
भगवान्‌ पार्श्वनाथ के पूर्व भवो का वर्णन करते समय बज्रदत चक्रवर्ती 
की भावना का चित्रण करते हुए कहते है- 


“धन कन कचन राजसुख, सबहि सुलभ कर जाना 
दुर्लभ है ससार मे, एक जथारथ ज्ञान” 


आश्चर्य की बात है कि यह जीव स्वय को समझने की कला से 
अत्यन्त शून्य है। आत्मा की बाते बनाने वाले अगणित मिलेगे, किन्तु 
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जिन्होने उस अध्यात्मविद्या मे निपुणता प्राप्त कर जीवन को ज्योर्तिमय 
बनाया है, ऐसे महापुरुषो का दर्शन भी महाभाग्य से मिलता है। मोक्ष 
पाहुड़ मे कुदकुद स्वामी ने लिखा है;- 


बुक्‍्खे णज्जइ अप्पा अप्पा णाऊण भावणा दुक्ख। 
भाविय-सहाव-पुरिसो विसएसु विरच्चए दुक्ख ॥65॥ 


यह आत्मा बडी कठिनता से जाना जाता है। उस आत्मा का ज्ञान 
होने पर भी उसकी भावना का कार्य भी अत्यन्त कष्ट साध्य है। आत्मा 
की भावना करने वाला पुरुष बडी कठिनता से विषय भोगो से विरक्त 
भाव को प्राप्त करता है। 


इस आत्म बोध के कार्य मे समीचीन गुरुदेव की कृपा का 
महत्वपूर्ण स्थान है। कुन्दकुन्द मुनीन्द्र कहते है- “सो (अप्पा) झायव्वो 
णिच्च णाऊण गुरुपयासेण” (64)-गुरु के प्रसाद से उस आत्मा का 
स्वरूप सम्यक्‌ रूप से अवगत करके उसका सदा ध्यान करना चाहिए। 


जो अविवेकी व्यक्ति विषयो की आसक्ति का परित्याग किए बिना 
आत्म रस का पान करने की सोचते है वे बालू मे से तेल निकालने वाले 
बुद्धिमानो की श्रेणी मे है। उन्हे प्रतिबुद्ध करने के लिए मोक्ष पाहुड मे 
कुन्दकुन्द स्वामी कहते है +- 


ताम ण णज्जड़ अप्पा विसएसु णरो पबट॒ए जाम। 
विसए विरत्तचित्तो जोई जाणेड़ अष्पाण॥66॥ 


जब तक मनुष्य इन्द्रियों के विषयों मे लगा रहता है तब तक 
आत्मा को नही जानता है। इसलिए विषयो से विरक्त हुआ योगी ही 
आत्मा को जानता हे। 


पूज्यपाद स्वामी ने भी आत्मदर्शन के लिए भोग तथा विषयो के 
प्रति विरक्ति को परमावश्यक माना है। यथार्थ मे जिसका मन विषयो मे 
उलझा है, वह आत्म विद्या की समस्या को नहीं सुलझा पाता। जड़ के 
जाल में अनादि काल से जकडी हुई आत्मा का वास्तविक रहस्य समझ 
कर उसे स्वतन्त्र बनाना सबसे कठिन कार्य है। मुण्डकोपनिषद्‌ मे परा 
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तथा अपरा के भेद से दो प्रकार की विद्या कही गयी है-'द्वे विद्ये 
वेदितव्ये परा चेवापरा च।' वेद वेदान्ति का ज्ञान आत्म विद्या की 
अपेक्षा लघुश्रेणी का माना गया है। अपरा अर्थात्‌ जघन्य श्रेणी की विद्या 
का स्पष्टीकरण करते हुए लिखा है-“तत्रापरा, ऋग्वेदो यजुर्वेद: 
सामवेदो 5थर्ववेद. शिक्षा कलपो व्याकरण निरुक्‍्त छनन्‍्दो 
ज्योतिषमिति।' ( १-5 ) 


परा विद्या वह है जिसके द्वारा अक्षर अर्थात्‌ अविनाशी आत्मा की 
उपलब्धि होती है-'अथ परा यया तदक्षर मधिगम्यते।' आत्मविद्या से 
शून्य व्यक्तियो की अवस्था का चित्रण इस पद्य मे किया गया है- 


अविद्यायामन्तरे वर्तमाना- स्वय धीरा- पण्डित मन्यमाना। 
जड्डन्यमाना परियन्ति मूढ़ा अन्धेनेव नीयमाना यथान्ध.॥-8॥ 


स्वय अविद्या के मध्य मे रहते हुए अपने को बुद्धिमान तथा 
पण्डित मानने वाले पुन पुन, कष्टो को सहन करते हुए अन्धो के द्वारा 
ले जाए गए अन्धो के समान परिभ्रमण करते रहते है - 


अविद्याया बहुधा वर्तमाना बय कृतार्था इत्यभिमन्यन्ति बाला.। 
यत्‌ कर्मिणो न प्रवेदयन्ति रागात्‌ तेनातुरा श्षीणलोकाश्च्यवन्ते॥9॥ 


अविद्या मे बहुधा निमग्न बाल-बुद्धि व्यक्ति प्राय स्वय को कृतार्थ 
मान बैठते है, किन्तु राग का सद्भाव रहने से वे यथार्थ ज्ञान को नही 
प्राप्त कर पाते। इसलिए जब उनके द्वारा शुभ कर्मो का फल भोग लिया 
जाता है तब वे व्यथित हो अधोलोक को प्राप्त होते है। आत्मा का ज्ञान 
करने के लिए कामनाओ का क्षय परमावश्यक माना है.- 


कामान्‌ य कामयते मन्यमान स कामभिद्‌ जायते तत्र तत्र। 
पर्मापृकामस्य कृतात्मनस्तु , इहैव सर्वे प्रविलीयन्ति कामा: ॥3-2॥ 


जो विषयो को धारण करता हुआ विषयो की कामना करता है, वह 
उन कामनाओ के कारण अनेक स्थानो पर उत्पन्न होता है, किन्तु 
कृतकृत्य स्थिति को प्राप्त योगी कामनाओ का क्षय हो जाने से इस लोक 
मे भी इच्छाओ से विमुक्त हो जाता है। 
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आत्मा की उपलब्धि करने वाली महान आत्माए ज्ञान तृप्त, कृतार्थ, 
बीतराग और प्रशान्त होती है-“ऋषयो ज्ञानतृप्ता: कृतात्मानो वीतरागा: 
प्रशान्ता:” (भवंति) 3-5। वे शुद्ध सात्विक भाव सम्पन्न होते है 
'शुद्धसत्वा:' (6)। तमोगुण और रजोगुण प्रधान व्यक्ति स्वप्न मे भी 
आत्म तत्त्व का रसपान नही कर सकते। छान्दोग्योपनिषद्‌ मे लिखा है 
कि विशुद्ध सात्विक भाव की प्राप्ति के लिए आहार पान भी शुद्ध होना 
चाहिए; “आहार शुद्धौ सत्व शुद््धि:”-आहार की शुद्धि होने पर सत्व 
शुद्धि अर्थात्‌ अत करण की निर्मलता होती है। (अ 7, खड 26, 2) 
आगे लिखा है, “सत्य शुद्धौ श्रुवा स्मृति: स्मृतिलभे सर्व ग्रथीना 
विमोश. ”-सत्व शुद्धि होने पर अविच्छिन्न रूप से स्मृति होती है तथा 
उस स्मृति के होने पर समस्त हृदयस्थ ग्रंथियो का नाश होता है-अर्थात्‌ 
वह निर्ग्न्थ पद को प्राप्त करता है। आत्मा की उपलब्धि के परम प्रेमी 
व्यक्ति का जीवन उच्छुखल, स्वच्छन्द एवं भोगासक्त न होकर अधिक 
से अधिक सयमशील होना चाहिए। 


इस प्रकार की दिव्यज्योति अथवा वैज्ञानिक दृष्टि समन्वित साधक 
की जीवन-लीला मोही, बहिर्दृष्टि, मिथ्यात्वी कहे जाने वाले प्राणी से 
जुडी होती है। वह साधक रोगी, द्वेषी, मोही व्यक्ति को भगवान्‌ मानकर 
अभिवदना करने को उद्यत नहीं होता। कारण वह ऐसे कार्य को देवता 
सम्बन्धी मूढता समझता है। वह भोगी, धन-दौलत आदि सामग्री धारण 
करने वाले तथा हिसा आदि की ओर प्रवृत्ति करने वाले ससार-सागर मे 
डूबते हुए व्यक्ति को गुरु नहीं मानता, क्योकि, वह भलीभांति समझता 
है कि वे तो 'जन्म जल उपल नाव' के समान ससार-सिधु मे डुबाने 
वाले कुगुरु है। वह समीक्षक नदी, तालाब आदि में स्नान करने को कोई 
आध्यात्मिक महत्त्व न दे, उसे लोक-मूढता मानता है। वह ज्ञान, कुल, 
जाति, बल, वैभव, सम्मान, शरीर, तपस्या आदि के कारण अभिमान नहीं 
करता; क्योंकि उसकी तत्त्व-ज्ञान ज्योति मे सब आत्माएँ समान प्रतिभासित 
होती है। 


वह गुणवान्‌ का असाधारण आदर करता है। तात्त्विक दृष्टि सम्पन्न 
चाण्डाल तो क्‍या, पशु तक का वह देवता से अधिक सम्मान करता है; 
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क्योंकि शरीर अथवा बाह्य वैभव के मध्य मे विद्यमान जीव पर अपने 
तत्त्वज्ञान की ऐक्स-रे नामक किरणो को डाल कर वह सम्यक्‌-बोधरूपी 
गुण को जानता है और बाह्य सौन्दर्य या वैभव के द्वारा विमुग्ध नही 
बनता। अपनी पवित्र श्रद्धा की रक्षा के लिए भय, प्रेम, लालच अथवा 
आशायुक्‍त हो स्वप्न मे भी रागी-द्वेषी देव, हिसादि के पोषक शस्त्र रूप 
शास्त्रों तथा पापमय प्रवृत्ति करने वाले पाखडी तपस्वियो को प्रणाम, 
अनुनय विनय आदि नही करता। सर्वज्ञ, वीतराग, हितोपदेशी प्रभु की 
वाणी मे उसे अटल श्रद्धा रहती है। ससार के भोगो को कर्मों के अधीन, 
नश्वर, दुःख मिश्रित और पाप का बीज जान वह उनकी आकाक्षा नही 
करता। आत्मत्व की उपलब्धि को देबेन्द्र या चक्रवर्ती आदि के वैभव 
से अधिक मूल्य की आकता है। वह शरीर के सोौदर्य पर मुग्ध नही 
होता, कारण कविवर दौलतराम जी की भाषा मे शरीर को- 


“पल रुधिर राधमल थैली। कीकस बसादि ते मैली।” 
समझता है। और, जानता है कि यह यथार्थ मे कैसी है- 


“मत कीज्यौ जी यारी, घिनगेह देह जड़ जानके, 

मात-तात रज-बीरत सौ यह, उपजी मल-फुलबारी। 

अस्थि, माल, पल, नसा-जाल की, लाल-लाल जल क्यारी ॥ मत"॥ 
कर्म-कुरग थली-पुतली यह, मूत्र-पुरीष भडारी। 

चर्म-मढी रिपुकर्म-घड़ी, धन-धर्म चुरावन हारी॥ मतण॥ 

जे जे पावन वस्तु जगत मे, ते इन सर्व बिगारी। 

स्वेद, मेद, कफ क्लेदमयी बहु मद गद व्याल पिटारी॥ मतण॥ 
जा सयोग रोग भव तौलौ, जा वियोग शिवकारी। 

बुध तासौ न ममत्व करै-यह मूढ़-मतिन को प्यारी॥ मतण॥ 
जिन पोषी ते भये सदोषी, तिन पाये दुख भारी। 

जिन तप ठान ध्यानकर शोषी, तिन परनी शिवनारी॥ मत"॥ 
सुर-धनु, शरद-जलद , जल बुदबुद, त्यौ झट विनशन हारी। 
यातै भिन्‍न जान निज चेतन, “दौल' होहु शमधारी॥ 

मत कीज्यौ जी यारी, घिनगेह देह जड़ जानके॥” 
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इसलिए शरीर के प्रति आदर न करते हुए भी गुणों से विशिष्ट 
शरीर को वह अमूल्य वस्तु मानता है। गुणवान्‌, वीतराग, निस्पृष्, 
करुणामूर्ति मुनीद्रो के दुर्बल, मलीन, क्षीण शरीर को वह सौंदर्य के पुज 
मोही प्राणियो के देह की अपेक्षा अधिक आकर्षक और प्रिय मान 
उसकी अभिवदना करता है। उस तत्त्वज्ञ की इस दृष्टि को 'निर्विचिकित्सा' 
कहते है। वह अविद्या के मार्ग मे प्रवृत्ति करने वाले बडे-बडे साक्षरों को 
स्वरूप बोध न होने के कारण अपनी श्रद्धा एब प्रशसा का पात्र नही 
मानता। अध्यात्म के प्रशस्त मार्ग मे जिनके पाव आत्मीक दुर्बलता के 
कारण डगमगाते है और कभी-कभी जिनका आदर्श मार्ग से स्खलन भी 
हो जाता है, उनकी अपूर्णतओ को यह जगतू मे प्रकाशित कर उन 
आत्माओ के उत्साह को नही गिराता है, कारण यह जानता है कि रागादि 
विकारो के कारण किससे भूल नही होती? भूल को दूर करने का उपाय 
निदा करना या जगत्‌ भर मे ढोल पीटते फिरना नही है, बल्कि त्रुटि को 
सार्वजनिक रूप मे प्रदर्शित न करके उस आत्मा के दोषों का एकात मे 
परिमार्जन करने का प्रशस्त प्रयत्न करना है। कुसगति, अल्प अनुभव 
अथवा विशिष्ट ज्ञानियो के सम्पर्क न मिलने के कारण सम्यक्‌ ज्ञान के 
मार्ग से विचलित होते हुए व्यक्ति को अथवा सदाचरण से आत्म 
दुर्बलताओ के कारण डिगते हुए व्यक्ति को अत्यन्त कुशलतापूर्वक यह 
सन्मार्ग मे पुनः स्थापित करता है। जब कि अहकारी प्राणी गिरते हुए को 
ठोकर मार और भी जल्दी पतन के मुख मे प्रविष्ट कराता है, तब यह 
मानव प्रकृति का अध्येता, कर्मो के विचित्र विपाक का विचार करते हुए 
डिगते हुए मुमुक्षु को सत्साहस, सद्विचार, सहयोग, सहायता आदि प्रदान 
कर समुन्नत करने मे अपने को कृत-कार्य मानता है। 


जिस प्रकार गाय अपने बछडे पर अत्यन्त प्रेम धारण कर उसकी 
विपत्ति का निवारण करती है, उसी प्रकार यह साधक साधना के मार्ग 
मे उद्यत अन्य साधक बधुओ के प्रति वात्सल्य-सच्चे प्रेम को धारण 
करता है। यह पवित्र विज्ञान ज्योति को प्रकाश मे लाने वाली जिनेन्द्र की 
वाणी और उसके द्वारा प्रतिपादित सत्य एवं उसके अगोपागो को विश्व 
कल्याण निमित्त दिव्य धर्मोपदेश, पुण्याचरण, लोकसेवा आदि के द्वारा 
विश्व मे प्रकाशित करता है, जिससे उत्पथ में फँसे हुए और दम्भी 
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समाधको के द्वारा भ्रम मे फँसाये गये दीन-दु.खी मानवो का परित्राण हो 
और बे यथार्थ साधना-पथ के पथिक बने। इस तत्त्व-प्रकाशन के प्रशस्त 
उद्देश्य निमित्त समय तथा परिस्थिति के अनुसार वह प्रत्येक उचित और 
बैध मार्ग का अवलम्बन कर विश्व कल्याण के क्षेत्र मे अग्रसर होता है। 


इन पुण्य कार्यों को करने मे उस साधक को अवर्णनीय और 
अचिन्त्य आनन्द प्राप्त होता है। भला, भोगो मे लिप्त विषयो के दास 
उस तत्त्वज्ञानी के आत्मानन्द का क्‍या अनुमान कर सकते है? मिश्री की 
मिष्टता, वाणी की नही, अनुभव की वस्तु है। इसी प्रकार परमार्थत, 
आत्मानुभव का रस-अनुभूति की ही वस्तु है। 


सम्यक्त्व-आत्मानुभव यथार्थ मे बहुत सूक्ष्म है और वह वाणी के 
परे है - “सम्यक्त्व वस्तुत' सूक्ष्ममस्ति वाच्रामगोचरम।” 


यह जीव मोह की मदिरा पीने के कारण उन्मत्त हो अज्ञान से उस 
वास्तविक आनद से वचित रहता है। जिस प्रकार एक कुत्ता सूखी हड्डियो 
के टुकडो को अपनी दाढ़ मे धर चबाता है और अपने मुख से निकलने 
वाले रक्त को चाट कर कुछ क्षण के लिए आनन्द का अनुभव करता 
है और पश्चात्‌ अपनी अज्ञ चेष्टा के कारण व्यथित हो चीखा करता है, 
उसी प्रकार विषयासक्ति मे कृत्रिम सुख की झलक देख अनात्मज्ञ मस्त 
हो अपने आपको भूल जाता है और अपने स्वाभाविक, प्राकृतिक ज्ञान, 
आनन्द, शक्ति तथा स्वरूप को विस्मृत कर बैठता है तथा विरुद्ध प्रवृत्ति 
करने के कारण दीन-हीन बनता है। उसकी अवस्था बनारसीवास जी 
के शब्दो मे बबरुले पत्ते-जेसी हो जाती है- 


“फिरै डाबाडोल सो, करमकी कलोलनि मे, 
है रही अवस्था बबरुले जैसे पातकी।” 


प्रकृति भक्त कवि वर्ड्सवर्थ की निम्न पक्तिया इस प्रसग मे 
उद्बोधक प्रतीत होती है- 


“6 ए्ण0800 रएट॥ ए्ञा0 प्र$, |॥86 8॥00 500, 
(पाए थातं एथाथा?, ए6 39 ए३5४6 0पा 00फ&5 
[॥॥6 ए€ 5९९ पा पिद्वपा 6 4 5 0प्रा5, 

९ ॥9ए९ शाएशा 0प्ना ह6क्षा5 2ए३ए, 3 5000 900? 
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अर्थात्‌ू- हम सासारिकता मे आकण्ठ मग्न है। व्यापार आदि के 
लेन-देन के हेतु हम प्रातः शीघ्र ही उठते है और रात्रि मे देर से सोते 
है। इस प्रकार हम अपनी शक्ति को नष्ट कर रहे है। हमे “प्रकृति' के 
लिए कुछ भी चिन्ता नही है; यद्यपि वह हमारी स्वय की वस्तु है। हमने 
हृदय को कही दूसरी जगह फँसा रखा है। वास्वत मे वह मलिन बरदान 
बन गया है। 


कैसी विचित्र बात है कि यह आत्मा अनन्त अनात्म पदार्थों की 
ओर चक्कर मारने अथवा दौडधूप करने के “वैभाविक कार्य को 
स्वाभाविक मानता है और साधना के सच्चे मार्ग रूप अपने स्वरूप की 
उपलब्धि को भार रूप अनुभव करता है। स्वामी कुन्दकुन्द बताते है- 


“सुदपरिचिदाणुभूदा सव्वस्सवि कामभोगबधकहा। 
एयत्तस्सुवलभो णवरि ण सुलभो5विहत्तस्स ॥4॥” 
-समयसार 


काम और भोग सबधी कथा इस जीव ने अनन्त बार सुनी, उसका 
अनन्त बार परिचय पाया और अनन्त बार अनुभव भी किया। यह जीव, 
अमृतचद्राचार्य के शब्दों मे “महता मोहग्रहेण गोरिव वाह्यमानस्य' 
बलवान्‌ मोहरूपी पिशाच से बैल के सदृश जोता गया है। इसलिए 
काम-भोग सम्बन्धी कथा सुलभ मालूम पडती है, किन्तु कर्मपुञ्ज से 
विभक्त अपने आत्मा का एकपना अर्थात्‌ अद्ठैतरूपता न तो कभी सुना, 
न परिचय मे आया और न अनुभव मे आया, इसलिए यह अपना होते 
हुए भी कठिन मालूम पडता है। 


कर्म-भार हल्का होने पर, वीतराग वाणी का परिशीलन करने पर 
और सतजनो के समागम से साधक को वह विमल दृष्टि प्राप्त होती है, 
जिसके सद्भाव मे नारकी जीव भी अनन्त दु खो के बीच मे रहते हुए 
विलक्षण आत्मीक शान्ति के कारण अपने को कृतार्थ-सा मानता है और 
जिसके अभाव मे अवर्णनीय लौकिक सुखो के सिधु मे निमग्न रहते हुए 
भी देवेन्द्र अथवा चक्रवर्ती भी वास्तविक शांति-लाभ से वंचित रहते है। 
पचाध्यायीकार कितने बल के साथ यह बताते है- 
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“शक्रच्क्रधरादीना केवल पुण्यशालिनाम। 
तृष्णाबीज रतिस्तेषा सुखाबाप्ति: कुतस्तनी॥” 


ऐसे साधक की मनोवृत्ति के विषय मे अध्यात्म साधना के पथ 
मे प्रवत्त साधक कवि बनारसीदास जी अपने नाटक समयसार मे 
लिखते है- 


जैसे निसि बासर कमल रहै पक ही मै, 
पकज कहायै पै न वाके ढिग पक है। 
जैसे मत्रवादी विषधर सौ गहावै गात, 
मत्र की सकति वाके बिना विषडक है। 
जैसे जीभ गहै चिकनाई रहे रूखे अग, 
पानी में कनक जैसे काईसौ अटक है। 
तैसे ज्ञानवत नाना भाति करतूति ठानै, 
किरिया कौ भिन्‍न माने यातै निकलक है॥ (निर्जरा हार.5) 


योग विद्या की अनुभूति करने वाले योगिराज पूज्यपाद समाधिशतक 
मे आत्मबोध को भव-व्याधियो को उन्मूलन करने मे समर्थ औषध 
बतलाते है- 


“मूल ससारवदु:खस्य देह एवात्मधीस्तत. 
त्यक्त्वैना प्रविशेदन्तर्बहिरव्याप्‌ तेन्द्रिय., ॥5॥” 


ससारपरिभ्रमण का कारण पूृज्यपाद स्वामी की दृष्टि मे शरीर मे 
आत्मा की भावना करना है। विदेहत्व-निर्वाण का बीज आत्मा मे 
आत्म-भावना है- 


”देहान्तरगतेबीज वेहे5स्मिननात्मभावना। 
बीज विदेहनिष्पत्ते , आत्मन्येबात्मभावना* ॥74॥ 
-समाधिशतक॥ 


इस आत्म-दृष्टि के वैभव से सम्पन्न साधक के पास किसी प्रकार 
की भीति नहीं रहती। उसकी दृष्टि सदा अमर जीवन और अविनाशी 
आनन्द की ओर लगी रहती है। उसकी श्रद्धा मे तो महर्षि कुन्वक्कुन्द 
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के शब्दो मे यह बात टकोत्कीर्ण सी हो जाती है कि- मेरी आत्मा एक ' 
है, ज्ञानदर्शन-समन्वित है, बाकी सब बाह्य पदार्थ है - वे सब सयोग 
लक्षण वाले है, आत्मा के स्वरूप नहीं हैं-- 


“एगो में सस्सदो अप्पा, णाणदसगलक्खणो। 
सेसा मे बाहिरा भावा, सब्ये सजोग-लक्खणा॥59॥” 
-भावपाहुड 


जब ऐसे उज्ज्वल विचार आत्मा मे स्थान बना लेते है, तब मृत्यु 
से भेट कराने वाली मुसीबत भी उस ज्ञानज्योतिर्मय आत्मा को सतप्त 
नहीं करती। उसका यह अखण्ड विश्वास रहता है, कि मेरी आत्मा 
जन्म, जरा, मृत्यु आदि की आपदाओ से परे है। इनका खेल शरीर 
अथवा जड पदार्थों तक ही सीमित है। आत्मसाधक पूज्यपाद स्वामी तो 
अतरात्मा के लिए प्रबोधपूर्ण यह सामग्री देते है- 


“न में मृत्यु: कुतो भीतिर्न मे व्याधि- कुतो व्यथा। 
नाह बालो न वृद्धोहह न युबैतानि पुद्गले॥29॥'' 
-इष्टोपदेश 


जब मेरी मृत्यु नही है, तब भय किस बात का? जब मेरी आत्मा 
रोगमुक्त है तब व्यथा कैसी? अरे, न तो मै बालक हू, न वृद्ध हूँ न तरुण 
ही हँ-यह सब पुदूगल का खेल है। इस प्रसग मे अमृतचन्द्रसूरि के 
ये शब्द बडे मार्मिक तथा उदबोधक है- 


“जिन मुमुक्षुओ का अन्तःकरण ससार, शरीर तथा भोगो से 
निःस्पृह है उन्हे यह सिद्धान्त निश्चित करना चाहिये कि “मै' 
सर्वदा शुद्ध, चेतन्यमय, अखण्ड, उत्कृष्ट ज्ञान-ज्योति-स्वरूप हूँ। 
जो रागादिरूप भिन्‍न लक्षण वाले भाव पाये जाते है, उन रूप “मै! 
नही हूँ, कारण वे सभी मेरे से भिन्न द्रव्य रूप है।” 


ऐसे मुमुक्षु की चित्तवृत्ति पर बनारसीदास जी समयसार नाटक मे 
इस प्रकार प्रकाश डालते है:- 


“जिन्ह के सुमति जागी, भोगसो भए बिरागी, 
परसगत्यागी जे पुरुष त्रिभुवन मे 
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रागादिक भावनिसो जिनिहकी रहनि न्यारी, 
कबहूँ मगन है न रहे धाम धन मे। 
जे सदैव आपकौ विचारै सरवाग शुद्ध 
जिनके विकलता न व्यापै कहूँ मन मे। 
तेई मोक्षमारग के साधक कहावे जीव, 
भावे रहो मन्दिर मे भावे रहो वन मे॥” 
(मोक्ष द्वार, 6) 
इस आत्म-विद्या मे यह अलौकिकता है कि-यह विपत्ति को दुर्देव 
की कृपा मानती है कि यह आत्मा पूर्वबद्ध कर्म का कर्जा विपत्ति के 
बहाने चुका कर ऋणमुक्त हो जाती है। 


मर्यादापुरुषोत्तम महाराज रामचन्द्र प्रभात मे साकेत-साम्राज्य के 
अधिपति बनने का स्वप्न देख रहे थे, कि दुर्देव ने केकेयी की वाणी के 
रूप मे अन्तराय आ पटका और राम को वन की ओर जाना पडा। इस 
भीषण परिवर्तन को देख आत्मज्ञ राम सत्पथ से विचलित नही होते। 
चित्त में प्रसाद को स्थान देते हुए वे अपने इष्टजनो को कितने मधुर 
शब्दों मे अपने वनवास के बारे मे सुनाते है- 


“राज्ञा मे दण्डकारण्ये राज्य दत्त शुभेडखिलम।” 


महाराज दशरथ ने मुझे सम्पूर्ण दण्डक-वन का राज्य दिया है। इस 
मोही मानव की सम्यक ज्ञान के प्रभाव से केसी विलक्षण बीतरागता पूर्ण 
पवित्र मनोवृत्ति हो जाती है! 


नरक मे शारीरिक दृष्टि से वह अवर्णनीय यातनाओ को भोगता है, 
यह कौन न कहेगा? किन्तु प्रबुद्ध कवि दौलतराम जी अपने एक पद 
मे कहते है- 


“बाहर नारक कृत दुख भोगत, अन्तर समरस गटागटी। 
रमत अनेक सुरनि सँग पै जिस, परनति से नित हटाहटी॥” 


इस आत्मसाधना का प्राण निर्भीकता है। जिसे इस लोक, परलोक, 
मरण आदि की चिन्ता सताती है, वह साधना के मार्ग मे नही चल 
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सकता। इसलिए महर्षियो ने प्रत्येक प्रकार के भय से साधक को विमुक्त 
बताया है। 


गीता के शब्दों मे तो ऐसे आत्मदर्शी के हृदय मे यह दृढ विश्वास 
जमा रहता है- 


“सैन छिन्दन्ति शस्त्राणि नैन दहति पावकः। 
न चैन क्लेदयन्त्यापो: न शोषयति मारुत.॥2 - 23॥” 


इस आत्मा को शस्त्र छेद नहीं सकते,"अग्नि इसे जला नहीं 
सकती, जल गीला नही करता और न पवन ही इसे सुखाता है। 


आत्म-शक्ति अथवा आत्मा के गुणो के विषय मे यथार्थ विश्वास 
(सम्यक्‌ दर्शन) और सत्यज्ञान के समान सम्यक्‌ चारित्र की भी 
अनिवार्य आवश्यकता है। साधना की भूमिका रूप विशुद्ध श्रद्धा की 
आवश्यकता है। यथार्थबोध भी निर्वाण के लिए महत्वपूर्ण है। इसी प्रकार 
साधना के लिए शील, सदाचार, सयम आदि का जीवन भी अपना 
असाधारण महत्त्व रखता है। विशुद्ध आचरण की ओरे प्रवृत्त हुए बिना 
आत्मशक्ति और विभूति की चर्चा काल्पनिक लड्डू उडाने जैसी बात 
है। मन-मोदक से भूख दूर न होगी। सम्यक्र्‌ चारित्र के द्वारा जीवन मे 
लगी हुई अनादि-कालीन कालिमा को निकालकर उसे निर्मल बनाना 
होगा। आचार्य कुन्दकुन्द का मोक्ष मार्ग के विषय मे यह स्पष्टीकरण 
महत्त्वपूर्ण है-- 


ण हि आगमेण सिज्मादि सदृहण जदि वि णत्थि अत्थेसु। 
सहृहमाणो अत्थे असजदो वा ण णिव्वादि॥3-37॥ 
- प्रवचनसार 


यदि जीवादि वस्तुओ की सम्यक्‌ श्रद्धा नही है, तो आगम के ज्ञानमात्र 
से मोक्ष प्राप्त नही होगा। कदाचित्‌ पदार्थों की सम्यक्‌ श्रद्धा प्राप्त हो गई 
है, तो भी असयमी व्यक्ति निर्वाण को प्राप्त नहीं होता है। 


ज्ञान के विकास मात्र से मनोरध सफल नहीं होगा इस विषय मे 
वे ऋषिराज रयणसार मे कहते है*- 
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णाणी खबेड़ कम्म णाणबलेणेदि सुबोलए अण्णाणी। 
विज्जो भेसज्जमह जाणे इदि णस्सदे नाही॥ 7-2॥ 


ज्ञानी व्यक्ति ज्ञान के बल से कर्म का क्षय करता है, ऐसा कथन 
करने वाला अज्ञानी है। मै वैद्य हूँ तथा मै औषधि को जानता हूँ क्‍या इतने 
ज्ञान मात्र से उसकी व्याधि दूर हो जाती है। कदापि नही, अत. सदाचरण 
का महत्त्व नही भूलना चाहिये। आज का भोग-प्रधान युग ज्ञान के गीत 
सुनकर आनन्द विभोर हो झूमने-सा लगता है; किन्तु बिना पुण्याचरण के 
यथार्थ आनन्द का निर्झर नही बहता। आनन्दरूपी सुवास से युक्त कमल 
पुष्प के नीचे कण्टको का जाल है। उनसे डरने वाले को पकज की 
प्राप्ति और उसके सौरभ का लाभ केसे हो सकता है? अनन्तकाल से 
लगी हुई दुर्वासना और विकृति को दूर करना सम्यक्‌ चारित्र का सहयोग 
पाये बिना असम्भव है। अत आगे साधना के विशिष्ट अगभूत आचार 
के विषय मे विचार करना आवश्यक प्रतीत होता है। 


मंद के मं मंध मर 
सदर्भ सूची 
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2. सा (भक्ति ) तु कर्म-ज्ञानयोगेभ्योप्पधिकतरा।।]5॥। 
(नारदकृत भक्ति सूत्र) 
-वह भक्ति कर्मयोग तथा ज्ञानयोग की अपेक्षा अधिकतर है। 


3 शानाग्नि सर्वकर्माणि भस्मसात्‌ कुरुते तथा।।4-37॥। - गीता 
4. सनन्‍्यास कर्मयोगश्च नि श्रेयस कराबुभौ। 
तयोस्तु कर्म सन्यासात कर्मयोगो विशिष्यते।।5-2॥॥ - गीता 


“कर्म सन्‍्यास और कर्मयोग दोनो कल्याणकारी है, कितु उन दोनो मे कर्मसन्यास 
की अपेक्षा कर्मयोग विशेषता सम्पन्न है। 
5 “सिद्धान्तोज्यमुदात्तचित्तचरितैमोक्षार्थिभ सेव्यताम्‌। 
शुद्ध चिन्मयमेकमेव परम ज्योति सदैवास्म्यहम]॥ 
एते ये तु समुल्लसन्ति विविधा भावा पृथगूलक्षणा | 
तेडह नास्मि यतोउत्र ते मम परद्रव्य समग्रा अपि॥”! 
मंजर कं के 
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भारतीय साहित्य का एक बोधपूर्ण रूपक है जिसे रूस के 
नामांकित दिद्वानू टालस्टाय ने भी अपनाया है। एक पथिक किसी ऊँचे 
वृक्ष की शाखा पर टगा हुआ है, उस शाखा को धवल और कृष्ण वर्ण 
वाले दो चूहे काट रहे हैं। नीचे जड को मस्त हाथी अपनी सूड मे फँसा 
उखाडने की तैयारी मे है। पथिक के नीचे एक अगाध जल से पूर्ण तथा 
सर्प-मगर आदि भयकर जन्तुओ से व्याप्त जलाशय है। पथिक के मुख 
के समीप एक मधु-मक्खियो का छत्ता है जिससे यदा-कदा एकाध 
मधु-बिन्दु टपक कर पथिक को क्षणिक आनन्द का भान कराती है। इस 
मधुर-रस से मुग्ध हो पथिक न तो यह सोचता है कि चूहो के द्वारा शाखा 
के काटने पर मेरा क्या हाल होगा? वह यह भी नही सोचता कि गिरने 
पर उस जलाशय मे वह भयकर जन्तुओ का ग्रास बन जाएगा। उसके 
विषयान्ध हृदय मे यह भी विचार पैदा नही होता, कि यदि हाथी ने जोर 
का झटका दे वृक्ष को गिरा दिया तो वह किस तरह सुरक्षित रहेगा? 
अनेक विपत्तियो के होते हुए भी मधु की एक बिन्दु के रस-पान की 
लोलुपतावश वह सब बातो को भूला हुआ है। कोई विमानवासी दिव्यात्मा 
उस पथिक के सकटपूर्ण भविष्य के कारण अनुकम्पायुक्त हो उसे 
समझाता है ओर अपने साथ निरापद स्थान को ले जाने की सच्ची 
तत्परता प्रदर्शित करता है। किन्तु, वह उनकी बात पर तनिक भी ध्यान 
नही देता और इतना ही कहता है कि मुझे कुछ थोडा-सा मधु-रस और 
ले लेने दो। फिर मै आपके साथ चलूँगा। परन्तु उस विषयान्ध पथिक 
को वह अवसर नही मिल पाता कि वह विमान मे बैठ जाए; कारण इस 
बीच मे शाखा के कटने से और वृक्ष के उखडने से उसका पतन हो 
जाता है। वह अवर्णनीय यातनाओ के साथ मौत का ग्रास बनता है। 


इस रूपक मे ससारी प्राणी का सजीव चित्र अंकित किया गया है। 
प॒थिक और कोई नही, ससारी जीव है, जिसकी जीवन-शाखा को शुक्ल 
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और कृष्ण-पक्ष रूपी चूहे, क्षण-क्षण मे क्षीण कर रहे है। हाथी मृत्यु का 
प्रतीक है और भयकर जन्तु-पूर्ण सरोवर नरकादि का निदर्शक है। 
मधु-बिन्दु सासारिक क्षणिक सुख की सूचिका है। विमानवासी पतित्रात्मा 
सत्पुरुषो का प्रतिनिधित्व करता है। उनके द्वारा पुनः पुन कल्याण का 
मार्ग-विषय लोलुपता का त्याग बताया जाता है। किन्तु, यह विषयान्ध 
तनिक भी नहीं सुनता। 


वास्तव मे जगत का प्राणी मधु-बिन्दु तुल्य अत्यन्त अल्प सुखाभास 
से अपनी आत्मा की अनन्त लालसा को परितृप्त करना चाहता है, किन्तु 
आशा की तृप्ति होने के पूर्व ही इसकी जीवन-लीला समाप्त हो जाती 
है। महाकवि भूधरदास मोही जीव की दीनतापूर्ण अवस्था का कितना 
सजीव चित्रण करते है - 


“चाहत हो धन लाभ किसी विध, तो सब काज सरैं जियरा जी। 
गेह चिनाय करो गहना कछ, व्याह सुता-सुत बाटिये भाजी॥ 
चिन्तत यौ दिन जाहि चले, जम आन अचानक देत दगा जी। 
खेलत खेल खिलारि गए, रहि जाय रूपी सतरज की बाजी॥” 


इस मोही जीव की विचित्र अवस्था है। बाह्य पदार्थों के सग्रह, 
उपयोग, उपभोग के द्वारा अपने मनोदेवता तथा इन्द्रियो को परितृष्त करने 
का निरन्तर प्रयास करते हुए भी इसे कुछ साता नहीं मिलती। कदाचित्‌ 
तीव्र पुण्योदय से अनुकूल सामग्री और सन्तोष-प्रद वातावरण मिला, तो 
लालसाओ की वृद्धि उसे बुरी तरह बेचैन बनाती है और उस अन्तर्ज्वाला 


से यह आत्मा वैभव, विभूति के द्वारा प्रदत्त विचित्र यातना भोगा करता 
है। 


एक बडे धनी को लक्ष्य करते हुए हजरत अकबर कहते है- 


“सेठ जी को फिक्र थी एक एक के दस कीजिए। 
मौत आ पहुँची कि हजरत जान वापिस कीजिए॥” 


एक ओर उर्दू भाषा का कवि प्राण-पूर्ण वाणी मे ससार की 
असलियत को चित्रित करते हुए कहता है- 
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“किसी का कदा नगीने पै नाम होता है। 

किसी की जिदगी का लब्नएज जाम होता है॥ 
अजब मुकाम है यह वुनिया कि जिसमे शामोशहर- 
किसी का कूच-किसी का मुकाम होता है॥” 


जब विषय-भोग और जगत्‌ की यह स्थिति है, कि उसके सुखो मे 
स्थायित्व नही है-वास्तविकता नही है और वह विपत्तियो का भण्डार है, 
तब सत्पुरुष और कल्याण-साधक उन सुखो के प्रति अनासक्त हो 
आत्मीक ज्योति के प्रकाश मे अपने जीवन नौका को ले जाते है, जिसमे 
किसी प्रकार का खतरा नही है। इस प्राणी मे यदि मनोबल की कमी 
हुई तो विषयवासना इसे अपना दास बना पद-दलित करने मे नहीं 
चूकती। इस मन को दास बनाना कठिन कार्य है और यदि मन वश मे 
हो गया तो इन्द्रिया, वासनाएँ उस विजेता के आगे आत्मसमर्पण करती 
ही है; यही कारण है कि सुभाषितकार को यह कहना पडा- 


“मन एवं मनुष्याणा कारण बन्धमोक्षयों ।” 


मनो-जय के लिए आत्मा को बहुत बलिष्ठ होना चाहिए। ससार 
की चमक दमक और मोहक सामग्री को पा जो आपे के बाहर हो जाता 
है, वह आत्म विकास के क्षेत्र मे असफल होता है। 


मन सब पर असवार है मन के मते अनेक। 
जो मन पर असवार है, वे लाखन मे एक॥ 


मनो-जय की कठिनता को विनोदपूर्ण भाषा मे एक स्वर्गीय जैन 
विद्वान्‌ इस प्रकार समझाते थे-“चालीस सेर का एक मन होता है इसे 
तो बच्चा-बच्चा भी जानता है।” “इसी प्रकार चालीस सेर नही शेर 
(78०) से अधिक आत्मीक शक्ति रखने पर मन को जीतने मे समर्थ 
हो सकता है।' 


साधक अआत्मदर्शन के द्वारा भौतिक पदार्थों की निज स्वरूप से 
भिन्‍नता को समझते हुए और इसी तत्त्व को हृदयगम करते हुए अपनी 
आत्मा को राग, द्वेष, मोह, क्रोध-मान-माया-लोभ आदि कलको से 
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निर्मल करने के लिए जो प्रयत्न प्रारम्भ करता है, यथार्थ मे वही 
सदाचार है, वही सयम है और उसे ही सम्यक्‌ चारित्र कहते है। इसके 
बिना मुक्ति-मार्ग के लिए मुमुक्षु पूर्णतया पगु है। स्वामी समन्तभद्र 
कहते है- 


“मोहरूपी अन्धकार के दूर होने पर दर्शन-शक्ति को प्राप्त करने 
वाला तत्त्वज्ञानी सत्पुरुष राग, द्वेष दूर करने के लिए चारित्र को धारण 
करता है। राग-द्वेष के दूर होने से हिसादिक पाप भी अनायास छूट जाते 
है।” वे यह भी लिखते है कि-“हिसा, झूठ, चोरी, कुशील और परिग्रह 
रूप पाप के कारणों से जीव का विमुख होना चारित्र है।” आचार्य 
अमृतचन्द्रः सम्पूर्ण पापो के परित्याग को चारित्र कहते है और बताते है 
कि कषाय विमुक्त, उदासीन, पवित्र आत्मपरिणति स्वरूप चारित्र है। 
हिसा आदि का पूर्णतया परित्याग करने मे असमर्थ प्राथमिक साधक के 
लिए उनका आशिक परित्याग करना आवश्यक है। पुरुषार्थसिद्धयुपाय मे 
अमृतचन्द्र स्वामी कहते है-* झूठ, चोरी आदि मे आत्मा की निर्मल 
मनोवृत्ति के हनन की अपेक्षा समानता होने से सब पाप हिसात्मक ही 
है। स्पष्टतया समझाने के लिए झूठ, चोरी आदि के भेद वर्णित किए गये 
है। इस दृष्टि से समष्टि की भाषा मे हिसा ही पाप है और अहिसा ही 
चरित्र तथा साधना का मार्ग है। 


प्रवचनसार मे चारित्र के विषय मे यह महत्त्वपूर्ण गाथा आई है.- 


चारित्र खलु धम्मो धम्मो जो सो समोत्ति णिहिद्ठो। 
मोहक्खोहविहीणो परिणामो अप्पणो हु समो ॥-7॥ 


चारित्र धर्म हे। वह धर्म साम्यभाव रूप है। मोह और क्षोभ से रहित 
आत्मा का परिणाम साम्यभाव है अर्थात्‌ दर्शन-मोहनीय और चारित्र 
मोहनीय मलिनता से विमुक्त जीव की अवस्था को चारित्र माना गया है। 
जिसके हृदय पर मोह का शासन है और जो मोह के इशारे पर अपना 
जीवन-यापन करता है, वह धर्म की आराधना नहीं कर सकता। 


आध्यात्मिक भाषा मे रागादिक विकारो की उत्पत्ति को हिसा ओर 
उनके अप्रादुर्भाव को अहिसा कहा है। सामान्यतया प्राणी के प्राणो का 
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अपहरण करना हिसा कहा गया है, किन्तु जैन दर्शन मे इस विषय पर 
सूक्ष्म चितन किया गया है अत: उसका यह कथन है कि हिसा की 
उत्पत्ति जीवघात के मनोभावो मे है। दुष्ट विचारों मे निमग्न व्यक्ति जीव 
का घात न करते हुए भी हिसक माना गया है। जहा प्रमाद, कषाय 
अथवा अयल्नाचार अर्थात्‌ असावधानीपूर्वक-प्रवृत्ति है, वहा हिसा 
अवश्यभाविनी है। आगम मे कहा है : - 


“अयदाचारस्स णिच्छिदा हिसा” -प्रवचनसार 3-7॥ 


व्यावहारिक भाषा मे मनसा-वाचाकर्मणा सकल्पपूर्वक (पॉश्ा।णा- 
भार) त्रस जीवो का (४०७॥८ ल«४ण८४) न तो स्वय घात करता है, न 
अन्य के द्वाय घात कराता है, एवं प्राणिघात को देख न आन्तरिक प्रशसा 
द्वारा अनुमोदना ही करता है यह गृहस्थ की स्थूल अहिसा है। प्राथमिक 
साधक इस अहिसा-अणुब्रत के रक्षार्थ मद्य, मास और मधु का परित्याग 
करता है। इसीलिए वह शिकार भी नहीं खेलता और न किसी 
देवी-देवता के आगे पशु आदि का बलिदान ही करता है। कितनी 
निर्दयता की बात है यह, कि अपने मनोविनोद अथवा पेट भरने के लिए 
भय की साकारमूर्ति, आश्रय-विहीन, केवल शरीर रूपी सम्पत्ति को 
धारण करने वाली हरिणी तक को शिकारी लोग अपने हिसा के रस मे 
मारते हुए जरा भी नहीं सकूचाते और न सोचते कि ऐसे दीन प्राणी के 
प्राणणटरण करने से हमारी आत्मा कितनी कलकित होती जा रही है। 
आचार्य गुणभद्ग ने आत्मानुशासन मे लिखा है- 


“भीतमूर्ति: गतत्राणा निर्दोषा देहवित्तिकाः 
वन्तलग्नतृणा घ्नन्ति मृगीरन्येषु का कथा ॥29॥7 


जूबा (द्यूत) अनुचित तृष्णा तथा अनेक विकारों का पितामह होने 
के कारण साधक के लिए सतककतापूर्वक ग्राम्य अथवा भद्ररूप मे पूर्णतया 
त्याज्य है। पापो के विकास की नस-नाडी जानने वालो का तो यह 
अध्ययन है कि यह सम्पूर्ण पापो का द्वार खोल देता है। अमृतचन्द्र 
स्वामी इसे सम्पूर्ण अनर्थों मे प्रथम, पवित्रता का विनाशक, माया का 
मन्दिर, चोरी और बेईमानी का अड्डा बताते है। 
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दूत के अवलम्बन से यह प्राणी कितना पतित-चरित्र हो जाता है 
इसे सुभाषितकार ने एक ढोगी साधु से प्रश्नोत्तर के रूप मे इन शब्दों में 
बताया है। पूछते है- 


“भ्िक्षो, मासनिषेवन प्रकुरुषे? कि तेन मद्य विना। 
मदह्य चाषि तव प्रियम्‌? प्रियमहो वारागनाभि सह।॥ 
वेश्या द्रव्यरूच्चि कुतस्तव धनम्‌? झूतेन, चौर्येण वा। 
चौर्य द्यूतमपि प्रियमहो नष्टस्थ कान्या गति-॥” 


चूत के समान साधक चोरी की आदत, वेश्या-संवन, परस्त्री-गमन 
सदुश व्यसन नामधारी महा-पापो से पूर्णतया आत्म-हत्या करता है। 
साधक के स्मृतिपथ मे ये व्यसन सदा शत्रु के रूप मे बने रहना चाहिए- 


जूवा, आमिष, मदिरा दारी। 
आखेटक, चोरी, परनारी॥ 

ये ही सात व्यसन दुखदाई। 
वुरित मूल दुरगति के भाई॥ 


सत्य के विषय मे यह बात ज्ञातव्य है कि जीव के प्राण रक्षण हेतु 
अयथार्थ प्रतिपादन भी दोषयुक्त नही हे क्योकि उस सत्य के द्वारा 
भगवती अहिसा का पोषण होता है। वर्तमान युग के महान्‌ चिन्तक 
बर्देन्ड रसल ने लिखा है - 


“शक दफा देहात की तरफ घूमते हुए मैने देखा कि एक थकी 
लोमडी लस्त-पस्त होने की हालत मे भी जबर्दस्ती दौडी चली जा 
रही थी। इसके कुछ मिनट बाद शिकारियो की एक टोली दिखाई 
पडी। उन्होने मुझ से पूछा * क्या आपने लोमडी देखी है? और मैने 
कहा “हा' देखी है। उन्होने फिर पूछा किधर गई है? और मे 
उनसे झूठ बाल गया। मै नहीं समझता कि उनसे सच बात कहकर 
मै ज्यादा भला आदमी बन गया होता।” 


इस विचार की समीक्षा मे महात्मा गाधी ने लिखा .- 
“शुरू मे ही उन्होने यह कहकर गलती की कि उन्होने लोमडी 
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देखी है। पहले सवाल का जवाब देना उनके लिए लाजिमी नही ' 
था।” 


इस विषय मे यह प्रश्न उत्पन्न होता है, कि यदि कोई भद्रतावश 
किसी अन्वेषक के मनोगत को न जानकर यदि उसे कोई बात बताता 
है किन्तु इसके पश्चात्‌ उसका दूषित भाव ज्ञात होता हे, तब वह भद्र 
व्यक्ति क्या करे? जैनागम कहता है, कि उस भद्र पुरुष को अपने कथन 
मे ऐसा सुधार करना चाहिए, जिससे जीव के प्राणो की रक्षा हो। ऐसा 
करने से उस जीव की दया पलेगी, साथ ही हिसक व्यक्ति के हाथ भी 
खून से मलिन नही होगे। समन्तभद्र आचार्य ने गृहस्थ के सत्य अणुक्रत 
की चर्चा करते हुए लिखा है कि “सत्यमपि विपदे जहायात'- इस कथन 
के प्रकाश मे दार्शनिक रसेल के कथन को जैनागम का समर्थन प्राप्त 
होगा। जैनधर्म मे सर्वोपरिं स्थान अहिसा का है। सत्य, ब्रह्मचर्य, अचौर्य, 
अपरिग्रह आदि सद्‌ वृत्तिया उास अहिसा की ही शाखाए है। सत्य, 
ब्रह्मचर्य आदि की धर्मरूप मे प्रसिद्धि है किन्तु अहिसा “परम धर्म” माना 
गया है। अहिसा अर्थात्‌, जीव दया से अलकृत अन्त-करण सात्विक 
भाव से अधिष्ठित होता है। अपनी मजबूरी की दशा मे यदि कोई 
अहिसा के उज्ज्वल पथ पर न चल सके, तो इसे व्यक्ति की कमजोरी 
समझनी चाहिए। अहिसा की ज्योत्सना से शान्ति, प्रकाश तथा आनन्द 
की उपलब्धि होती है। 


वह साधक स्थूल झूठ नही बोलता और न अन्य को प्रेरणा करता 
है। स्वामी समन्तभद्ब इस प्रकार के सत्य सम्भाषण को भी अपनी 
मूल-भूत अहिसात्मक वृत्ति का सहार करने के कारण असत्य का अग 
मानते है, जो अपनी आत्मा के लिए विपत्ति का कारण हो अथवा अन्य 
को सकटो से आक्रान्त करता हो। यहा सत्य की प्रतिज्ञा लेने वाले 
प्राथमिक साधक के लिए इस प्रकार के वचनालाप तथा प्रवृत्ति की प्रेरणा 
की है जो हितकारी हो तथा वास्तविक भी हो। वास्तविक होते हुए भी 
अप्रशस्त वचन को त्याज्य कहा है-यही सत्याणुत्रत का स्वरूप है।* 


सत्पुरुषो ने अचोर्याणुत्रत मे साधक को दूसरे की रखी हुई, गिरी 


हुई, भूली हुई ओर बिना दी हुई वस्तु को न ग्रहण करने की और न 
अन्य को देने की आज्ञा दी है। 
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ब्रह्मचर्याणुत्रत के परिपालन निमित्त बताया है कि-यह पाप सचय 
का कारण होने से स्वय परस्त्री-सेवन नही करता और न अन्य को प्रेरणा 
ही करता है। गृहस्थ की भाषा मे इसे स्थूल ब्रह्मचर्य, परस्त्री त्याग अथवा 
स्व-स्त्रीसतोष व्रत कहते है। 


इच्छा को मर्यादेत करने के लिए वह गाय आदि धन, धान्य, 
रुपया-पैसा, मकान, खेत, बर्तन, वस्त्र आदि की आवश्यकता के अनुसार 
मर्यादा बाधकर उनसे अधिक वस्तुओ के प्रति लालसा का परित्याग कर 
परिग्रह-परिमाण ब्रत को धारण करता है। इस ब्रत मे इच्छा का नियन्त्रण 
होने के कारण इसे इच्छा परिमाण नाम भी दिया गया है। 


पूर्वोक्त हिसा, झूठ, चोरी, कुशील और परिग्रह के त्याग के साथ 
मद्य, मास और मधु के त्याग को साधक के आठ मूलगुण कहे हे। 
वर्तमान युग की उच्छुखल एव भांगोन्मुख प्रवृत्ति को लक्ष्य मे रख कर 
एक आचार्य ने इस प्रकार उन मूल गुणो की परिगणना की है- 


“मद्य, मास, मधु, रात्रिभोजन और पीपल, ऊमर, बड, कदूमर, 
पाकर सदृश त्रस-जीव युक्त फलो के सेवन का त्याग, अरिहन्त, 
सिद्ध, आचार्य, उपाध्याय और साधु नामक अहिसा के पथ मे प्रवृत्त 
पच परमेष्ठियो की स्तुति, जीव दया तथा पानी को वस्त्र द्वारा भली 
प्रकार छानकर पीना यह आठ मूलगुण है।* 


बौद्धधर्म मे पञ्चवशीलो का कथन इस प्रकार किया गया है *- 
(।) पाणातपाता वरमणा सिक्‍्खपाद समादियामि, (2) अदिन्नादाना 
वेरमणी सिक्खापद समादियामि, (3) कामेसु मिच्छाचारा वेरमणी 
सिक्‍्खापद समादियामि, (4) मुसावादा वेरमणी सिक्खापद समादियामि 
(5) सुरामेस्य-मज्ज-सम्पदट्टाना वेरमणी सिक्खापद समादियामि - 
अर्थात्‌ मै जीव हिसा से विरत रहूँगा, ऐसा ब्रत लेता हूँ। जो वस्तु मुझे 
नही दी गई, उसे लेने से मै विरत रहूँगा, ऐसा ब्रत लेता हूँ। सब कामो 
मे मिथ्याचार करने से विरत रहूँगा, ऐसा त्रत लेता हूँ। झूठ बोलने से 
विरत रहूँगा, ऐसा ब्रत लेता हूँ। मादक द्रव्यो का सेवन करने से विरत 
रहूँगा, ऐसा ब्रत लेता हूँ। अष्टागशील मे उपरोक्त पाँच ब्रत है, केवल 
तीसरे व्रत “कामेसुभिच्छाचारा वेरमणी ---. ” के स्थान मे “ अबम्हचरिया 
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बेरमणी” अर्थात्‌ कुशील का त्याग कहा गया है। परिग्रहत्याग का 
उल्लेख नही पाया जाता है। (मिलिन्द प्रश्न परिशिष्ट पृ 33-34) 


पातज्जल योगदर्शन मे पतञ्जलि ने योग के अष्टअगो मे यमो का 
उल्लेख करते हुए “अहिसा-सत्यास्तेय-ब्रह्मचर्यापरिग्रहा-” (2-30) - 
अहिसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचर्य और अपरिग्रह - ये पाँच यम कहे है। 
इन पच यमो को जाति, देश, काल और निमित्त की सीमा से रहित 
सार्वभौम होने पर महाव्रत कहा गया है- 


जाति-देश-काल-समयानवच्छिन्ना- सार्वभौम महाब्रतम्‌ ( 2-3 ) 


ब्रतो को किस प्रकार निर्दोष रीति से पाला जाए इस विषय का 
सुव्यवस्थित, तर्क सगत और प्रामाणिक विवेचन जैन धर्म के आचार ग्रथो 
मे मिलता है। 


जैसे मूल के शुद्ध और पुष्ट होने पर वृक्ष भी सबल और सरस 
होता है, उसी प्रकार मूलभूत उपर्युक्त नियमो द्वारा जीवन अलकृत होने 
यर साधक मुक्ति पथ मे प्रगति करना प्रारम्भ कर देता है। मद्य और मास 
की सदोषता तो धार्मिक जगत्‌ के समक्ष स्पष्ट है, किन्तु आज के युग 
में अहिसात्मक पद्धति से मक्षिकाओ का बिना विनाश किये जब मधु 
तैयार होता है, तब मधुत्याग को मूलगुणो मे क्यो परिगणित किया है यह 
सहज शका उत्पन्न होती है? स्वय गाधीजी ऐसे मधु को अपना नित्य 
का आहार बनाये हुए थे। हमने 935 मे बापू से मधु त्याग पर उनके 
वर्धा आश्रम मे जब चर्चा की, तब उन्होने यही कहा था कि पहले जीव 
वध पूर्वक मधु बनता था, अब अहिसात्मक उपाय से वह प्राप्त होता है, 
इसलिए मै उसका सेवन करता हूँ। इस विषय की चर्चा जब हमने 
चारित्र चक्रवर्ती दिगम्बर जैन आचार्य श्री शान्तिसागर महाराज से चलायी 
और प्रार्थना की, कि अहिसा महाव्रती आचार्य होने के नाते इस विषय 
मे प्रकाश प्रदान कौजिये तब आचार्य महाराज ने कहा कि “'मक्खी 
विकलत्रय जीव है, वह पुष्प आदि का रस खाकर अपना पेट भरती है 
और जो वमन करती है उसे मधु कहते है। वमन खाना कभी भी जिनेन्द्र 
के मार्ग मे योग्य नहीं माना गया। उसमे सूक्ष्म जीव राशि पायी जाती हे।” 
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आशा है कि मधु की मधुरता मे जिन साधर्मी भाइयो का चित्त लगा हो, 
वे आचार्य परमेष्ठी के निर्णयानुसार, अहिसात्मक कहे जाने वाले मधु को 
बमन होने के कारण, अनतजीव-पिण्डात्मक निश्चय कर सन्मार्ग मे ही 
लगे रहेगे।'' 


रात्रि भोजन का परित्याग और पानी छानकर पीना-यह दो प्रवृत्तिया 
जैनधर्म के आराधक के चिह्न माने जाते है। एक बार सूर्यास्त होते समय 
मद्रास मे अपना सार्वजनिक भाषण बन्दकर रात्रि हो जाने के भय से 
गाधीजी जब हिन्दू के सम्पादक श्री कस्तूरी स्वामी आयगर के साथ जाने 
को उद्यत हुए, तब उनकी यह प्रवृत्ति देख बडे-बडे शिक्षितो के चित्त 
मे यह विचार उत्पन्न हुआ कि गाधीजी अवश्य जैनशासन के अनुयायी 
है। जैसे ईसाइयो का चिह्न उनके ईश्वरीय दूत हजरत मसीह की मौत का 
स्मारक क्रॉस पाया जाता है अथवा सिक्‍्खो के केश, कृपाण, कडा आदि 
बाह्य चिन्ह है उसी प्रकार अहिसा पर प्रतिष्ठित जैनधर्म ने करुणापूर्वक 
वृत्ति के प्रतीक और अवलम्बन रूप॑ रात्रि भोजन त्याग और अनछने 
पानी के त्याग को अपनाया है। वैदिक साहित्य के अत्यन्त मान्य ग्रथ 
मनुस्मृति मे मनु महाशय लिखते है.- 


“दृष्टिपूत न्यसेत्‌ पाद वस्त्रपूत जल पिखेत।” 
-आ० 6 । 46 


भागवत मे वानप्रस्थ के धर्म का निरुषण करते हुए छने पानी पीने 
का कथन किया गया है - 


“दृष्टिपूत न्यसेत्‌ पाद वस्त्रपूत पिवेज्जलम्‌”॥ 
- स्कन्ध (7॥ आ० ॥8, 6) 


उपर्युक्त दोनो नियमो मे अहिसात्मक प्रवृत्ति के साथ निरोगता का 
भी तत्त्व निहित है। सन्‌ 94॥ जुलाई के “जैनगजट” मे पजाब का एक 
सवाद छपा था कि-एक व्यक्ति के पेट मे अनछने पानी के साथ 
छोटा-सा मेढक का बच्चा घुस गया। कुछ समय के अनन्तर पेट में 
भयकर पीडा होने लगी, तब ऑपरेशन किया गया और 25 तोले वजन 
का मेढक बाहर निकला। आज तो रोगो की अमर्यादित वृद्धि हो रही है, 
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उसका कारण यह है, कि लोगो ने धर्म की दृष्टि से न सही तो 
स्वास्थ्य-रक्षण के लिए रात्रि-भोजन का परित्याग, अनछना पानी न पीना, 
जिन वस्तुओ मे त्रस जीव उत्पन्न हो गये हो या जो उनकी उत्पत्ति के 
लिये बीजभूत बन चुके है, ऐसे पदार्थों के भक्षण का त्याग पूर्णतया भुला 
दिया है। जीभ की लोलुपता और फैशन की मोहकता के कारण इन बातो 
को भुला देने मे ही अपना कल्याण समझा है। आजकल के बडे और 
प्रतिष्ठित माने जाने वाले और अहिसा के साधको की श्रेणी मे बेठने 
वाले लक्ष्मीजी और आधुनिक आधिभौतिक ज्ञान के कृपापात्र पूर्वोक्त 
बातो को ढकोसला समझ यथेच्छा प्रवृत्ति करते हुए दिखाई पडते है। 
उन्हे यह स्मरण रखना चाहिए कि हमारी असत्‌ प्रवृत्तियो का घडा भरने 
पर प्रकृति अपना भयकर दण्ड-प्रहार किये बिना न रहेगी और तब 
पश्चाताप मात्र ही शरण होगा। 


प० आशाधर जी ने सागार-धर्मामृत मे आयुर्वेद शास्त्र तथा अनुभव 
के आधार पर लिखा है कि रात्रि-भोजन मे" आसक्ति और राग की 
तीव्रता होती है तथा कभी-कभी अज्ञात अवस्था मे अनेक रोगो को 
उत्पन्न करने वाले विषैले जीव भी पेट मे पहुँच विचित्र रोगो को उत्पन्न 
कर देते है। जू अगर पेट मे चली जाए तो जलोदर हो जाता है, मक्खी 
से वमन, बिच्छू से तालु रोग, मकडी भक्षण से कुष्ठ आदि रोग हो जाते 
है। अखंबारी दुनिया वालो को इस बात का परिचय है कि कभी-कभी 
भोजन पकाते समय छिपकली, सर्प आदि विषैले जन्तुओ के भोजन मे 
गिर जाने के कारण उस जहरीले आहार-पान के सेवन करने पर कुटुम्ब 
के कुटुम्ब मृत्यु के मुख मे पहुँच गये है। 


आज के वैज्ञानिक साधन-सम्पन्न युग मे अनेक दृष्टियो से जैनधर्म 
के रात्रिभोजन के परित्याग ब्रत की उपयोगिता और समीचीनता की 
पूर्णतया पुष्टि होती है। फिर भी रसना इन्द्रिय की लोलुपता, तीव्र प्रमाद 
तथा कुछ अहकार भी उस ब्रत की ओर बढने से विघ्न उपस्थित करते 
है। प० रुचिराम जी की मक्का यात्रा का विवरण 'नवनीत' (नव 
958) मे छपा था। वैदिक धर्म के उत्साही-प्रचारक प» श्री रुचिराम 
जी अदन से जुकार नामक स्थल पर पहुँचे। बददुओ ने उनकी केतली 
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ऊँटनी के दूध से भर दी। चलते चलते वे रास्ता भूल गए और शाम को 
एक जगल मे जा निकले। रात्रि को उन्होने जगल मे शयन किया। सोते 
समय केतली का आधा दूध पी लिया। तत्पश्चात्‌ नीद खुलने पर उन्होंने 
पिपासाकुल हो आधा दूध और पी लिया। प्रातः उन्हे जोर का बुखार चढ 
आया। दिन निकलने से जब उनकी दृष्टि केतली पर पडी तो उन्होने 
उसे चीटियो से भरा पाया। बुखार का कारण उनकी समझ मे आ गया। 
आधी रात के दूध मे चीटिया भी थी, जिन्हे वे पी गए थे। 


विचारवान्‌ व्यक्ति को यह तो सोचना चाहिए कि उसे जो नरजन्म 
मिला है, वह बहुत बडी निधि है, अत उसे पशु तुल्य आचरण के द्वारा 
कलकित करना सभ्य, सुसस्कृत तथा विवेकी मानव के लिए उचित 
नही है। इस विषय पर साम्प्रदायिक दृष्टिकोण से विचार न कर 
वैज्ञानिक विचारों के प्रकाश मे उसका विश्लेषण करना चाहिए। त्याग 
करने वाले सत्सकल्प और सुदृढ़ मनोबल का आश्रय ले सहज ही 
वासना पर विजय प्राप्त कर सकते है। 


जो इन्द्रियलोलुप है बे तो सोचा करते है कि भोजन कैसा भी करो, 
दिलभर साफ रहना चाहिये। मालूम होता है ऐसे ही विचारों का 
प्रतिनिधित्व करते हुए एक शायर कहता है- 


“जाहिद शराब पीने से काफिर बना मै क्यो? 

क्या डेढ चुल्लू पानी मे ईमान बह गया?” 

ऐसे विचार वाले गभीरतापूर्वक अगर सोच सके, तो उन्हे यह 
स्वीकार करना होगा कि सात्तिक, राजस और तामस आहार के द्वारा 
उसी प्रकार के भावो की उत्पत्ति मे प्रेरणा प्राप्त होती है। आहार का 
हमारी मन.स्थिति के साथ गहरा सम्बन्ध है। इसी बात को यह कहावत 
सूचित करती है- 


“जैसा खाबे अन्न, तैसा होवे मन। 
जैसा पीबे पानी, तैसी होवे बानी॥” 


इस सम्बन्ध मे गाधी जी ने अपनी आत्मकथा मे लिखा है-मत्र 


सयम बिन घडिय मे इक्‍्क जाहु 40॥ 


का शरीर के साथ निकट सम्बन्ध है। विकारयुक्त मन विकार पैदा करने 
वाले भोजन की खोज मे रहता है। विकृत मन नाना प्रकार के स्वादों और 
भोगो को ढूँढता फिरता है; और फिर आहार और भोगो का प्रभाव मन 
के ऊपर पडता है। मेरे अनुभव ने मुझे यही शिक्षा दी है कि जब मन 
सयम की ओर झुकता है, तब भोजन की मर्यादा और उपवास खूब 
सहायक होते है। इनकी सहायता के बिना मन को निर्विकार बनाना 
असम्भव-सा ही मालूम होता है।” (पृ०2-3) 


अपने राजयोग मे स्वामी विवेकानन्द लिखते है-“हमे उसी 
आहार का प्रयोग करना चाहिए, जो हमे सबसे अधिक पवित्र मन दे। 
हाथी आदि बडे जानवर शान्त और नग्र मिलेगे। सिह और चीते की ओर 
जाओगे तो वे उतने ही अशान्त मिलेगे। यह अन्तर आहार भिन्‍नता के 
कारण है।” 


महाभारत मे तो यहा तक लिखा है कि-आहार-शुद्धि न रखने 
वाले के तीर्थ-यात्रा, जप-तप आदि सब विफल हो जाते है- 


“मह्यमासाशन रात्रौ भोजन कन्दभ्नक्षणम्‌। 

ये कुर्वन्ति वृथा तेषा तीर्थयात्रा जपस्तप:॥ 
चातुर्मास्थे तु सम्प्राप्ते रात्रिभोज्य करोति यः। 
तस्य शुद्धिर्न विद्येत चान्द्रायणशतैरपि॥” 


एक शास्त्रकार का कथन है कि जो खान-पान मे जरा भी विवेक 
नही रखते है वे पूर्व जन्म मे तिर्यच रहे है। ये शब्द ध्यान देने योग्य हे, 
“अभक्ष्यभक्षणे दक्ष: तिर्यग्योने समागत-।” 


कुछ लोग मासभक्षण के समर्थन मे बहस करते हुए कहने लगते 
है कि मास-भक्षण और शाकाहार मे कोई विशेष अन्तर नही है। जिस 
प्रकार प्राणधारी का अग वनस्पति है उसी प्रकार मास भी जीव का शरीर 
है। जीव-शरीरत्व दोनो मे समान है। वे यह भी कहते है कि अण्डा 
भक्षण करना और दुग्धपान मे दोष कौ दृष्टि से कोई अन्तर नहीं है। 
जिस अण्डे मे बच्चा न निकले उसे वे प्रशर॥॥560 «९४ - निर्जीव अण्डा 
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कहकर शाकाहार के साथ उसकी तुलना करते है। यह दृष्टि भ्रमपूर्ण है। 
अण्डे के बारे मे गहरे परीक्षण के उपरान्त एक रूसी वैज्ञानिक ने कहा 
है - ॥6 ४८४०५ 77 ०४४ - अण्डे मे जीवन का आरम्भ होता है (रीडर्स 
डाइजेस्ट) अण्डे का बाह्य श्वेत भाग अस्थित रूप है। उसके भीतर का 
रस अनेक जीवो से भरा हुआ है। 


यह दृष्टि अतात्त्विक है। मास भक्षण क्रूरता का उत्पादक है, वह 
सात्त्विक मनोवृत्ति का सहार करता है। वनस्पति और मास के स्वरूप मे 
महान्‌ अन्तर है। एकेन्द्रिय जीव जल आदि के द्वारा अपने पोषक तत्त्व 
को ग्रहण कर उसका खल भाग और रस भाग रूप ही परिणमन कर 
पाता है। रुधिर, मास आदि रूप आगामी पर्याये जो अनन्त जीवो का 
कलेवर रूप होती है, वनस्पति मे नहीं पायी जाती। इसलिए उनमे 
समानता नहीं कही जा सकती। दूसरी बात यह भी ध्यान देने योग्य है 
कि अत्यन्त अशुद्ध शुक्र-शोणित रूप उपादान का मास रुधिर आदि रूप 
शरीर के रूप मे परिणमन होता है। ऐसी घृणित उपादानता वनस्पति मे 
नही है। यह तर्क ठीक है कि प्राणी का अग अन्न के समान मास भी 
है, किन्तु दोनो के स्वभाव मे समानता नही है। इसीलिए साधक के लिए 
अन्न भोज्य है और मास सर्वथा त्याज्य है। जैसे स्त्रीत्व की दृष्टि से माता 
और पतली मे समानता कही जा सकती है, किन्तु भोग्यत्व की अपेक्षा 
पली ही ग्राह्य कही गयी है, माता नही। 


“प्राण्यगत्वे समेउप्यन्न भोज्य मास न धार्मिक.। 
भोग्या स्व्रीत्वाविशेषेषपि जनैर्जायैव नाम्बिका॥” 
-सागारधर्मामत 2 ।0 । 


यूरोप के मनीषी महात्मा ठालस्टाय ने मास-भक्षण के विषय मे 
कितना प्रभावपूर्ण कथन किया है-“क्या मास खाना अनिवार्य है? कुछ 
लोग कहते है-यह तो अनिवार्य नही है, लेकिन कुछ बातो के लिए 
जरूरी है। मै कहता हूँ कि यह जरूरी नही है। मास खाने से मनुष्य की 
पाशविक वृत्ति बढती है, काम उत्तेजित होता है, व्यभिचार करने और 
शराब पीने की इच्छा होती है। इन सब बातो के प्रमाण सच्चे और शुद्ध 
सदाचारी नवयुवक विशेष कर स्त्रिया और तरुण लडकिया है, जो इस 
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बात को साफ-साफ कहती हैं कि मास खाने के बाद काम की उत्तेजना 
और अन्य पाशविक वृत्तिया अपने आप प्रबल हो जाती हैं।” वे यहा 
तक लिखते हैं कि “मास खाकर सदाचारी बनना असम्भव है।” ऐसी 
स्थिति मे तो चरित्रवान्‌ और महापुरुष माने जाने वाले व्यक्ति को 
टाल्स्टाय जैसे विचारक के मत से निरामिषभोजी होना अत्यन्त 
आवश्यक है। 


वैज्ञानिकों ने इस विषय मे मनन करके लिखा है कि मास आदि 
के द्वारा बल और निरोगता सम्पादन करने की कल्पना ठीक वैसी ही है 
जैसे चाबुक के जोर से सुस्त घोडे को तेज करना। मासभक्षण करने वालो 
मे क्रूरता की अधिक मात्रा होती है। सहनशीलता, जितेन्द्रियता और 
परिश्रमशीलता उनमे कम पायी जाती है। मि> बेरेस नामक विद्युत 
शास्त्रज्ञ ने यह सिद्ध किया है कि फल और मेवा मे एक प्रकार की 
बिजली भरी हुई है, जिससे शरीर का पूर्णतया पोषण होता है। ' न्यूयार्क 
ट्रिब्यून' के सम्पादक श्री होरेस लिखते है-“मेरा अनुभव है कि 
मासाहारी की अपेक्षा शाकाहारी दस वर्ष अधिक जी सकता है।” 
अध्यापक लारेन्स का अनुभव है-“मासाहार से शरीर की शक्ति और 
हिम्मत कम होती है। यह तरह-तरह की बीमारियो का मूल कारण है। 
शाकाहार के साथ निर्बलता, भीरुता तथा रोगो का कोई सम्बन्ध नही हे।” 
-(“मासाहार से हानिया' से उद्धृत) 


एक मटनमार्तण्ड उपाधि से विख्यात हिन्दू समाज के हितचिन्तक 
डॉक्टर साहब. हिन्दू जाति को बलिष्ठ बनाने के लिए मास-भक्षण के 
लिए प्रेरित करते थे। वे सफलता के स्वप्न देखते हुए यह भूल जाते थे 
कि मास-भक्षण के द्वारा वे विवेकी मनुष्य को पशु जगत के निम्नतर 
स्तर पर उतारते है। मास-भक्षण न करने वाले अहिसक महापुरुषों ने 
अपने पौरुष और बुद्धिबल के द्वारा इस भारत के भाल को सदा उन्नत 
रखा है। अहिसा और पवित्रता की प्रतिमा वीर-शिरोमणि जैन सम्राट 
चन्द्रगुप्त ने सिल्यूकस जैसे प्रबल पराक्रमी मासभक्षी सेनापति को 
पराजित किया था। पराक्रम को आत्मा का धर्म न मानकर शरीर सम्बन्धी 
विशेषता समझने वाले ही यथेच्छाहार को ग्राह्य बतलाते है। शौर्य एब 
पराक्रम का विकास जितेन्द्रिय ओर आत्म-बली मे अधिक होगा। 
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सन्‌ 962 के मई मास मे कोल्हापुर पचकल्याणक महोत्सव के 
अवसर पर भारतवर्ष के उच्चकोटि के पहलवान हिन्द केसरी श्रीपति 
खचनाले तथा उनके गुरु भाऊ साहब लाटकर जैन से मिलने पर ज्ञात 
हुआ कि दोनो निरामिष-भोजी है। उस प्रान्त मे श्रेष्ठ शारीरिक-सम्पत्ति 
सम्पन्न उच्च पहलवान प्रायः शाकाहारी जैन होते है अथवा लिगायत 
धर्मावलम्बी। उन्होने बताया था कि बादाम और खूब औरे गए दूध में 
मास की अपेक्षा बहुत अधिक शक्ति है। व्यर्थ मे लोग मास के द्वारा 
शारीरिक शक्ति-वृद्धि की बात करते है। राष्ट्र के उत्थान-निमित्त 
जितेन्द्रियता ब्रह्मचर्य-सगठन आदि सद्‌गुणो को जागृत करना होगा। 
मनुष्यता का स्वय सहार कर हिसक पशुवृत्ति को अपनाने वाला कैसे 
साधना के पथ मे प्रविष्ट हो सकता है? ऐसे स्वार्थी और विषयलोलुपी 
के पास दिव्य विचार ओर दिव्य सम्पत्ति का स्वप्न मे भी उदय 
नहीं होता। अतएवं पवित्र जीवन के लिए पवित्र आहारपान अत्यन्त 
आवश्यक हे। 


उस प्राथमिक साधक की जीवनचर्या इतनी सयत हो जाती है, कि 
वह लोक तथा समाज के लिए भार न बन, भूषण-स्वरूप होता है। वह 
सूक्ष्म दोषो को परित्याग तो नहीं कर पाता किन्तु राज्य अथवा समाज 
द्वारा दण्डनीय स्थूल पापो से बचता है। अपने तत्त्वज्ञान के आदर्श की 
नव-स्मृति और नव-स्फूर्ति निमित्त वह शात, विकार रहित, परिग्रह 
विहीन, वीतरागता युक्त जिनेन्द्र भगवान की पूजा (सद्व० छणछाए) 
करता है। वह मूर्ति के अवलम्बन से उस शान्ति, पूर्णता और पवित्रता 
के आदर्श को स्मरण कर अपने जीवन को उज्ज्वल बनाने का प्रयत्न 
करता है। उसकी पूजा मूर्ति (00)) की नहीं, आदर्श की (0०9) पूजा 
रहती है, इसलिए मूर्तिपूजा के दोष उस साधक के उज्ज्वल मार्ग मे बाधा 
नही पहुँचाते। जब परमात्मा ज्ञान, आनन्द और शान्ति से परिपूर्ण है, राग, 
द्वेष, मोह से परिमुक्त है, तब उसे प्रसन्‍न करने के लिए स्तुति गान 
करना, ज्ञानवान का काम नही कहा जा सकता। वैज्ञानिक साधक की 
दृष्टि यह रहती है - 


“राग नाश करने से भगवन्‌, गुण कीर्तन मे है क्या आश। 
क्रोध कषाय बमन करने से, निन्‍दा मे भी विफल प्रयास॥ 
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फिर भी तेरे पुण्य गुणो का, चिन्तन है रोधक जग-त्रास। ' 
कारण ऐसी मनोवृत्ति से, पाप-पुञड्ज का होता ह्ास॥” 


अपने दैनिक-जीवन में लगे हुए दोषो की शुद्धि के लिए वह 
सत्पात्रो को सदा आहार, औषधि, शास्त्र तथा अभयदान देकर अपने को 
कृतार्थ मानता है। उसका विश्वास है कि पवित्र कार्यो को करने से 
सम्पत्ति का नाश नही होता, किन्तु पुण्य के क्षय से उसका विनाश होता 
है। आचार्य पद्मनदि कहते है- 


“पुण्यक्षात्‌ क्षयमुपैति न दीयमाना 

लक्ष्मीरतः कुरुत सन्ततपात्रदानम्‌।” 

दान के विषय मे पूज्यपाद स्वामी का उपासकाचार का यह कथन 
अत्यन्त महत्त्वपूर्ण है :- 

ज्ञानवान्‌ ज्ञानदानेन निर्भयो5भयदानत 

अनदानात्‌ सुखीनित्य निर्व्याधि: भेषजात्‌ भवेत्‌ ॥70 


ज्ञानदान के प्रसाद से ज्ञान सम्पन्तता मिलती है, अभयदान जीवन 
दान से अभय पद मिलता है, अननदान से सुख की प्राप्ति होती है तथा 
औषधि दान से निरोगता प्राप्त होती है। 


धनवान लोगो का भवन प्राय बीमारी का अड्डा रहता है। जितना 
द्रव्य वे डाक्टर, वैद्यो को देते है, उसका कुछ अश औषधिदान मे वे 
व्यय करे, तो उनकी शरीर स्थिति विशेष सुखमय हो सकती है। सब 
दानो मे सार्वजनिक दृष्टि से प्राणरक्षण का बडा महत्त्व है। महाभारत के 
वन पर्व मे यक्ष ने युधिष्ठिर से यह प्रश्न पूछा था- 


स्नान चर कि पर प्रोक्त दान चर किमिहोच्यते? ” 
(श्रेष्ठ स्नान कया है तथा श्रेष्ठ दान क्‍या है?) 


धर्मराज ने कहा - 
“स्नान मनोमलत्यागो दान वै भूतरक्षणम्‌”॥ 


मन मे विद्यमान मलिनता का त्याग श्रेष्ठ स्नान हे। शरीर तो मल 
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से परिपूर्ण घट तुल्य है। उसकी शुद्धि जल द्वारा असम्भव है। पानी से 
आत्मा भी निर्मल नही हो सकती है। 


महाभारत मे कहा है:- 


आत्मा नदी सयम पुण्यतीर्था सत्योदका शीलतटा दयोरमिं:। 
तत्राभिषेक कुरु पाण्डुपुत्र न वारिणा शुद्धयति यान्तरात्मा॥ 


हे पाण्डु पुत्र। आत्मा नदी तुल्य है, उसमे सयमरूप पवित्र घाट 
बना है तथा वह सत्य रूप जल से भरी हुई है। उसमे दया रूपी लहरे 
उठा करती है। उस आत्मा रूपी नदी मे स्नान करो। भला पानी मे स्नान 
द्वारा कही अन्तरात्मा शुद्ध हुई हे? 


श्रेष्ठ दान के विषय मे महाराज युधिष्ठिर ने जीव रक्षा को श्रेष्ठ 
दान कहा है। स्वामी समन्तभद्र ने रत्नकरण्ड श्रावकाचार मे लिखा हे 
कि सत्पात्र दान का बडा महत्त्व है। जिस प्रकार बट का लघु बीज वृक्ष 
रूप हो महान विस्तृत बनता है, उसी प्रकार सत्पात्र को सामयिक 
स्वल्पदान भी महान फलदायी होता है। यह बात नही भूलनी चाहिए कि 
दातार को मद्य, मासादि का दान नहीं करना चाहिए। अशुद्ध वस्तुओ को 
देने वाला दुर्गति का पात्र होता है। दान देने की क्षमता न होने पर हृदय 
से पवित्र दान की अनुमोदना द्वारा भी महान पुण्य प्राप्त होता है। जिस 
समय अक्षय तृतीया के दिन कुरुजागल देश के स्वामी श्रेयाँस महाराज 
ने एक वर्ष से अधिक काल पर्यन्त्‌ आहार ग्रहण न करने वाले 
विश्ववन्द भगवान्‌ ऋषभदेव को इक्षुसस का दान दिया था जिससे श्रेयाँस 
महाराज ने तो दान तीर्थकर का श्रेष्ठ गौरब प्राप्त किया, साथ ही उस 
समय महादान की अनुमोदना करने वालो ने भी अपूर्व पुण्य प्राप्त किया 
था। महापुराण मे लिखा है- 


दानानुमोदनात्‌ पुण्य परोषपि बहवो5भजन्‌। 
यथासाध्य परमरल स्फटिकस्य तदुचिम्‌ भजेत्‌ ॥20-407॥ 


दान की अनुमोदना करने से अनेक जीवो ने भी परम पुण्य को 
प्राप्त किया था। सो ठीक ही है, क्योंकि स्फटिक मणि श्रेष्ठ रलल का 
सान्निध्य पाकर उसकी कान्ति को प्राप्त करता है। दान न देने पर दान 
का पुण्य कैसे मिला? इस सबध मे आचार्य कहते है- 
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कारण परिणाम: स्थात्‌ बध्चने पुण्य पापयो:। 
बाह्य कारण प्राहु, आप्ता: कारण कारणम ॥08॥ 


युण्य तथा पाप के बध मे जीव के परिणाम कारण हैं। बाह्य सामग्री 
बध के कारण परिणामों का कारण होने से कारण कारण कही गई है। 


जैनधर्म मे दान देना गृहस्थ का धर्म माना गया है। श्रावक के द्वादश 
ब्रतो मे अतिथि संविभाग नाम का एक व्रत बताया गया है। तदनुसार 
विवेकी गृहस्थ अपनी न्यायार्जित सम्पत्ति मे से सत्पात्र के समुचित 
समादर निमित्त अपनी सम्पत्ति का भक्ति तथा प्रेम के साथ उपयोग 
करता है। वह दान को भार नही किन्तु जीवन को विशुद्ध बनाने का 
पवित्र साधन स्वीकार करता है। 


वह उसी द्रव्य को सार्थक मानता है जो परोपकार मे लगता है। सक्षेप 
मे साधक के गुणो का सकलन करते हुए पंडित आशाधर जी कहते हैं- 


“आदर्श गृहस्थ न्यायपूर्वक धन का अर्जन करता है, गुणी पुरुषों 
एवं उनके गुणो का सनन्‍्मान करता है, वह प्रशस्त और सत्य वाणी 
बोलता है। धर्म, अर्थ तथा काम पुरुषार्थ का परस्पर अविरोध रूप 
से सेवन करता है। इन पुरुषार्थों के योग्य स्त्री, स्थान, भवनादि को 
धारण करता है, वह लज्जाशील, अनुकूल आहार-विहार करने 
वाला, सदाचार को अपनी जीवन निधि मानने वाला सत्पुरुषो की 
सगति करता है, हिताहित के विचार करने मे वह तत्पर रहता है। 
वह कृतज्ञ और जितेन्द्रिय होता है, धर्म की विधि को सदा सुनता 
है, दया से द्रवित अन्त करण रहता है, पाप से डरता है। इस प्रकार 
इन चौदह विशेषताओ से सम्पन्न व्यक्ति आदर्श गृहस्थी की श्रेणी 
मे समाविष्ट होता है।”* 


कोई-कोई व्यक्ति यह सोच सकते है कि जीवन एक सग्राम और 
सघर्ष की स्थिति मे हे, उसमे न्‍्याय-अन्याय की मीमासा करने वाले की 
सुखपूर्ण स्थिति नही हो सकती। इसलिए जैसे भी बने स्वार्थ-साधना के 
कार्य मे आगे बढना चाहिए। 


यह मार्ग मुमुक्षु के लिए आदर्श नहीं है। वह अपने व्यवहार और 
आचार के द्वारा इस प्रकार के जगत्‌ का निर्माण करना चाहता है, जहा 
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ईर्ष्या, द्वेष, मोह, दभ आदि दुष्ट प्रवृत्तियो का प्रसार न हो। सब प्रेम और 
शान्ति के साथ जीवन-ज्योति को विकसित करते हुए निर्वाण की साधना 
मे उद्यत रहे, यह उसकी हार्दिक कामना रहती है। जघन्य स्वार्थ और 
वासना पर जब तक विजय प्राप्त नही की जाती, तब तक आत्मा यथार्थ 
उनन्‍नति के पथ पर नहीं पहुचती। 


विश्वकवि रवीन्द्र बाबू के ये उद्गार महत्त्वपूर्ण है, “वासना को 
छोटा करना ही आत्मा को बडा करना है।” भोग प्रधान पश्चिम को 
लक्ष्य बनाते हुए वे कहते हे, “यूरोप मरने को राजी है, किन्तु वासना 
को छोटा नही करना चाहता। हम भी मरने को राजी है, किन्तु आत्मा 
को उसकी परमगति-परम सम्पत्ति से वचित करके छोटा बनाना नहीं 
चाहते”? साधना के पथ मे मनुष्य की तो बात ही क्‍या, होनहार उज्ज्वल 
भविष्य वाले पशुओ तक ने असाधारण आत्म-विकास और सयम का 
परिचय दिया है। भगवान्‌ महावीर के पूर्व भवो पर दृष्टिपात करने से 
विदित होता है, कि एक बार वे भयकर सिह की पर्याय मे थे ओर एक 
मृग को मार कर भक्षण करने मे तत्पर ही थे, कि अमितकीर्ति और 
अमितप्रभ नामक दो अहिसा के महासाधक मुनीद्रों के आत्मतेज तथा 
ओजपूर्ण वाणी ने उस सिह की स्वाभाविक क्रूरता को धोकर उसे प्रेम 
और करुणा की प्रतिकृति बना दिया। महाकवि अशग के शब्दो मे 
ऋषिवर श्री अमितकीर्ति ने उस मृगेन्द्र को शिक्षा दी थी कि “स्व 
सदृशान्‌ अवगम्य सर्व सत्वान्‌”-अपने सदृश सम्पूर्ण प्राणियो को जानते 
हुए 'प्रशमरतो भव सर्वथा मृगेन्द्र '-हे मृगेन्द्र। तू ऋूरता का परित्याग कर 
और प्रशान्त बन। अपने शरीर की ममता दूर कर अपने अन्त"करण को 
दयाद्द्र कर 'त्यज वपुषि परा ममत्वबुद्धि। कुरु करुणार्द्रमनारत स्वचित्तम्‌।' 
उन्होने यह भी समझाया, यदि तूने सयम रूपी पर्वत पर रहकर परिशुद्ध 
दृष्टि रूपी गुहा मे निवास किया तथा प्रशान्त परिणति रूप अपने नखो 
से कषाय रूपी हाथियो का सहार किया, तो तू यथार्थ मे ' भव्यसिह' इस 
पद को प्राप्त करेगा।'- 


यदि निवससि सयमोन्नताद्रौ प्रविमलदृष्टि गुहोदरे परिध्नन्‌ 
उपशमनखरै कषायनागास्त्वमसि तदा खलु सिह! भव्यसिह. 
- महावीरचरित्र--7 सर्ग, 36 
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है सिह श्रेष्ठ! तू पचपरमेष्ठियो को सदा प्रणाम कर। यह नमस्कार ' 
उपमातीत आनन्द प्राप्ति का कारण है और सत्पुरुष उसे इस दुस्तर 
ससार सिधु सतरण निमित्त नौका सदृश बताते है। 43॥॥९ 


इस दिव्य उपदेश से वह सिह जो पहले “यम इव कुपितो विना 
निमित्त। अकारण ही यम की भाति क्रुद्ध रहता था, वह परम दयामूर्ति 
बन गया। इस अहिसा की आराधना द्वारा प्रवर्धभान होते हुए दसवे भव 
मे वह जीव “वर्धमान महावीर' नामक महाप्रभु के रूप मे उत्पन्न हुआ। 
उस अहिसक सिह ने शनै--शने विकास करते हुए तीर्थंकर भगवान्‌ 
महावीर के त्रिभुवन पूजित पद को प्राप्त किया। उनके पूर्ववर्ती तीर्थकर 
भगवान्‌ पार्श्वनाथ प्रभु ने मदोन्मत्त हाथी की पर्याय मे महामुनि अरविन्द 
स्वामी के पास अहिसात्मक और सयमपूर्ण जीवन की शिक्षा ग्रहण की। 
महाकवि भूधरदास ने इस पर प्रकाश डालते हुए लिखा है- 


“अब हस्ती सजम साथै। त्रस जीव न भूल विराथै॥ 

समभाव छिमा उर आनै। अरि-मित्र बराबर जानै॥ 

काया कसि इन्द्री दण्डै। साहस धरि प्रोषध मडै॥ 

सूखे तृण पल्‍लव भचक्छे। परमर्दित मारग गच्छै॥ 

हाथीगन डोल्यो पानी। सो पीवै गजपति ज्ञानी॥ 

देखे बिन पाव न राखेै। तन पानी पक न नाखै॥ 

निज शील कभी नहि खोबे। हथनी दिशि भूल न जोबै॥ 

उपसर्ग सहै अति भारी। दुरध्यान तजै दुखकारी। 

अधके भय अग न हालै। दिढ़ धीर प्रतिज्ञा पालै॥ 

चिरलौ दुद्धर तप कीनो। बलहीन भयो तन छीनो॥ 

परमेष्ठि परमपद ध्यावै। ऐसे गज काल गमावै॥ 

एके दिन अधिक तिसायो। तब बेगबती तट आयो॥ 

जल पीवन उद्यम कीधो। कादो द्रह कुजर बीधो॥ 

निहलै जब मरन विचारथो। सन्‍्यास सुधी तब थधारधो॥” 
-पार्श्वपुराण, दूसरा सर्ग। 


तिर्यज्चो को भी सयम साधन मे तत्पर देख बुधजनजी मनुष्यो को 
सयम के लिए उत्साहित करते हुए कहते हे- 


॥0 जैन शासन 
“सुलझे पसु उपदेस सुन, सुलझे क्यो न पुमान। 
नाहर ते भये वीर जिन, गज पारस भगवान्‌॥” 
-संतसई 


सत्पुरुषो का कथन है, 'यह मनुष्य जीवन का एक महत्त्वपूर्ण हाट 
है। यहा की विशेष निधि सयम है। जिसने इस बजार मे आकर 
सयम-निधि को नही लिया, उसने अक्षम्य भूल की।' 


प्राथमिक अभ्यासी साधक के लिए सयम का अभ्यास करने के 
लिए आचार-शास्त्र के महान्‌ विद्वान आशाधरजी ने लिखा है-“जब 
तक विषय तुम्हारे सेवन मे नही आते, कम-से-कम उतने काल तक के 
लिए उनका परित्याग करो। कदाचित्‌ ब्रती अवस्था मे मृत्यु हुई तो दिव्य 
जीवन अवश्य प्राप्त होगा।”!। 


दूसरी बात, जितनी तुम्हारी उचित आवश्यकता हो, उसकी सीमा 
के बाहर विषयादिक सेवन का सरलता पूर्वक त्याग कर सकते हो। प्राय, 
अपनी आवश्यकता को भूल लालसा के अधीन हो यह जीव सारी 
दुनिया से नाता जोड़ता हुआ-सा प्रतीत होता है। अत. शान्ति और 
सुखमय जीवन के लिए आवश्यकता से अधिक वस्तुओ का परित्याग 
करना चाहिए, जिससे अनावश्यक पदार्थों के द्वारा रागद्वेणादि विकार इस 
आत्मा की शान्ति को भग न करे। सयम का अभ्यास आन्तरिक प्रेरणा 
के द्वारा सुफल दिखता है। बीमार व्यक्ति अपने चिकित्सक की आज्ञा 
के अनुसार मजबूर हो जीवन की ममता के कारण पदार्थों का उपयोग 
न कर कभी-कभी बडे-बडे महात्माओ की सयमपूर्ण वृत्ति का स्मरण 
कराता है। किन्तु, इसमे यथार्थ सयमी की निर्मलता और शान्ति का 
सद्भाव नही पाया जाता। भोगो की नि सारता और मेरा आत्मा ज्ञान 
आनन्द का पुज है, उसे परावलम्बन की आवश्यकता नही है, इस श्रद्धा 
की प्रेरणा से प्रेरित हुआ सयम अपना विशेष स्थान रखता है। क्षत्रचूडामणि 
मे यह मार्मिक बात कही गई है*- 


अवश्य यदि नश्यति स्थित्वापि विषयाश्च्चिरम। 
स्वय त्याज्यास्तथा हि स्यथान्मुक्ति. संसृतिरन्‍्यथा॥-68॥ 
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जिन विषयो के प्रति यह जीव सर्वदा अनुरक्त रहता है, वे विषय 
चिरकाल पर्यन्त स्थित होते हुए भी नियमत: विनाश को प्राप्त होते है। 
अतः: स्वय विनष्ट होने वाले विषयो का परित्याग करना उचित है। इस 
प्रकार स्वय किए गए त्याग द्वारा मुक़्ति की प्राप्ति होती है, अन्यथा यदि 
विषय स्वय विनष्ट हो गए, तो यह मोही जीव मरकर ससार मे परिभ्रमण 
करता रहेगा। सयम तथा त्याग अमृत है। असयम महान विष है। जो 
मनुष्य को असयम की ओर ले जाता है, वह जीव का भयकरतम शत्रु 


है। 


इंद्रिय विजय के द्वारा मनोजय होता है। इसमे मौन का महत्त्वपूर्ण 
स्थान है। मौन के साथ आत्मा के स्वरूप का चितन हितकारी है। शायर 
कहता है:- 


जुबान खोली है महफिल मे बाहवा के लिए। 
कभी तो बन्द कर आखो को भी खुदा के लिए॥ 


महर्षि कुन्दकुन्द का कथन है-“जिन तीर्थकरो का निर्वाण 
निश्चित है उन्हे भी बिना सयम का आश्रय लिए मुक्ति नहीं मिल 
सकती।” इससे सयम का लोकोत्तरपना स्पष्ट विदित होता है। द्वादशाग 
रूप जिनेन्द्र भारती मे आचाराग सूत्र का आद्य स्थान है, जिसमे सयम पर 
विशद्‌ प्रकाश डाला गया है। दर्शन अध्यात्म आदि सबधी वाड्मय का 
पश्चात्‌ प्रतिपादन किया गया है, इससे जैनशासन मे सयम की महत्ता 
सुविदित होती है। यह मनुष्य जीवन की अनुपम विभूति है जिसे अन्य 
पर्यायो मे पूर्णरूप मे पाना सम्भव नहीं है। विषयवासनाये दुर्बल 
अन्त:करण पर अपना प्रभाव जमा इंद्रिय तथा मन को निरकुश करने मे 
सर्वदा सावधान रहती हैं। इसलिए चतुर साधक भी मन एव इन्द्रियो को 
उत्पथ मे प्रवृत्ति करने से बचाने का पूर्ण प्रयलल किया करता है। कविवर 
चानतराय अपनी आत्मा को सबोधित करते हुए कहते है- 


“काय छहो प्रतिपाल, पच्चेद्रिय मन वश करो। 
सजम रतन सम्हाल, विषय चोर बहु फिरत है॥” 


॥2 जेन शासन 


अपभ्रश भाषा के कवि रइधु सयम की दुर्लभता और लोकोत्तरता 
को हृदयगम करते हुए मोही प्राणी को शिक्षा देते है- 
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मंच मई मर मर मंत 
सदर्भ सूची 


.. रलकरण्डश्रावकाचार 47! 
2. “चारित्र भवति यत समस्तसावद्ययोगपरिहरणात्‌। 
सकलकषायविमुक्त विशदमुदासीनमात्मरूप ततू ॥39॥।/! 
3 “आत्मपरिणामहिसनहतुत्वात्‌ सर्वमेव हिसैतत्‌। 
अमृतवचनादि केवलमुदाहतत शिष्यबोधाय ॥42॥'! 
-पुरुषार्थसिद्धयपाय। 
4. “स्थूलमलीक न वदति न परान्‌ वादयति सत्यमपि विपदे। 
यक्तद्वदन्ति सन्‍त स्थूलमृषावादवैरमणम्‌॥”” (रत्न० श्रा० 55) 
सागारधर्मामृत /8 
6 अध्याय 4-25 
7. कच्चे अथवा पके मास मे भी हिसा दोष पाया जाता है कारण उनमे सूक्ष्म जीवो 
की निरन्तर उत्पत्ति होती रहती है। (पु० सिद्धयचुपाय 67) 
स्वय मरे भैसा, बैल आदि का मास भक्षण करना भी दोषयुक्त है? (पृ० 66) 
8 ]न्यायोपात्तधनो यजन्‌ गुणगुरुन्‌ सदगीस्त्रिवर्ग 
भजन्नन्योन्यानुगुण तदर्हगृहिणी स्थानालयां हीमय । 
युक्ताहारविहार आर्यसमिति प्राज्ञ कृतज्ञों वशी 
श्रृण्बन्‌ धर्मविधि दयालुरघभी सागारधर्म चरेतू। 
-सागारधर्माम्त । । 77। 
9. *स्वदेश' से। 
)0 अनुपमसुखसिद्धिहेतुभूत गुरुषु सदा कुरु पचसु प्रणामम्‌। 
भवजलनिधे सुदुस्तरस्य प्लव इति त कृतबुद्धयां वदन्ति ॥43॥ 
-महावीर क्षरित्र 
!। यावत्न सेव्या विषयास्तावत्तानप्रवृत्तित । 
ब्रतयेत्सब्रतो दैवान्मृतो5मुत्र सुखायते॥ 


-सागारधमाणत 2 ।77 । 


नर मेध मंच मंद मे 


प्रबुद्धऑ-साधक 


“जोलौ देह तेरी काहू रोग सौ न घेरी 
जोलौ जरा नाहीं नेरी जासो पराधीन परिहै॥ 
जोलौ जम नामा बैरी देव न दमामा जोलौ 
माने कान रामा बुद्धि जाय ना बिगरिहै॥ 
तोलौ मित्र मेरे निज कारज सम्हार ले रे 
पौरुष थकेगे फेर पाछे कहा करिहै॥ 
आग के लागे जब झोपड़ी जरन लागी 
कुवा के खुदाये तब कहा काज सरिहै ॥26॥” 
-जैनशतक, भूधरदास 


साधक की आत्मा जब गृहस्थ जीवन की प्रवृत्ति द्वारा सयत बन 
जाती है तब आध्यात्मिक कवि की उपर्युक्त प्रबोधक वाणी उस मुमुश्षु 
को सयम के क्षेत्र मे लम्बा कदम बढाने को पुन--पुनः प्रेरित करती है। 
यथार्थ मे गृहस्थ जीवन का सयम और अहिसादि धर्मो की परिपालना 
आत्मीक दुर्बलता के कारण ही सद्गुरुओ ने बतायी है। समर्थ पुरुष को 
साधन मिलते ही साधना के श्रेष्ठ पथ मे प्रवृत्ति करते विलम्ब नहीं 
लगता। तीर्थंकर! भगवान्‌ के अन्त.करण मे जब भी विषयो से विरक्ति 
का भाव जागृत होता हे, वे त्रिभुवन चमत्कारी वैभव विभूति को अत्यन्त 
निर्मम हो दृढतापूर्वक छोड देते हे। 


तत्त्वज्ञाना की आत्मा सम्पूर्ण परिग्रह आदि का त्याग कर श्रेष्ठ 
साधक बनने को सदा उत्कण्ठित रहती है, किन्तु वासनाएँ और 
दुर्बलताएँ उसे प्रगति से बरबस रोका करती है और इसलिए साधारण 
साधक होते हुए भी वह- 


“सयम धर न सकत पै सयम धारन की उर चअटाचटी। 
सदननिवासी, तदपषि उदासी, तातै आस्रव छटाछटी॥” 
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आन्तरिक अवस्था वाला विलक्षण व्यक्ति बनता है। वह अपने मन 
को समझाते हुए कहता है-अरे मूर्ख, इन भोग और विषयो मे क्‍या धरा 
है। इन कर्मो ने तेरे अक्षय-सुख के भण्डार को छीन लिया है। अनन्त 
ज्ञान निधि को लूट रखा है और तू अनन्त बल का अधीश्वर भी है, 
इसका पता तक नही चल पाता। यदि तू स्वय नष्ट होने वाले विषयो का, 
परित्याग कर दे, तो ससार-ससरण रुक सकता है। वादीभसिह सूरि 
समझाते है . - 


“अवश्य यदि नश्यन्ति स्थित्वापि विषयाश्चिरम। 
स्वय त्यागज्यास्तथा हि स्यात्‌ मुक्ति ससृतिरन्यथा॥” 
- क्षेत्रचूडामणि-॥/67 


आध्यात्मिक कवि दौलतरामजी अपने मन को एक पद मे 
समझाते हुए कहते है कि यह विषय तुझे अपने स्वरूप को नही देखने 
देते और- 


“पराधीन छिन छीन समाकुल दुर्गत विपति चखावै है” 


प्रकृति के अन्तस्तल का अन्तर्दष्टा बन कवि क्रूर कर्म के 
अत्याचारो को ध्यान मे रखते हुए सोचता है कि जब छोटे-छोटे प्राणियों 
को एक-एक इन्द्रिय के पीछे अवर्णनीय यातनाओ को भोगना पडता है, 
तब सभी का आसक्त पूर्वक सेवन करने वाले इस नरदेहधारी प्राणी का 
क्या भविष्य होगा? 


“फरस विषय के कारन बारन गरत परत दुख पावबै है। 
रसना इन्द्री वश झष जल मे कण्टक कण्ठ छिदावै है॥ 
गध लोल पकज मुद्रित मे, अलि नित प्राण गमाबै है। 
नयन विषय वश दीप शिखा मे, अग पतग जराबै है। 
करन विषय वश हिरन अरन मे, खलकर प्राण लुनाबै है। 
हे मन, तेरी को कुटेव यह करन विषय मे थावै है॥” 


एक ओर तो जहा वह विषय और भोगो के दुष्परिणाम को देखता | 
है, तो दूसरी ओर त्याग के माहात्म्य से उसकी आत्मा प्रभावित हुए बिना 
नहीं रहती। यह तो तृष्णा-पिशाचिनी का काम है, जो ओस की बूँद के 
समान विषयभोगो के द्वारा अनन्त तृषा शान्त करने का जीव प्रयत्न करता 
है। वास्तव मे सासारिक वस्तुओ मे सुख है ही नहीं। महात्मा लोग ठीक 
ही कहते है- 


“जो ससार विषै सुख होता तीर्थकर क्यो त्यागै! 
काहे को शिव-साधन करते, सयम सो अनुरागे?” 


यदि अपनी वास्तविक आवश्यकताओ पर दृष्टिपात किया जाए तो 
समर्थ और बीतराग आत्मा मधुकरी वृत्ति के द्वारा भोजन ग्रहण करते हुए 
प्राकृतिक-परिधान को धारण कर प्रकृति की गोद मे आत्मीय विभूतियो 
की अभिवृद्धि कर सकता है। ऐसे व्यक्ति से इष्ट-अनिष्ट कर्म स्वय 
घबराते है। यदि आत्मा की दुर्बलता दूर हो जाए और उसमे पाशविक 
वासनाएँ न रहे, तो समर्थ आत्मा को दिगम्बर के वेश के सिवा दूसरी 
मुद्रा नही रुचेगी। कारण, उस मुद्रा मे उत्कृष्ट ब्रह्मचर्य की अवस्थिति 
और अभिवृद्धि हांती है। आत्म-निर्भरता और आत्म-निमग्नता के लिए 
वह अमोघ उपाय है। उस पद से आकर्षित हो इस युग के राष्ट्रीय 
महापुरुष गाधीजी ने इग्लेड क॑ प्रधान मत्री चर्चिल को लिखा था १ 
४छ000 ]0ए6 40 96 8 ॥460 गिदता ऐप ॥ 27 ॥00 णा€ एटा (मै दिगम्बर 
साधु बनना चाहता हूँ, किन्तु मै अब तक ऐसा नही हो पाया हूँ।)-6. 
छाइलालश, 7#2 77९ ० ॥/ 6284/४, 9 473)। यथार्थ मे श्रेष्ठ पुरुष 
कृत्रिम वस्त्रभूषणादि व्यर्थ को सामग्री का परित्याग कर प्रकृतिप्रदत्त मुद्रा 
को धारण कर शान्ति लाभ करते है। 


विषय-वासनाओ के दास और भोगो के गुलाम स्वय की असमर्थता 
और आत्म-दुर्बलता के कारण दिगम्बर मुद्रा को धारण करने मे समर्थ 
न हो कभी-कभी उस निर्विकार मार विजय की ध्ोोतिनी मुद्रा को 
लाज्छित करने का प्रयत्त करते है। पार्श्वपुराण मे कितनी सुन्दर बात 
कही गयी है- 
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“अन्तर विषय वासना बरते, बाहर लोक-लाज भय भारी। 
ताते परम विगम्बर मुद्रा, धर नहि सके दीन ससारी॥” 


किन्तु वीर पुरुषो की बात और प्रवृत्ति ही निराली है। कवि इसी 
से कहते है- 


“ऐसी दुद्धर नगन परीषह, जीते साधु शील ब्रतधारी। 
निर्विकार बालकबत्‌ निर्भय, तिनके पायन ढोक हमारी॥” 


योगवासिष्ठ मे जिनेन्द्र की दिगम्बब और शान्त परिणति से 
प्रभावित हो रामचन्द्र अपनी अन्तरग कामना इन शब्दों मे व्यक्त 
करते है- 


“नाह रामो न में बाउछा भावेषु न च मे मन-। 
शान्तिमास्थातुमिच्छामि स्वात्मन्येव जिनो यथा॥” 


भर्तृहरि अपने वैराग्यशतक मे अपनी आत्मा की आवाज इन 
शब्दो मे व्यक्त करते है-“प्रभो वह दिन कब आएगा जब मै स्वतत्र, 
निस्पृह,, शान्त, पाणिपात्रभोजी, दिगम्बर मुनि बन कर्म नाश करने मे 
समर्थ होऊँगा।'“ श्रीमद्भागवत मे ऋषभ भगवान्‌ के नौ पुत्रो का वर्णन 
आया है, जो आत्म विद्या मे निपुण थे और दिगम्बर अवस्था प्राप्त श्रमण 
अर्थात्‌ मुनिराज थे,- 


नवाभवत्महाभागा मुनयो ह्ार्थशसिन-। 
श्रमणा बातरशना आत्मविद्याविशारदा ॥20॥ अ० 2 , स्कन्ध ॥॥ 


वे आत्मविद्या के अधीश्वर नौ योगिराज सर्वत्र बिना रोकटोक के 
विचरण करते थे। उन्हे 'अव्याहतेष्यगतय .'-बिना प्रतिबंध के इष्ट स्थानों 
मे विचरण करने वाला कहा गया है। एक बार वे विदेहराज महात्मा गिरी 
के महान्‌ यज्ञ मे जा पहुचे, उस समय राजा निमि, आहवनीय आदि 
मूर्तिमान, अग्नि और ऋत्विज आदि ब्वयह्मण सबके सब उनके स्वागतार्थ 
खडे हो गए। भागवत्‌ के शब्द इस प्रकार है - 


तान्‌ दृष्य्या सूर्यससकाशान्‌ महाभागवतान्‌ नृप:। 
यजमानो5ग्रयो विप्रा: सर्व एबोपतास्थिरे ॥25॥ 
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वास्तव मे दिगम्बर रूप को स्वीकार करने काले योगियो के हृदय 
मे उत्कृष्ट ईश्वर की भक्ति तथा श्रद्धा रहती है, जिसका बल पाकर वे 
उस कठिन तपोमयी मुद्रा को धारण कर अपूर्व शान्ति का अनुभव करते 


है। 


विदेहस्तानभिप्रेत्म नारायण-परायणान्‌। 
प्रीत: सपूजयाचक्रे आसनस्थान्‌ यथाहितः ॥26॥ 


प्रवचनसार मे दिगम्बर जैन मुनिराज को श्रमण बताते हुए कहा है, 
कि उसके जीव मे साम्यभाव पूर्णरूप से प्रतिष्ठित हो जाता है - 


सम-सत्तु-बधुवग्गो समसुहवुक्खो पसस-णिदसमो। 
समलोट्-कचणो पुण जीविदमरणे समो समणो ॥ 3-4॥ 


जो शत्रु-बधु वर्ग मे समान भाव रखता है, सुख-दु ख मे समान है; 
प्रशसा-निदा मे समान है, लोह तथा कचन मे समान तथा जीवन और 
मरण मे भी समान भाव धारण करता है वह महापुरुष श्रमण है। इस 
प्रकार राग द्वेष विमुक्त सर्व सगपरित्यागी आत्मा श्रमण है। वह सर्वदा 
आध्यात्मिक श्रम का आश्रय ले काम-क्रोधादि शत्रुओ से युद्ध करता है। 
उस उच्च आत्मा मे एक क्षण भी विश्राम के लिए स्थान नही है, क्योंकि 
“ क्षणादयोगी भवति स्वभ्पासोषि प्रमादत,” (अनगारधर्मामृत) क्षण भर 
भी यदि प्रमादी बन वह असावधान हो गया, तो दुर्भाव उस जीव का 
गहरा पतन कर देते है। इस प्रकार श्रमशील शान्त परिणाम वाला तथा 
साम्यभाव समलकृत सत्पुरुष श्रमण कहा गया है। गौतम गणधर ने 
मुनियो के दस धर्मों को श्रमण धर्म कहा है “दससु समणधम्मेसु'। 
प्रभाचद आचार्य ने टीका मे लिखा है, “श्रमणाना मुनीनाधर्मा- 
श्रमणधर्म: ”-(प्रतिक्रमण ग्रथत्रयी, पृष्ठ 88)। 


विदेहराज निमि ने उन योगियो को ईश्वर का परम प्रेमी भक्त 
जानकर योग्य आसनो पर विराजमान कर हर्षित हो उनकी पूजा की। 


इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि प्राचीन काल मे दिगम्बर मुनियो 
के प्रति सर्वत्र महान आदर का भाव था और सभी साधु उनकी महत्ता 
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को मानते थे और राज दरबार तक मे उनका प्रवेश आनन्द का हेतु माना 
जाता था! भागवत्‌ मे शुकदेव मुनि को अत्यन्त पूज्य तथा पूर्णतया 
दिगम्बर अवस्था युक्त बताया है। जब वे राजा परीक्षित के दरबार मे गए 
थे तब राजसभा मे विद्यमान बडे-बडे साधु तथा अन्य सभी लोग उनके 
प्रति आदर व्यक्त करने हेतु खडे हो गए थे। राजा परीक्षित को सर्प ने 
काट लिया था। इस सबंध मे महाज्ञानी दिगम्बर ऋषिराज शुकदेव मुनि 
ने कहा था कि- “तुम्हारी सात दिन की आयु शेष है, इसलिए तुम 
निर्भय होकर परिग्रह त्याग अर्थात्‌ दिगम्बरत्व रूपी शस्त्र द्वारा शरीर मे 
आकाक्षा का त्याग करो तथा गृह का परित्याग करो।” 


भागवत्‌ मे यह भी लिखा है “एक सरोवर मे नग्न अप्सराएँ स्नान 
कर रही थी। जब वहा से वस्त्रधारी व्यास निकले तब लज्जायुक्त हो उन 
देवागनाओ ने वस्त्र धारण कर लिए। किन्तु जब व्यास मुनि के पुत्र 
नग्नरूपधारी शुकदेव मुनि वहा से निकले तब अप्सराओ मे कोई भी 
चज्चलता न आई, न उनके मन में लज्जा का उदय हुआ, न उन्होने 
वस्त्र ही धारण किए। इस सबंध मे व्यास मुनि के प्रश्न पर उन देवियों 
ने बतलाया कि शुकदेव मुनि दिगम्बर थे। उनकी दृष्टि विकार रहित थी, 
उसमे स्त्री-पुरुष सबधी भेदभाव न था। ऐसी स्थिति आपकी नही थी। 
आपकी दृष्टि मे स्त्री-पुरुष सबधी भेद था। इस कारण हमारे मन मे 
लज्जा का भाव उत्पन्न हुआ और हमने वस्त्र धारण किए।” 


भागवत्‌ के पचम स्कध, अध्याय 3 में लिखा है कि, “ऋषभ 
भगवान का अवतार, “बातरशनाना श्रमणाना ऋषीणा धर्मान्‌ 
दर्शयितुकाम. मेरुद्देव्या तनुवाबतार” - पवनरूप करधनी को धारण 
करने वाले दिगम्बर मुनियो के धर्म को दिखाने हेतु मेरुदेवी के शरीर मे 
हुआ। जैन शास्त्रो मे मेरुदेवी को मरुदेवी कहा है। यहा 'वातरशना' शब्द 
श्रमण का विशेषण है। ऋग्वेद मे “मुनयो वातरशना ” पाठ आया है। 
बेबर (७८) महाशय ने वातरशना को दिगम्बर मुनियो का वाचक 
बताया है। ऋषभदेव को “गगन परिधान्‌ युक्त” ऋषभावतार स्कन्ध मे 
कहा है। उन्होने महामुनियो को भक्ति, ज्ञान, वैराग्यलक्षण परमहँस धर्म 
की शिक्षा दी थी-“भगवान ऋषभ महामुनीना भक्ति-ज्ञान- 
बैराग्यलक्षण पारमहस्य धर्ममुपशिक्ष्यमाण ।'”” (स्कन्ध 5, आ० 5, पाद 
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28)। इससे भगवान ऋषभदेव की हिन्दूधर्म की दृष्टि से अत्यन्त पूज्य , 
अवस्था सिद्ध होती है, क्योंकि भगवान ने परमहस नामक श्रेष्ठ अवस्था 
वाले साधुओ को भक्ति, ज्ञान तथा वैराग्य रूप रत्लत्रय धर्म का उपदेश 
दिया था। 


जब प्रबुद्ध साधक अध्यात्मविद्या का रस पान करने मे निमग्न होता 
है, तब वह सहज ही समस्त परिग्रह के भार से स्वय को उन्मुक्त करता 
है। एक कवि कहता है - 


जाके परिग्रह बहुत है, सा बहु दुख के माहि। 
बिन परिग्रह के त्यागते दुःख ते छूटे नाहि॥ 


अकिचनता का आश्रय लिए बिना सच्ची ब्रह्मज्षान की ज्योति 
दीप्तिमान नही होती। अकिचनता के माध्यम से ही भगवती अहिसा के 
पुण्य भवन मे प्रवेश प्राप्त होता है। भागवत्‌ मे अवधूत दत्तात्रेय कहते 


हैं *- 


परिग्रहों ही दुःखाय यद्‌ यत्प्रियतम नृणाम। 
अनत सुखमाष्नोति तद्‌ विद्वान्‌ यस्त्वकिचन ॥ आ० 8- सकल ॥॥ 


मनुष्यो को जो-जो वस्तुए अत्यन्त प्रिय लगती है, उनका सग्रह 
करना ही दुख का कारण है। यह परिग्रह दुःख को उत्पन्न करता है। 
जो ज्ञानवान व्यक्ति परिग्रह का त्याग कर अकिचन अवस्था को अगीकार 
करता है वह अनन्त सुख को प्राप्त करता है। 


जिसने अकिचनता से आत्मा को अलकृत कर दिगम्बरत्व को 
स्वीकार किया है वह कहता है .- 


न में मानावमानौ स्‍्तो न चिता गेहपुत्रिणाम। 
आत्मक्रीड आत्मरतिविचरामीह बालबत्‌॥ 9-3, स्कन्ध 4॥ 


मेरे न मान है, न अपमान है, न घर की चिन्ता है, न पुत्री आदि 
की आकुलता है। मै अपनी आत्मा मे क्रीडा करता हू, अपनी आत्मा मे 
ही रमण करता हुआ निर्विकार बालकव॒त्‌ आचरण करता हू। 
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विषय भोगो की मदिरा पीकर उन्मत्त रहने वाला व्यक्ति उच्च साधु 
जीवन की महत्ता का मूल्याकन न कर, अविवेकवश उनका पथानुसरण 
न कर उनको अपने अनुसार बनाने की आकाक्षा एवं अभद्र चेष्ट करता 
है। जिस किसी भी धर्म वाले का अध्यात्म विद्या से सम्बन्ध स्थापित 
होता है, वह शरीर सम्बन्धी दासता से स्वय को विमुक्त करने का उद्योग 
करता है। जब चित्त वृत्ति ब्रह्म की ओर लगी है, तब बह माया के थध्ुगार 
की ओर क्यो अपने मन को मोडेगा? सुधा रस का पान करने वाला कटु 
विष पान मे क्यो प्रवृत्त होगा। 


दिगम्बर अवस्था को स्वीकार कर योग के पथ पर चलने वाले 
साधक को अद्भुत सिद्धिया प्राप्त होती है। योगदर्शन मे लिखा है.- 


अपरिग्रह स्थैयें जन्म-कथन्ता-सबोध:॥ साधन याद्वर, सूत्र 39॥ 


परिग्रह त्याग द्वारा अपरिग्रहावस्था मे स्थिरता हो जाने पर योगी को 
पूर्व जन्मो का तथा वर्तमान जन्म की सब बातो का ज्ञान हो जाता है। 


सर्वज्ञ जिनेन्द्र ने कहा है, कि मोक्ष के कारणभूत महात्रतादि का 
पालन दिगम्बर मुद्रा स्वीकार करने पर ही होता है। समस्त दुःखो का 
सर्वदा के लिए मूलोच्छेद अहिसात्मक जीवन का पोषण करने वाली 
दिगम्बरवृत्ति के माध्यम से सम्पन्न होता है। विचारशील व्यक्ति यदि 
परिग्रह की अधिकता तथा न्यूनता से होने वाले अपने मनोभावो का 
ईमानदारी से निरीक्षण करे, तो उसे यह सत्य मानना होगा, कि 
निराकुलता का सुखद सूर्य वहा ही दर्शन देता है जहा परिग्रह का 
विकारी भाव अपनी मलिनता से विमुक्त रहता है। दयामूर्ति दिगम्बर 
साधुराज का दर्शन भी मगलप्रद हो जाता है। महाराज कृष्ण ने अर्जुन से 
कहा था अर्जुन! अब क्‍या देखता है, शीघ्र रथ पर सवार हो, हाथ मे 
गाडीव को ले, देखता नही है, जिसके समक्ष दिगम्बर निर्ग्रन्थ मुनि 
विद्यमान हे, उसके हाथ में पृथ्वी की विजय है, ऐसा मै मानता हू। 


आरोहस्व रथे पार्थ! गाण्डीव च करे कुरु। 
निर्जिता मेदिनी मन्ये निर्ग्रन्थो यस्य सम्मुखे॥ 


परब्रह्म पद की प्राप्ति के लिए पूर्णतया उद्यत श्रेष्ठ साधक जब 
शरीर को भी अनात्मरूप मानता है, तब बाह्य अन्य अनात्मरूप सामग्री 
को वह क्यो स्व-रूप से स्वीकार करेगा? आचार्य कुंबकुंद कहते है:- 


प्रबुद्धझ-साधक ॥2] 
“तथ पर दव्यम्मि रदो कधमप्पाण पसाधयादि ” ( 3-27 प्रव्चनसार ) ' 


आत्मा से भिन्‍न पर द्रव्य मे आसक्त होकर किस प्रकार अपनी 
आत्मा का एकाग्रता से अनुभव किया जा सकता है? 


भारतीय इतिहास के उज्ज्वल रल चन्द्रगुप्त, अमोघवर्ष सदृश 
नरेन्द्रो ने आत्मा की निर्मलता और निराकुलता के सम्पादन निमित्त 
स्वेच्छा से विशाल साम्राज्यो का त्याग कर दिगम्बर साधु की मुद्रा धारण 
की थी। 


स्टीवेन्सन* नामक आग्ल महिला लिखती है- “वस्त्रो से विमुक्त 
होने के कारण मनुष्य के पास अनेक चिन्ताएँ नहीं रहती। उसे कपडे 
धोने के लिए पानी की आवश्यकता नही है। निर्ग्रन्थ लोगो ने-दिगम्बर 
जैन मुनियो ने भले-बुरे के भेद-भाव को भुला दिया है। भला वे लोग 
अपनी नग्नता को छिपाने के लिए वस्त्रो को क्यो धारण करे।” एक 
मुस्लिम कवि तन की उरयानी-दिगम्बरत्व से प्रभावित हो कितनी मधुर 
बात कहता है- 


“तनकी उरयानी से बेहतर है नहीं कोई लिबास। 
यह वह जामा है कि जिसका नहीं उलटा सीधा॥” 


शायर जलालुद्दीन रूमी ने सासारिक कार्यो मे उलझे हुए व्यक्ति से 
आत्म-निमग्न दिगम्बर साधु को अधिक आदरणीय कहा है। वे कहते है 
कि वस्त्रधारी 'आत्मा' के स्थान मे 'धोबी' पर निगाह रखता है। 
दिगम्बरत्व का आभूषण दिव्य है- 


“मस्त बोला मुहतसिव से कामजा, 
होगा क्‍या नगे से नू ओहवाबरा। 
है नजर धोबी पै जामापोश की, 

है तजल्ली जेवरे उरियातनी॥” 


इस प्रसग मे यह बात विशेष रीति से हृदयगम करने की है, कि 
शरीर का दिगम्बरत्व स्वय साध्य नही, साधन है। उसके द्वारा इस 
उत्कृष्ट अहिसात्मक वृत्ति की उपलब्धि होती है, जो अखण्ड शान्ति 
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और सर्वसिद्धियो का भण्डार है। दिगम्बरत्व का प्राणपूर्ण वाणी मे समर्थन 
करने वाले महर्षि ऋुन्दकुन्द ने जहा यह लिखा है कि-“णग्गो हि 
मोक्‍्खमग्गो, सेसा उमग्गया सब्बे” (दिगम्बरत्व ही मोक्ष का मार्ग है, 
शेष सब मार्ग नहीं है)। वहा वे यह भी लिखते है कि शारीरिक 
दिगम्बरत्व के साथ मानसिक दिगम्बरत्व भी आवश्यक है। यदि शरीर 
की नग्नता साधन न हो, साध्य होती, तो दिगम्बरत्व की मुद्रा से अकित 
पशु-पक्षी आदि सभी प्राणियो को मुक्त होते देर न लगती। जो व्यक्ति 
इस बात का स्वप्न देखते है, कि वस्त्रादि होते हुए भी श्रेष्ठ अहिसा-वृत्ति 
का रक्षण हो सकता है और इसलिए निर्वाण का भी लाभ हो सकता है, 
उन्हे सोचना चाहिए कि बाह्य वस्तुओ के रखने, उठाने आदि मे मोह 
ममता का सद्भाव दूर नही किया जा सकता। 


गाधी जी ने लिखा है, “सच्ची सभ्यता का लक्षण परिग्रह बढाना 
नही है बल्कि उसका विचार और इच्छापूर्वक घटाना है। ज्यो-ज्यो 
परिग्रह घटाते है, त्यो-त्यो सच्चा सुख और सतोष बढते है। आदर्श 
परिग्रह तो उसका होगा जो मन से और कार्य से दिगम्बर है। मतलब वह 
पक्षी की भाति बिना घर के, बिना वस्त्रो के और बिना अन्न के विचरण 
करेगा (गाधी वाणी)। ममता का विष मन मे प्रवेश करते तनिक भी देर 
नही लगती। ममता भाव के द्वारा समता की शुद्धवृत्ति नष्ट हो जाती है। 
वह गौ रूप धारण करके व्याप्र का कार्य करती है तथा आत्मा का 
भयकर पतन कराती है। 


एक साधु की कथा प्रसिद्ध है-पहले तो वह सर्व परिग्रहरहित था, 
लोकानुरोध से उसने दो लँगोटिया स्वीकार कर ली। चूहे द्वारा एक बार 
वस्त्र कट गए, तब निश्चित सरक्षण निमित्त चूहे की औषधि के लिए 
बिल्ली पाली गई और, बिल्ली के दुग्धनिमित्त गौ की व्यवस्था भक्तजनो 
के प्रेम के कारण स्वीकार कर ली गई। गाय के चराने के लिए 
स्वावलम्बन की दृष्टि से कुछ चरोखर भूमि भी एक भक्त से मिल गई। 
कहते है-भूमि का कर समय पर न चुकाने से साधु जी से अ-जानकार 
राज-कर्मचारी ने उनकी बहुत बुरी तरह मान मरम्मत की। उस समय 


अबुद्धासाधक  _ _[_॒॒॒ ॒॒_|__> >“ै23 
शान्त अन्त-करण ने अपनी आवाज द्वारा उन्हे सचेत किया-“भले , 
आदमी परिग्रह तो ऐसी आफते पुरस्कार मे प्रदान किया ही करता है"- 


“फास तनक सी तन में सालै। चाह लगोटी की दुख भालै॥ 

भाले न समता सुख कभी नर बिना मुनि मुद्रा धरे। 

धनि नगनः पर तन-नगन ठाढ़े सुर-असुर पायनि परे॥” 
-द्यानतराय 


प्रवचनसार मे कुन्ब-कुन्द स्वामी ने लिख़ा है- 


मुनियो के गमनागमनादिरूप चेष्टा से त्रस, स्थावर जीवों का वध 
होते हुए भी कभी बध होता है, कभी नहीं भी। किन्तु, यह तो निश्चित 
है कि उपाधियो से-वस्त्रादि परिग्रह से, नियम से बध होता है। इसलिए 
श्रमण को परिग्रह छोडना चाहिए। त्याग निरपेक्ष नहीं होता, वस्त्रादि 
परिग्रह छोडे बिना भिश्चु के चित्त मे निर्मलता नहीं आती। अ-विशुद्ध 
चित्त के होने पर कैसे कर्मक्षय होगा? अत* परिग्रह के होने पर ममत्व 
आरम्भ अथवा असयम क्यो नही होगे? तब परद्रव्य मे आसक्त हुआ 
साधु किस प्रकार आत्म-साधना कर सकेगा? 


अतरग मे यदि निर्मलता है तो जीव बाह्य परिग्रह का परित्याग 
करता है, किन्तु मलिनता युक्त मन के होने पर व्यक्ति बाह्य परिग्रह को 
स्वीकार करता है। आचार्य कहते है .- 


अतर्विशुद्धितो जीवो बहिर्ग्रथ विमुचित। 
अतरामलिनो बाह्य गृहीते हि परिग्रहम॥ 
॥पए० 705-मूलाराधना॥ 


जैन गुरुओ की दिगम्बरत्व सम्बन्धी मान्यता को वास्तविक रूप से 
न समझने के कारण कोई यह समझते है कि दिगम्बर धर्मानुयायी गृहस्थो 
को भी कम-से-कम आहार लेते समय दिगम्बर रहना चाहिए। इसके 
विपरीत जो सदा सवस्त्र रहे उन्हे श्वेताम्बर कहते है। इन्साइक्लोपीडिया 
जिल्द 5, ]]वे सस्करण के पृ० 28 मे पूर्वोक्त भ्रम इन शब्दों मे व्यक्त 
किया गया है-“[॥6 उा5 धलताइ०ए८४ ॥8ए७ 80श्ा0ंज20 ॥2 ए8006, 
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एशथा३ क्रेए्8४5 ०007एशथ2ए ठ07॥60 ? 

तात्तिवक बात तो यह है कि दिगम्बर साधु और दिगम्बर मूर्ति को 
पूजने के कारण गृहस्थ दिगम्बर जैन कहे जाते है। सम्पूर्ण अहिसा के 
धारक जितेन्द्रिय मुनि के सिवाय गृहस्थ मुनिमुद्रा धारण नही करता। 
गृहस्थ के वस्त्र पहनने की तो बात ही कया, वह नीतिमत्तापूर्वक बडे-बडे 
साम्राज्य तक का सरक्षण करता है। 


अग्रेजी भाषा का महाकवि शेक्सपियर अपने हेमलेट नाटक मे 
लिखता है- “(आअए6॥76 06 पर, 9 75 ॥0 085507?5 ५8५6 2 मुझे ऐसा 
मनुष्य बताओ जो वासनाओ का दास न हो। यदि दिगम्बर जैन मुनि का 
साक्षात्‌ दर्शन अथवा परिचय महाकवि को प्राप्त हुआ होता, तो उसकी 
यह जिज्ञासा शान्त हुए बिना न रहती। 


दिगम्बर मुनि का जीवन व्यतीत करने के लिए महान्‌ आत्मबल 
चाहिए। मानसिक कमजोरी या प्रमाद क्षण भर मे इस जीव को पतित 
कर सकते है। उज्ज्वल भावनाओ और विषय-विरक्ति कौ प्रेरणा से 
महानू पुण्योदय होने पर किसी विरले माई के लाल के मन मे बालकवत्‌ 
निर्विकार दिगम्बर मुद्रा धारण करने की लालसा जाग्रतू होती है। आचार्य 
गुणभद्ध लोकिक वैभव, प्रतिष्ठा, साम्राज्य-लाभ आदि से अधिक 
विशाल सौभाग्य मुनित्व की ओर जाने वाले का बताते है; अन्य का 
जीवन जहाँ विषय लोलुपता के कारण पराधीनता ओर विपत्तिपूर्ण है, वहा 
अहिसामय साधु की जीवनी अभय और आनन्द का भण्डार है। गुणभद्ग 
स्वामी अपने आश्चर्य को इन शब्दो मे प्रतिबिम्बित करते है- 


“न जाने कस्येय परिणतिरुदारस्य तपस:” 
-आत्मानुशासन 67 


जिस प्रकार शुद्ध सुवर्ण का सर्वत्र आदर किया जाता है उसी प्रकार 
स्वावलम्बी भावना समलकृत श्रेष्ठ अहिसादि के साधक दिगम्बर मुनियो 
का विश्व के साहित्य मे महत्त्वपूर्ण स्थान है। 


दिगम्बर साधुओ का उल्लेख अन्य सम्प्रदायों मे भी पाया जाता है। 
परमहस नामक हिन्दु साधु नग्न रहा करते है। सिक्खो के यहा श्रेष्ठ रूप 
मे दिगम्बर साधु वर्णित है।' अब्बुलकासिम जीलानी मुस्लिम साधु ने 
दिगम्बर मुद्रा धारण की थी।? अब्दल नाम के उच्च मुस्लिम साधु 
पूर्णतया नग्न विहार करते है।? 


बम्बई प्रान्त के कापरगाव नामक स्थान पर एक नग्न दिगम्बर 
मुसलिम साधु का समाधिस्थल मौजूद है। 


दिगम्बर जैन साधु का पद वस्त्र मात्र का परित्याग कर स्वच्छन्द 
विचरण करने वाले को नहीं प्राप्त होता। उस महापुरुष का जीवन 
अत्यन्त सयत और सुव्यवस्थित रहता है। वे किसी भी प्राणी का घात 
नही करते, यद्यपि उनके गमनागमन, श्वासोच्छवास आदि मे प्राण-घात 
अनिवार्य है, तथापि यथाशक्ति राग-द्वेष आदि विकारों को दूर कर 
आत्म-निर्मलता का पूर्णतया रक्षण करते है। श्रेष्ठ रीति से सत्य महाव्रत, 
अचोौर्य महाव्रत, अपरिग्रह और ब्रह्मचर्य महाव्रत का भी परिपालन करते 
है। वे मन, वचन, काय की प्रवृत्ति को सहसा रोकने मे असमर्थ हो, 
गमनागमन और भाषण के सम्बन्ध मे इस प्रकार प्रवृत्ति करते है- 


“परमाद तज चऔ-कर-मही लख समिति ईर्या ते चले। 
जग सुहितकर सब अहित हर, श्रुति सुखद सब सशय हरै। 
भ्रम-रोग हर जिनके वचन मुखचन्द्र ते, अमृत झरै॥” 


आहार सम्बन्धी एषणा नामक समिति का वे विशेष ध्यान रखते हे। 
अत ;- 


“छ्यालीस दोष बिना सु-कुल श्रावकतने घर असन को। 
ले तप बढ़ावन हेत नहि तन पोषते तज रसन को॥” 


वे ग्रथ सदृश ज्ञान की सामग्री, शौच सम्बन्धी कमण्डलु एव 
जीवदया निमित्त मयूर पखो से बनी हुई पिच्छी को विवेकपूर्ण अहिसात्मक 
रीति से उठाते-धरते हैं। दिगम्बर जैन मुनि अत्यत कोमल मयूर पखो की 
पिच्छी रखकर विश्व बधुत्व की प्रतिज्ञा का प्रतिपालन करते है। उसके 
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अभाव मे छोटे जीवो का रक्षण किस प्रकार सम्भव होगा। वे मुनिराज 
मल-मूत्रादि का जन्तु-रहित भूमि मे परित्याग करते है- 


“शुच्ि ज्ञान सजम उपकरन लखि के गहै लखि के धरै। 
निर्जनतु थान विलोकि तन मल-मूत्र-इलेषम परिहरै॥” 


वे पाचो इन्द्रियों के विषयो मे राग-द्वेष का परित्याग करते है। केश 
बढ़ने पर जूँ आदि की उत्पत्ति होती है और केशो को कटाने के लिए 
नाई आदि की आवश्यकता पडती है। इसके लिए अर्थ की अपेक्षा होगी। 
केशो को बिना कटाए जीवो का सद्भाव या तो ध्यान मे विध्न उत्पन्न 
करेगा अथवा उनके खुजाने आदि से उनका घात होगा। उत्कृष्ट अहिसा, 
अपरिग्रह और स्वावलम्बी जीवन के रक्षणनिमित्त शरीर के प्रति निर्मम 
हो वे कम-से-कम दो माह और अधिक-से-अधिक चार माह के भीतर 
अपने केशो का अपने हाथो से लोच करते है। आत्म-बल की वृद्धि होने 
के कारण वे साधु प्रसन्‍नतापूर्वक अपने केशो को घास के समान 
उखाडते है। जैन उच्च साध्वी, जिन्हे आर्यिका माता कहते है अपने हाथो 
से प्रसन्‍न मुद्रा धारण कर केश लौच करती है। उसी समय वे तेज पुज 
देवी सदुश दिखाई पडती है। इनका उद्देश्य शरीर को एक गाडीतुल्य 
समझ भोजनरूपी तेल देते हुए जीवन यात्रा करना रहता है। उनका यह 
दृढ विश्वास है कि शरीर का पोषण आत्मा के सच्चे हित का कार्य नही 
करेगा। आत्मा का शोषण करने वाली क्रियाएँ शरीर की अभिवृद्धि 
निमित्त होगी। योगिराज पूज्यपाद कितनी मार्मिक बात कहते है-- 


“यज्जीवस्योपकाराय तद्देहस्यापकारकम्‌। 
यद्देहस्योपकाराय तज्जीवस्यापकारकम्‌॥ ” 
-डष्टोपदेश 9। 


अहिसात्मक दृष्टि और चर्या एवं शरीर के प्रति निर्ममत्व होने के 
कारण वे स्नान, दन्तधावन,! वस्त्रधारण करने के प्रति विरक्‍त हो खडे 
होकर अपने हाथरूप पात्रों मे दिन मे एक बार गोचरीवृत्ति द्वारा शुद्ध और 
तपंश्चर्या मे वृद्धि करने वाले भोजन को अल्पमात्रा मे ग्रहण करते है। 
गाय जिस प्रकार घास डालने वाले व्यक्ति के सौन्दर्य आदि पर तनिक 
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भी दृष्टि न दे अपने आहार को लेती है, उसी प्रकार यह महान्‌ साधक 
देवागना समान सुन्दरियो आदि के द्वारा भी सादर आहार अर्पित करने पर 
निर्मल मनोवृत्तिपूर्वक आहार ग्रहण करते है। दाता के शरीर-सौन्दर्य आदि 
से उनकी आत्मा तनिक भी रागादि विकारपूर्ण नहीं होती। उनकी आहार 
चर्या को मधुकरी वृत्ति भी कहते है। जैसे-मधुकर-भ्रमर पुष्पो को पीडा 
दिए बिना आवश्यक रस-लाभ लेता है, उसी प्रकार ये सन्‍्त-जन गृहस्थ 
के यहा जैसा भी रुखा-सूखा भोजन बना हो और शुद्ध हो, उसे 
शान्तिपूर्वक ग्रहण करते है। इनके आहार निमित्त गृहस्थ को कोई 
कठिनाई नहीं होती। ऐसे योगियो को आहार अर्पण करने के समय को 
वह अपने जीवन की सुनहरी घडियो मे गिनता है कारण, इस पवित्र 
कार्य से गृहवास मे चक्की, चूल्हा, ऊखली, बुहारी, जल-सग्रह रूप, 
“पच-सूना' नाम के कार्यो द्वारा सचित दोषो का मोचन होता है। साधु 
दैन्यपूर्वक आहार ग्रहण नही करते। गृहस्थ श्रद्धा, भक्ति, प्रेम और 
आदरपूर्वक जब आहार ग्रहण करने की मुनिराज से प्रार्थना करता है, तब 
वे शुद्ध, सात्त्विक तथा श्रेष्ठ अहिसात्मक वृत्ति के अनुकूल आहार लेते 
है। अन्य-पथी साधु नामधारी व्यक्तियो के समान गाजा, तम्बाखू, हुक्का 
ग्रहण करना, मनमाना भोजन लेना, दिन और रात्रि का भेद न रखना 
आदि बातो से ऐसे सन्त पृथक्‌ रहते है। 


कोई-कोई सोचते है-महान्‌ साधु को शुद्ध-अशुद्ध आदि का भेद 
भुला जैसा भी भोजन जिसने दिया, उसे ले लेना चाहिए। यह विचार 
भ्रमपूर्ण है। साधुओ का विवेक सदैव सजग रहता है। उसके प्रकाश मे 
अहिसात्मक वृत्ति की रक्षा करते हुए वे उचित और शुद्ध आहार को ही 
ग्रहण करते है। बेदान्त-सार मे लिखा है-यदि प्रबुद्ध तत्त्वज्ञानी के 
आचरण मे स्वच्छन्दता का प्रवेश हो जाए तब तत्त्वज्ञाना और कुत्ते की 
अशुचिभक्षण वृत्ति मे क्या अन्तर रहेगा।? 


जैन-मुनि का केश-लोच और आहार-चर्या दर्शक के चित्त मे गहरा 
प्रभाव डाले बिना नही रहते। औरगजेब के समय मे भारत आने वाले 
डा० बर्नियर अपनी पुस्तक मे लिखते है-“मुझे बहुधा देशी रियासतो 
मे दिगम्बर मुनियो का समुदाय मिलता था। मैने उन्हे बडे शहरो मे विहार 
करते हुए पूर्णतया नग्न देखा है और उनकी ओर स्त्रियो, लडकियो को 
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बिना किसी विकार-युक्त ही दृष्टिपात करते हुए देखा है। उन महिलाओ 
के अन्तःकरण मे वे ही भाव होते थे जो सडक पर से जाते हुए किसी 
साधु को देखने पर होते है। महिलाएँ भक्तिपूर्ण उनको आहार बहुधा 
कराती थी।”!3 


एक दूसरे विदेशी यात्री टेबरनियर ने लिखा है-“यद्यपि स्त्रिया 
भक्तिपूर्वक उनके समीप पहुँचती है फिर भी उनमे विकार-भाव का 
रचमात्र भी दर्शन नही होता। इसके सिवा उनका दर्शन कर तुम यह 
कहोगे कि वे आत्म-ध्यान मे निमग्न है।”!4 


मेकक्रिण्डल नामक विद्वान्‌ू &॥ल०0( 00/8 नामक अपनी पुस्तक 
मे लिखते है-“दिगम्बर विहार करने वाले यह जैन मुनि कष्टो की 
परवाह नही करते थे। वे सबसे अधिक सम्मान की दृष्टि से देखे जाते 
थे। प्रत्येक धनी व्यक्ति का घर उनके लिए उन्मुक्त था-यहा तक कि 
वे अन्तःपुर मे भी जा सकते थे।”४ 


वे समता, जिनेन्द्रस्तुति, वीतरागवन्दन, स्वाध्याय, दोषशुद्धि निमित्त 
प्रतिक्रमण रूप छह आवश्यक कर्मो को सावधानी पूर्वक पालते है। 
इनका चरित्र उदात्त होता है।' 


पूर्व-बद्ध कर्मो की निर्जा करने के लिए तथा सकट आने पर 
सम्मार्ग से अपना कदम पीछे तनिक भी न हटे इस दृढता निमित्त वे 
भूख, प्यास आदि बाईस परीषहो (कष्टो) को राग-द्वेष-मोह को छोड 
सहन करते है। पाश्बपुराण मे इनके नाम यो है- 


“क्षुधा, तृषा, हिम, उष्ण, डस-मशक बुख भारी। 

निरावरन-तन, अरति-खेद उपजावन हारी॥ 

चरिया, आसन, शयन, दुष्ट बाधक, बध बधन। 

याचै नहीं, अलाभ, रोग, तिण-फरस निबधन॥ 

मल-जनित, मान-सन्मान-वश, प्रज्ञा और अज्ञानकर। 

दर्शन-मलीन बाईस सब-साधु परीषह जान नर॥” 
-धूधरदास 


बहिरात्म-भाव वाले भाई सोचते है-“बिना कोई विशेष बलवती 
भावना उत्पनन हुए साधु कष्टो को आमन्त्रण दे प्रसनन्‍ततापूर्वक किस 
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प्रकार सहन कर सकता है? पंडित आशाधरजी' ने बताया है कि 
सत्पुरुष सकट के समय सोचते है-“वास्तव मे मै मोक्षस्वरूप हूँ, 
अविनाशी हूँ, आनन्द का भण्डार हूँ, कल्याणस्वरूप हूँ। शरण रूप हूँ। 
ससार इसके विपरीत स्वरूप है। इस ससार मे मुझे विपत्ति के सिवाय 
और क्या मिलेगा?”7 


आत्मा की अमरता पर अखण्ड विश्वास रख वे नश्वर जगत्‌ के 
लुभावने रूप के भ्रम मे नहीं फँसते, सदभावनाओ के द्वारा स्वय को 
कहते है- 


मोह नींद से उठ रे चेतन - तनिक सोच तो 


“सूरज चाद छिपै निकलै, रितु फिर-फिर कर आबवै, 
प्यारी आयु ऐसी बीते पता नहि पावै। 

काल सिहने मृग-चेतनको घेरा भव-वन मे। 

नहीं बचावन हारा कोई, यो समझो मनमे॥ 

मत्र-यत्र सेना धन-सम्पत्ति राज-पाट छूटै। 

वश नहि चलता, काल-लुटेरा, काय नगरि लूटै॥” 


प्रबुद्ध-साधक यह भी विचारता है- 


“जनमै मरै अकेला चेतन सुख दुख का भोगी। 

और किसी का क्‍्या,-इक दिन यह, देह जुदी होगी॥ 
कमला चलत न पैड,-जाय मरघट तक परिवारा। 
अपने-अपने सुख को रोबै पिता, पुत्र दारा॥ 

ज्यों मेले मे पथी जन, मिल नेह फिरे धरते। 

ज्यों तरवर पै रैन बसेरा पछी आ करते॥ 

कोस कोई, दो कोस कोई उड़ फिर, थक-थक हारै। 
जाय अकेला हस, सग में कोई न पर मारै। 


ससार के विषय मे वह चिन्तवन करता है- 


“जन्म मरण अरु जरा रोग से सदा दुखी रहता। 
द्रव्य, क्षेत्र अर काल भाव भव परिवर्तन सहता॥ 
छेदन भेदन नरक पशु गति, वध बधन सहना। 
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राग-उदय से बुख सुर गति मे कहा सुखी रहना॥ 
भोग पुण्य-फल हो इक इन्द्री क्या इसमे लाली। 
कुतवाली दिन चार वही फिर खुरपा अरु जाली॥” 


जड़ से आत्मा को भिन्‍न विचारता हुआ अपनी आत्मा को इस 
प्रकार साधक सचेत करता है- 


“मोहरूप मृग-तृष्णा-जगमे मिथ्या-जल चअमके। 
मृग-चेतन नित भ्रम मे उठ-उठ दौड़े थकथक कै। 
जल नहि पाबै प्रान गमावै, भटक भटक मरता। 

वस्तु पराई माने अपनी, भेद नहीं करता। 

तू चेतन, अरु देह अचेतन, यह जड़, तू ज्ञानी। 

मिलै अनादि, यतन ते बिछरै, ज्यो पथ अरु पानी॥” 


इस घृणित मानव देह को सडे गन्ने के समान समझ साधक सोचता है- 


“काना पौड़ा पड़ा हाथ यह, चूसे तौ रोवै। 

फलै अनन्त जु धर्मध्यान की भूमि विषै बोबै॥ 
केशर चन्वन पुष्प सुगन्धित वस्तु देख सारी। 

देह परस ते होय अपावन निस-दिन मल जारी॥” 


साधन की अनुकूल सामग्री को अपूर्व मान वे महापुरुष सोचते है 
और अपने अनन्त जीवन पर दृष्टि डालते हुए इस प्रकार विचारते है- 


“दुर्लभ है निगोद से थावर अरु त्रस-गति पानी। 

नर-काया को सुरपति तरसे, सो दुर्लभ प्रानी॥ 

उत्तम देश सु-सगति दुर्लभ श्रावक-कुल पाना। 

वुर्लभ सम्यक्‌, वुर्लभ सयम, पच्म गुण ठाना॥ 

वुर्लभ रलब्रय आराधन, दीक्षा का धरना। 

दुर्लभ मुनिवर को ब्रत पालन, शुद्ध भाव करना॥ 

वुर्लभ-से-दुर्लभ है चेतन, बोधि-ज्ञान पावै। 

पाकर केवल-ज्ञान, नहीं फिर इस भव में आबै॥” 
-मगतराय, बारह भावना 


प्रबुद्धझ-साधक 43॥ 

विषयभोगो मे मनुष्य-जीवन को लगाने वाले, साधक की दृष्टि मे 
अज्ञतापूर्ण काम करते है। उस अज्ञता को बनारसीदास जी इन शब्दो 
मे चित्रित करते है- 


“ज्यों मति-हीन विवेक बिना नर, 
साजि मतग जो ईंधन ढोवै। 
कचन-भाजन धूरि भरै शठ, 
मूढ सुधारस सो पग थोबै॥ 
बे-हित काग उड़ावन कारन, 
डारि उदधि “'मुनि' मूरख रोबै। 
त्यो नर-देह दुर्लभ्य बनारसि, 
पाय अजान अकारथ खोबै॥” 
-नाटक समयसार 


सुकवियो ने अपनी विविध शैली से साधक के जीवन पर बडा 
सुन्दर प्रकाश डाला है। महाकवि बनारसीदास, गृह के त्याग करने वाले 
और तपोवन-वासी साधु को सद्गुणरूपी कुटुम्ब से गृहवासी बताते है। 
देखिए- 


“धीरज-तात, क्षमा-जननी, परमारथ-मीत, महारुचि-मासी। 
ज्ञान-सुपुत्र, सुता-करुणा, मति-पुत्रवधू, समता अति भासी॥ 
उद्यम-दास, विवेक-सहोदर, बुद्धि-कलत्र शुभोदय-दासी। 
भावकूटुम्ब सदा जिनके ढिग यो मुनि को कहिये गृहवासी॥” 
-बंनारसीविलास, 205 


यद्यपि मुनि भूमि पर शयन करते है और जीवदया निमित्त मयूर 
की पिच्छी ओर शुचिता का उपकरण कमण्डलु रखते है, फिर भी 
कवि-जन मनोहर भाषा मे उनकी सामग्री को इस प्रकार व्यक्त करते 
है- 


“विन्ध्याद्रिनंगर गुहा वसतिका: शब्या शिला पार्वती 
दीपाश्चन्द्रकरा मृगा: सहचरा मैत्री कुलीनाडुना। 
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विज्ञान सलिल तपः सदशन येषा प्रशान्तात्मना 
धन्यास्ते भवपकनिर्गमपथप्रोददेशका सन्तु नः॥”!8 
-ज्ञानार्णण । शुभचन्द्र, (श्लो> 27) 


अहिसा पालनार्थ ये मुनिजन वर्षाकाल एक स्थान पर व्यतीत करते 
है। इस सबध मे “विद्युन्माला' छन्‍्द मे लिखा गया यह पद्य कितना 
मधुर है .- 


जैनी जोगी वर्षाकाले। आपा ध्यावे बाधा टाले। 
कूके केकी मेघ ज्वाला। चौथा नच्चै विद्युन्माला॥ 
-छनन्‍्दशतक ॥4 


वे सनन्‍्त-जन कर्मो के फन्दे मे फँस कर अपना अहित नही करते। 
कर्मो ने इस जगत्‌ मे क्रोधादि कषायरूपी चोपड का खेल जमाया हे। 
उस खेल के चक्कर से दिगम्बर-जेन मुनि बचे रहते है। किन्तु, जगत्‌ 
के अन्य प्राणी उस खेल मे आसक्तिपूर्वक भाग लेते है तथा हारकर 
पीछे रोते-पछताते है। भूधरदास जी कहते है- 


“जगत-जन जूबा हारि चले। 

काम कूटिल सग बाजी माडी उनकरि कपट छले॥ 

चार कषायमयी जहूँ चौपरि, पासे जोग रले। 

इस सरवस, उत कामिनि-कौड़ी, इह विधि झटक चले॥ 
कूर खिलारि विचार न कीन्हो, है है ख्वार भले। 

बिना विवेक मनोरथ काके, 'भूधर' सफल फले॥” 


जगत्‌ के प्राणी कनक, कामिनी आदि मे अपने को कृतार्थ मानते 
है, किन्तु, साधक की स्थिति इससे निराली है। मृत्यु के नाम से जहा 
दुनिया घबराती है, जीवन की ममतावश जहा किये गये बडे से बडे 
अनर्थ क्षम्य माने जाते है, वहा साधक मृत्यु को अपना स्नेही तथा परम 
मित्र मान मृत्यु-काल को महोत्सव मानते है। मरण के समय साधक 
सोचता है- 


“यह तन जीर्ण कुटी सम आतम, याते प्रीति न कीजै। 
नूतन महल मिले जब भाई, तब यामे क्‍या छीजै॥” 
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आत्मा की अमरता पर विश्चास होने के कारण अपने उज्ज्वल 


भविष्य का विश्वास करते हुए भावी जीवन को जीर्ण-कुटी के स्थान पर 
भव्य-भवन मानता है। वह पूछता है- 


“भृत्यु होने से हानि कौन है?-याकों भय मत लाओ। 
समता से जो देह तजे तो-तो शुभ-तन तुम पाओ॥ 
मृत्यु मित्र उपकारी तेरो-इस अवसर के माहीं। 

जीरण तनसे देत नयो यह, या सम साहू नाहीं॥ 

या सेती यह मृत्यु समय पर उत्सव अति ही कीजै। 
क्लेश भाव को त्याग सयाने समता भाव धरीजै॥” 


अपनी आत्मा को उत्साहित करते हुए साधक सोचता है- 


“जो तुम पूरब पुण्य किये है, तिनके फल सुखदाई। 
मृत्यु-मित्र बिन कौन दिखावै, स्वर्ग सम्पदा भाई॥ 
कर्म महादुठ बैरी मेरो ता सेती दुख पावै। 

तन-पिजर में बन्द कियो मोहि, यासो कौन छुड़ावै॥ 
भूख तृषा दुःख आदि अनेकन, इस ही तन मे गाढ़े। 
मृत्युरुज अब आय दयाकर, तन-पिजरसो काढे॥” 


मृत्यु को साधक कल्पवृक्ष मानता है इसलिए कवि कहता है- 


“मृत्यु-कल्पदुम पाय सयाने, मागो इच्छा जेती। 
समता धरकर मृत्यु करो तो, पाओ सम्पत तेती॥” 


एक बार भी समता सहित मृत्यु-समाधिमरण हो गया तो साधक 
सात आठ भव मे निर्वाण को प्राप्त करता है। इससे अधिक उसका 
ससार मे परिभ्रमण नही होता। 


मृत्यु को महायात्रा कहते है। मरण-काल को शुद्ध-यात्रा का 
अवसर मानकर शकुन-शास्त्र की दृष्टि से प्रस्थान निमित्त शुभ-सामग्री 
सग्रह के लिए कवि सूरजचन्द जी कितने पवित्र और उद्बोधक विचार 
व्यक्त करते है- 


“जो कोई नित करत पयानो ग्रामान्तर के काजे। 
सो भी शकुन विचारै नीके, शुभ के कारण साजै॥ 
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मातपितादिक सर्व कुटुम मिलि, नीके शकुन बनावे। 
हलदी, धनिया, पुगी, अक्षत, दूब दही फल लावै॥ 
एक ग्राम जाने के कारण, करे शुभाशुभ सारे। 
जब परिगतिको करत पयानो, तब नहि सोचो प्यारे॥” 


और भी समझाते है- 


सब कुटुम्ब जब रोवन लागै, तोहि रुलाबै सारे। 

ये अपशक्‌ून करे सुन तोको, तू यो क्यो न विचारै? 
अब परगति को चालत बिरिया, धर्मध्यान उर आनो। 
चारो आराधन आराधो मोहतनो दु.ख हानो॥ 


मृत्यु के विषय मे साधक की निराली कल्पना होने के कारण 
अवर्णनीय विपत्तियो के आने पर भी वह सत्पथ से विचलित नही होता। 
यथार्थ मे ऐसे साधक के आगे कर्मो को भी हार माननी पडती है। 
महाकवि गुणभद्र इसीलिए कहते है- 


“जीविताशा धनाशा च येषा तेषा विधिर्विधि*। 
कि करोति विधिस्तेषा येषा आशा निराशता॥” 
-आत्मानुशासन, 63 


साधक की मनोवृत्ति मोही-जगत्‌ से निराली होती है। महामुनि 
धन-दौलत की कोई आशा नहीं करते, सन्मार्ग पर अपना कदम बढाने 
के सिवा जीवन की ममतावश कभी पीछे नहीं लोटते। अकिचन-पना 
उनकी सम्पत्ति है। कर्त्तव्य-पालन करते हुए आत्म-जागृतिपूर्वक मृत्यु को 
वे जीवन मानते हे। भला ऐसी बलिष्ठ ज्ञानी आत्माओ का दुर्देव क्‍या 
कर सकता है? 


आत्मानुशासनकार की वाणी कितनी प्राणपूर्ण है- 


“निर्धनत्व धन येषा मृत्युरेव हि जीवितम्‌। 
कि करोति विधिस्तेषा सता ज्ञानैकचक्षुषाम्‌''॥62॥ 


समाधि सहित मृत्यु को जैन धर्म मे गौरव पूर्ण माना गया है। 
हरिवशपुराण मे कहा है- 
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मिथ्यादृष्टे: सतो जन्तोर्मरण शोचनाय हि। 
न तु दर्शन शुद्धस्य समाधिमरण शुचे॥ पर्व 6-97॥ 


पश्चिम के विद्वानू समाधिमरण की महत्ता को न जान उसे 
आत्मघात (5८9०) समझते है। विदेशों मे जैन धर्म का प्रचार करने वाले 
स्वर्गीय विद्वान्‌ बैरिस्टर चम्पतराय जी विद्या-वारिधि ने इग्लैड से भारत 
लौटने का कारण यह बताया था कि “अब मेरा रोग काबू के बाहर हो 
गया है। पश्चिम के लोग समतापूर्वक प्रॉंणो का उत्सर्ग करना नही जानते 
इसलिए समाधि-मरण की लालसा से मै तीर्थकरो की भूमि स्व-देश को 
लौट “आया।' भारतीय-दर्शन के प्रकाण्ड विद्वान्‌ सर राधाकृष्णन ने 
समाधि-मरण को आत्मघात कह दिया है। उन्होने जैन-धर्म के विषय मे 
कही-कही ऐसी विचित्र बाते लिखी है जो जैन तत्त्व-ज्ञान का प्राथमिक 
विद्यार्थी भी न लिखता। आचार्य और उपाध्याय साधना के पथ पर चलने 
वाली प्रगतिशील अपूर्व आत्माएँ है। उनको वे सिद्धों (एला०्ल 50705) 
का भेद बताते है। समाधि-मरण को आत्मघात समझने मे भी ऐसा ही 


भ्रम हुआ है । उन्होंने लिखा है-“५/४6 छ7000॥9॥ 76९छए00॥0$, उद्षागाद्या] 
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(“जहा बौद्धधर्म आत्मघात का निषेध करता है, वहा जैनधर्म 
आत्म-घात को जीवन-वर्धक मानता है। यदि साधु-जीवन का 
निर्वाह कठिन हो, यदि हम अपनी वासनाओ पर विजय प्राप्त न 
कर सके और तपश्चर्या न कर पावे, तब आत्मघात की आज्ञा दी 


गई है।”) 


इस सम्बन्ध मे यह जानना आवश्यक है कि जैन-शासन मे 
आत्मघात को महान पाप, हिसा और आत्मा का अहितकारी बताया है। 
आत्मघात मे घबराकर मानसिक दुर्बलतावश अपनी जीवन डोर॑ काटने 
की अविवेकता पाई जाती है। आत्मघाती आत्मा की अमरता और कर्मों 
के शुभाशुभ फल भोगने के बारे मे कुछ भी नहीं सोच पाता। वह 
विवेक-हीन बन यह समझता है कि वर्तमान जीवन-दीपक के बुझ जाने 
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पर मेरी जीवन से उन्मुक्ति हो जाएगी। उसके परिणामों मे मलिनता, 
भीति, दैन्य आदि दुर्बलताएँ पाई जाती है। समाधि-मरण मे निर्भीकता 
और वीरत्व का सद्भाव पाया जाता है। राग, द्वेष, क्रोध, मान, माया, 
लोभ का परित्याग कर शुद्ध अहिसात्मक वृत्ति का पालन समाधि-मरण 
का साधक करता है। यह ठीक है कि आत्म-घात और समाधि-मरण 
दोनो मे प्राणो का विमोचन होता है, किन्तु दोनो मे मनोवृत्ति का बडा 
अन्तर है। आत्मघात मे जहा मरने का लक्ष्य हे, वहा समाधि-मरण का 
ध्येय, मृत्यु के योग्य अनिवार्य परिस्थिति आने पर अपने सदगुणो की 
रक्षा करने का, अपने जीवन निर्माण का है। एक का लक्ष्य जहा जीवन 
को बिगाडना है, वहा दूसरे की दृष्टि जीवन को बनाने और सम्हालने 
की रहती है। समाधि-मरण मे शरीर के रक्षण योग्य न रहने पर उस ओर 
से दृष्टि हटा आत्मा की रक्षार्थ उद्योग चलता है, अत: वह आत्म शुद्धि 
मे लग जाता है। समाधि का केन्द्र बिन्दु आत्मा का घात नही आत्मा की 
रक्षा है। उसमे आत्मघात लक्षण नहीं पाया जाता है। पृज्यपाद स्वामी 
सर्वार्थसद्धि मे इस विषय को इस प्रकार स्पष्ट करते हे कि किसी 
गृहस्थ के घर मे बहुमूल्य वस्तुएँ रखी है, भीषण अग्नि से वह घर 
जलने लगा। यथाशक्ति उपाय करने पर भी आग बढती ही जा रही है। 
ऐसी अ-साधारण परिस्थिति मे चतुर व्यक्ति मकान का ममत्व छोड 
अपनी बहुमूल्य सुवर्ण-रत्नादि सामग्री को बचाने में लग जाता है। उस 
गृहस्थ को मकान का ध्वसक समझना ठीक नहीं है। कारण जब तक 
वश चला, उसने रक्षा का ही प्रयत्न किया, किन्तु जब रक्षा असम्भव हो 
गई, तब कुशल व्यक्ति होने के नाते अपनी बहुमूल्य सामग्री का रक्षण 
करना उसका कर्त्तव्य हो गया। इसी प्रकार साधक रोगादि से शरीरादि के 
आक्रान्त होने पर सहसा समाधि-मरण की ओर दौड नही जाता-वह तो 
मानव शरीर को आत्मजाग्रति का विशिष्ट साधन समझ अधिक से 
अधिक समय तब अवस्थित देखना चाहता है। किन्तु जब ऐसी विकट 
अवस्था आ जाए कि शरीर की सुधि-बुधि लेने पर आत्मा की 
सुधि-बुधि न रहे, तब वह अपने सदगुणो, अपनी प्रतिज्ञाओं तथा अपनी 
आत्मा की रक्षा के लिए उद्यत हो क्रोध, मान, माया, लोभादि का 
त्यागकर साम्यभाव से भूषित हो मृत्युराज का स्वागत करने के लिए 
तत्पर हो जाता है। वह अखण्ड शान्ति का समुद्र बन जाता है। स्नेह, बैर, 
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मोह आदि उसके पास तनिक भी नहीं फटकने पाते। ऐसी स्थिति में . 
समाधिमरण और आत्मघात मे उतना ही अन्तर है जितना आत्म-बली 
दिगम्बर मुनि और दुर्भाग्यवश वस्त्रादि न पाने वाले दैन्य की मूर्ति किसी 
दीन भिखारी मे। 


स्वामी समन्तभद्ग ने लिखा है- 


“उपसर्ग, दुर्भिक्ष, बुढापा अथवा रोग के निष्प्रतिकार हो जाने पर 
आत्म पवित्रता के लिए शरीर का त्याग करना समाधिमरण है।”!? 


इस विषय का विस्तृत विवेचन भगवती आराशध्वना नामक श्रमणचर्या 
समझाने वाले ग्रथ मे किया गया है। सर्वार्थसिद्धि की निम्न पंक्तिया 
सक्षेप मे इस विषय को भली प्रकार स्पष्ट करती है- 


“रागद्वेषमोहाविष्टस्य ही विषशस्त्राद्यपकरणप्रयोगवशादात्मान ध्नत* 
स्वधातो भवति न सल्लेखना प्रतिपननस्थ रागादय- सन्ति , ततो 
नात्मवधदोष ।” -सर्वार्थसिद्धि अ> 7 सू० 22 


विष, शस्त्र आदि उपकरणो के प्रयोग से राग-द्वेष मोहाविष्ट प्राणी 
द्वारा आत्मा का घात करने पर स्व का घात होता है। समाधि-मरण को 
प्राप्त व्यक्ति के राग-द्वेष मोहादिक नहीं होते, इसलिए आत्म-वबंध का 
दोष नहीं होता है। उससे आत्मा बलवती और शुद्ध बनती है। 


दिगम्बर मुनीन्द्रो की शान्त, श्रेष्ठ, निरीह, निराकुल, उदात्तचर्या का 
जिस किसी सात्त्विक प्रकृति वाले मानव को दर्शन हो जाता है” उसकी 
आत्मा मे यह विचार अवश्य उत्पन्न होता है, जिसे कवि भूधरदास जी 
इन शब्दो मे प्रतिबिम्बित करते है- 


“कब गृहवाससौ उदास होय बन सेऊें, 
बेऊँ निज रूप गति रोकू मन-करी की। 
रहे हौ अडोल एक आसन अचल अग, 
सहि हो परीसह शीत, घाम, मेघ-झरी की॥ 
सारग समाज खाज कबधौ खुजै है आनि, 
ध्यान, दल-जोर जीतू सेना मोह-अरी की। 
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एकल बिहारी जथाजात लिगधारी कब, 
होऊँ इच्छाचारी बलिहारी हौ वा घरी की॥” 
-जैनशतक 


दिगम्बर मुनि विज्ञानामृत को पी तथा तपश्चर्यारूपी सुस्वादु बलप्रद 
आहार को ग्रहण कर शनै:-शनै, विकास पथ पर प्रगति करते हुए इतनी 
उन्नति करते है, कि जिसे देख जगत्‌ चकित हो जाता है। प्राथमिक 
अवस्था मे दिगम्बर तपस्वियो के पास विश्व को चमत्कृत करने वाली 
बात भले ही न दिखे, किन्तु न जाने इनमे से किस साधक को अखण्ड 
समाधि के प्रसाद रूप अपूर्व सिद्धिया प्राप्त हो जाएं। भगवान्‌ पार्श्वनाथ 
ने आनन्द महामुनि के रूप मे तीर्थकर-प्रकृति का बध किया था-विश्व 
हितकर अनुपम आत्मा बनने की साधना अथवा शक्ति सचय प्रारम्भ कर 
दी थी। उस समय उनके योग-बल की महिमा अवर्णनीय हो गई थी। 
कवि ने उनके प्रभाव को इन शब्दो मे अंकित किया है- 


“जिस बन जोग धरै जोगेश्वर, तिस बनकी सब विपत टलै। 

पानी भरहिे सरोवर सूखे, सब रितुके फल-फूल फलै॥ 

सिहादिक जे जात विरोधी, ते सब बैरी बैर तजै। 

हस भुजगम मोर मजारी, आपस मे मिलि प्रीति भजै। 

सोह साधु चढे समता रथ? परमारथ पथ गमन करे। 

शिवपुर पहुँचन की उर बाछा, और न कछु चित चाह धरै। 

देह-विरक्त ममत्त बिना मुनि सबसौ मैत्री भाव बहै। 

आतम लीन, अदीन, अनाकुल, गुन बरनत नहि पार लहै॥” 
-पार्श्वपुराण, भूधरदास 


दिगम्बर जैन मुनि का जीवन और मुद्रा जगत्‌ को पुकार-पुकार कर 
जगाती हुई कहती है-क्यो मोह के फदे मे फँसकर विकृति और विपत्ति 
को ओर दौडे चले जा रहे हो। आओ, अकिचनता का पाठ पढो, प्रकृति 
के प्रकाश मे आत्मा को विकृति को धो डालो, तब तुम्हारे पास आनन्द 
तथा शान्ति का निर्झर उद्भूत हो सबका कल्याण करेगा। देखते नहीं, 
सारी प्रकृति किसी प्रकार का आवरण धारण नहीं करती-एक मनुष्य है 
जो अधिक ज्ञान सम्पन्न होते हुए भी अपने विकारों एवं अपनी 
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दुर्बलताओ को दूर न कर उन पर सुन्दर वस्त्रादि का मोहक आवरण 
डाल अपने आपको तथा जगत्‌ को ठगता है। देखो न आख पसार कर, 
हरिण पक्षी आदि सभी प्राणी दिगम्बरत्व की मनोरम मुद्रा से अकित है। 


परिग्रह आदि को आत्मदुर्बलता का अग न मान उसके समर्थन मे 
लगने वालो के समाधान मे तार्किक अकलकदेब कहते है कि जगत्‌ मे 
विविध उपासको के अनेक उपास्यदेव है और उनकी वेश-भूषा पृथक्‌-पृथक्‌ 
है। किन्तु जगत्‌ मे एक दिगम्बर मुद्रा का ही व्यापक रूप से प्रसार पाया 
जाता है- 


“नो ब्रह्माकितिभूतल न च हरे: शम्भोर्न मुद्राकित 

नो अन्द्राकंकराकित सुरपतेर्वज्ाकित नैब च। 

षदड्वक्त्राम्बुज-बौद्ध-वेव-हुतभुकयक्षोरगै्नाकित 

नग्न पश्यत वादिनो जगदिद जैनेन्द्रमुद़्ाकितम्‌॥” 
-अकलकस्त्रोत, ॥4 


अपने अन्त करण मे काम-भावना का तनिक भी विकार धारण न 
कर नारी जाति के लिए चित्त मे मातृत्व की भावना को प्रबुद्ध करने वाले 
मलिन शरीर किन्तु सुसस्कृत आत्मधारी दिगम्बर मुनिजन जिस देश मे 
विहार करते हे, वहा के लोग सदाचार तथा सद्भावनाओ से सम्पन्न हो 
सुखी रहते है। आज ऐसी पवित्र आत्माओ की अत्यन्त विसलता के 
कारण भारतवर्ष मे श्रेष्ठ सदाचार और नैतिक जीवन मे हास दिखाई देता 
है। पुरातन भारत शान्ति समृद्धि और अभ्युदय का केन्द्र बताया जाता है। 
उस समय मोहारि-विजेता दिगम्बर-मुनीन्द्रो का सर्वत्र बहु सख्या मे 
विहार हुआ करता थ। मेगस्थनीज कहता है-“जब बादशाह सिकन्दर 
भारत मे आया था तब उसने तक्षशिला मे कुछ दिगम्बर मुनियो के दर्शन 
किए थे।”2९ प्रो" आयगर ने लिखा हे-“ये जैन आचार्य अपने चरित्र, 
सिद्धियो और ज्ञान के कारण अलाउद्दीन और औरगजेब जैसे मुस्लिम 
बादशाहो के द्वारा वन्दित थे।”! स्मिथ महाशय ने अपने भारतीय 
इतिहास मे लिखा है कि-“ह्यूएन साग नामक चीनी यात्री ने सन्‌ 640 
ई० मे दक्षिण भारत को देखा था।” वह मालकूट देश का वर्णन करते 
हुए लिखता है कि-“वहा दिगम्बर जैन मुनियो का बहुत बडा समुदाय 
था।:2 
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ऋग्वेद मे दिगम्बर मुनियो का उल्लेख है। विशेषज्ञ उसका सम्बन्ध 
दिगम्बर जैन मुनियो से बताते हैं?। उपनिषद्‌ साहित्य भी दिगम्बर 
ऋषियो के विषय मे प्रकाश प्रदान करता है। उपनिषदो मे छः प्रकार 
के सन्यासियो का उल्लेख है। जिनमे परमहस, भिश्षु, परिब्राजक तथा 
सन्‍्यासी को नग्न रहना आवश्यक कहा है। परमहस के विषय मे 
जावाल-उपनिषद्‌ मे लिखा है, “कि जो निर्ग्रन्थ दिगम्बर मुद्राधारी तथा 
परिग्रह रहित होकर ब्रह्म के मार्ग मे सम्यक्‌ प्रकार सलग्न है, शुद्ध 
मनोवृत्ति वाला है, प्राण रक्षण के लिए भिक्षा द्वारा आहार ग्रहण करता है 
तथा लाभ अलाभ मे समदृष्टि रहता है वह परमहस है।* उक्त ग्रथ मे 
लिखा है कि परमहस साधु आकाश रूपी वस्त्र को धारण करता है।“ 


नारद परिव्राजकोपनिषद्‌ मे लिखा है कि भिक्षु अपने पुत्र, मित्र, 
कलत्र, कुटुम्बियो को छोडकर दिगम्बर होता है।” भिक्षुकोपनिषद्‌, 
तुनीयत्योपरिषद्‌ मे भी इस बात का समर्थन है।” सन्यासोपनिषद्‌ मे 
ऐसे सन्‍्यासी को “ज्ञान वेराग्य-सन्यासी' कहा है, जिसने सर्व परित्याग 
कर दिगम्बरत्व को अगीकार किया है। मैत्रेय उपनिषद्‌ मे दिगम्बरत्व 
के साथ आनन्द की उद्भूति का उल्लेख है-“देशकाल-विमुक्तो5स्मि 
दिगम्बरम्सुखोस्म्यहम | 


पुराण साहित्य भी इस सबध मे महत्त्वप्रद सामग्री उपस्थित करता 
है। शिवपुराण मे एक कथा आई है कि शिवजी ने दिगम्बर मुद्रा धारण 
कर देवदारु बन के आश्रम का निरीक्षण किया था। उनके हाथ मे 
मयूरपख की पिच्छिका भी थी।” कर्म पुराण” पद्मपुराण”', मे भी 
दिगम्बरत्व समर्थक सामग्री उपलब्ध होती है। महाभारत में नग्न क्षपणक 
अर्थात्‌ दिगम्बर मुनि का उल्लेख आया है। उसमे लिखा है कि उत्तक 
नाम के ब्राह्मण ने नग्न मुनि को देखा था। इससे दिगम्बर जैन मुनि की 
महाभारत काल मे अवस्थिति स्पष्ट होती हे। महाभारत के शब्द इस 
प्रकार है, 


“सो5पश्यदथ पथि नग्न क्षपणकमागच्छत 


मुहुर्महुईश्य मानमवृश्य मान च” 
आदिपर्व, अध्याय 3-726, ए० 57 
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शकराचार्य के विवेक चूड़ामणि मे ब्रह्मनिष्ठ योगी की स्वाधीन 
वृत्ति पर प्रकाश डालते हुए लिखा है कि उनके वस्त्र दिशा रूपी होते 
है, जिन्हे धोने और सुखाने की आवश्यकता नही मालूम पडती।? इस 
प्रकार प्राचीन भारतीय वाड्मय का सम्यक्‌ अवगाहन करने पर प्रचुर 
प्रमाण मे श्रेष्ठ साधको के दिगम्बरत्व की महिमा को बताने वाली 
महत्त्वपूर्ण सामग्री प्राप्त होती है। तत्त्वदर्शा तो यही सोचता है कि मै कब 
आशा रूपी वस्त्रो को धारण करूँगा।” उस श्रेष्ठ अवस्था मे ही यह 
जीव पूर्ण निराकुल हो ब्रह्मसाक्षात्कार का आनद लेने मे समर्थ होता है। 
आत्म-निमग्नता की स्थिति मे तन बदन की कैसे सुध रहेगी! अपने युग 
के विख्यात सन्‍्यासी स्वामी रामकृष्ण परमहस के सबध मे प्रकाशित 
“श्री श्रीयरमकृष्ण कथामृत” बगला भाषा की रचना मे स्वामी जी की 
दैनिक-चर्या की चर्चा की गई है, कि “जगने पर भक्तो ने देखा कि 
प्रभात हो गया है। श्री रामकृष्ण बालक के समान दिगम्बर है और कमरे 
के भीतर ईश्वर का नाम लेते हुए घूम रहे है।” (डायरी 6 अक्तूबर 
882)। श्री अश्विनीकुमार दत्त ने जो बगाल के विख्यात राजनैतिक 
नेता थे 'रामकृष्ण के सस्मरण' मे उनके दिगम्बरत्व की चर्चा की है। 
स्वय स्वामीजी ने उनसे कहा था कि “मै सभी भौतिक जगत्‌ की 
वस्तुओ को भूल जाता हूँ। उस समय वस्त्र भी छूट जाता है।” बौद्ध 
साहित्य से भी दिगम्बर श्रमणो का सद्भाव ज्ञात होता है। “बिसाख वत्थु 
धम्मपदत्थकहा ”” मे लिखा है कि एक श्रेष्ठि के भवन मे 500 
दिगम्बर जैन साधुओ ने आहार किया था। दीर्घनिकाय से विदित होता है 
कि कौशल नरेश प्रसेनजित्‌ ने “नि्ग्रन्थो' को नमस्कार किया था। 
महावग्ग से ज्ञात होता है कि वैशाली मे दिगम्बर जैन श्रमणो का विहार 
होता था। “महापरिणिव्वाण सुत्त धम्म पदत्थकहा' मे भी निर्ग्रन्थो का 
उल्लेख पाया जाता है। 


बाइबिल मे कहा है-॥५४६८० एथ्आा76 ॥ 00 ० 7॥ए 70080 5 छाए 
भाव ॥4860 शाधोी | ॥28एा।ा गगातीदा? मै अपनी मा के उदर से नग्न पैदा 
हुआ था, तथा मै यहा से नग्न रूप मे ही वहा वापिस जाऊगा।” 


जाके परिग्रह बहुत है सो बहु दुख के माहि। 
बिन परिग्रह के त्यागते परसो छूटे नाहि॥ 
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मुस्लिम समाज मे भी दिगम्बरत्व का सम्मान रहा है।” आज से 
300 वर्ष पूर्व मुस्लिम सत सरमद शाहजहा के राज्य मे दिगम्बर के रूप 
मे राजधानी देहली मे विचरण करता था। दिल्ली मे लाल किले के 
समीप मे सत सरमद का मजार है, जहा सदा दर्शकों की भीड लगी 
रहती है। उसके ये शब्द बडे मार्मिक है, “जिसमे दोष देखता है उसे 
वस्त्र पहिना देता है, जो दोषरहित है उन्हे नगा ही रहने देता है”।38 


आचार्य सोमदेव ने यशस्तिलकचम्पू मे शकुनशास्त्र की दृष्टि से 
दिगम्बर मुनि के विहार को राष्ट्र के लिए मगलमय बताया है- 


“पदिनी राजहसाश्च निर्ग्रन्थाश्च तपोधना। 
य देशमुपसर्पन्ति सुभिक्ष तत्र निर्दिशेत्‌॥” 


आज के भौतिकवादी वातावरण मे किन्ही-किन्ही व्यक्तियो को 
शिष्टाचार के नाम पर दिगम्बर मुनीन्द्रो का नगरादि मे गमनागमन अप्रिय 
लगता है। किन्तु यदि वे उपर्युक्त वर्णन के प्रकाश मे उन योगियो की 
महत्ता को सोचने और समझने का प्रयत्न करे तो उनका हृदय उन 
मुनीन्द्रो की मुद्रा महत्ता से प्रभावित हुए बिना न रहेगा। सन्‌ 944 ई० 
के दिसम्बर मे नागपुर हाइकोर्ट के चीफ जस्टिस डॉ" भवानीशकर 
'नियोगी (एलबएलनएम०) डीगलिट* महाशय को अध्यक्षता मे दिगम्बर 
मुनि श्री सुमतिसागर जी का सार्वजनिक भाषण, हजारों व्यक्तियो की 
उपस्थिति मे हुआ था। उसे सुनकर जस्टिस नियोगी जी की आत्मा 
अत्यन्त प्रभावित हुई और उन्होंने कहा-आज इन मुनिराज के दर्शन कर 
मुझे बहुत प्रकाश मिला। कहा तो ये साधु जो बिना किसी परिग्रह के 
निश्चिन्ततापूर्वक जीवन व्यतीत करते है और कहा हम जो बहुत-सी 
सामग्री एकत्रित कर शान्ति लाभ करने क॑ लिए प्रयत्न करते है।” उन्होने 


अपने भाषण मे कहा था-/]४००५ ७ ए6 टा॥४ए ए $९-४8०ा॥०६ धा0ं 
5लॉ-एजारदिकाणा है (8 (6 ८04एटढ। 0एश एट258 0 शञा660 ॥ाव ताश 
टकथ्या।ं (९शाट5$ शाला तार इगा। ॥8 जगा ताल ०0०ग्राप्राटक्षाणा जात 
छाशाएए, ॥6 0065 ॥0 "क्च० 00 79णा९८ जराशाश ॥6 7$8 20060 ० ॥0 
व्‌ृ॥्रा8 8 ॥6 श.्टा८४ 58286 ए [राह ” (50 उापश्चए, 945, 7॥6 7टववश, 
4/67४7796व) [दिंगम्बरत्व आत्म त्याग और आत्म-शुद्धि की पराकष्ठा 


है। वह लालच तथा अन्य पाशविक आकाक्षा रूपी अवगुणो पर विजय 
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स्वरूप है। जिस समय मुनिराज का दिव्य जीवन से साक्षात्‌ सम्पर्क हो 
जाता है, उस समय वह इस बात की तनिक भी परवाह नहीं करते कि 
उन्होने वस्त्र धारण किए. है अथवा वह वस्त्र रहित है। दिगम्बरत्व जीवन 
की श्रेष्ठ स्थिति है, (दैनिक लीडर, प्रयाग 5 जनवरी 945)] 
देशगौरव दिगम्बर आचार्य देशभूषण महाराज के समीप स्व प्रधानमत्री 
श्री लालबहादुर शास्त्री गए थे। उन्हे प्रणाम कर प्रधानमत्री जी ने 
आशीर्वाद प्राप्त किया था। 23 फरवरी, 98] ई० मे प्रधानमत्री इंदिरा 
गाधी ने श्रमणवेलगोला जैन तीर्थ मे पहुचकर दि० जैन मुनि विद्यानन्द 
महाराज की अभिवदना करते हुए उनसे विचार-विमर्श किया था। 


जो व्यक्ति अपनी अपरिहार्य साम्प्रदायिक भ्रान्त धारणाओ के 
कारण ऐसे तपस्वियो को देखकर क्षोभ का अनुभव करते है वे नगर मे 
जिन मंदिर दर्शन अथवा भोजन आदि आवश्यक कार्यवश साधुओ को 
आते हुए सुन अपने मनोज्ञमुख को दूसरी ओर मोड सकते है। लेकिन, 
इसका अर्थ यह नही है कि विश्ववन्द्य पद के धारण करने वाले मुनियो 
के नगरादि मे प्रवेश के विषय मे शिष्टाचार के नाम पर बाधा उपस्थित 
की जाए। 


प्रीवी कौन्सिल ने इस बात का स्पष्टीकरण कर दिया है कि 
धार्मिक जुलूस शान्तिपूर्वक्त आम रास्ते से बिना रोक-टोक के ले जाए जा 
सकते है।?? 


भारतीय सविधान ने धार्मिक स्वतत्रता के सरक्षण का पूर्णतया 
अभिवचन दिया है। अत. मुनियो का विहार नैतिक तथा धार्मिक दृष्टि 
से उचित होने के साथ कानूनी दृष्टि से भी उचित है। प्राचीनता को ही 
सत्य की कसौटी मानने वाले कहते है-दिगम्बर विचारधारा अर्वाचीन है। 
सवस्त्र मुद्रा का मार्ग सबसे प्राचीन है। यदि मनुष्य तर्क की दृष्टि से इस 
पर विचार करे तो उसे स्पष्टता की कोई आवश्यकता नहीं है। कारण 
यह तो बालक भी जानता है कि माता के उदर से पहले दिगम्बर-शिशु 
ही जन्म लेता है; पश्चात्‌ वस्त्रादि परिधान वाला बनाया जाता है। प्रो० 
बलदेव उपाध्याय दिगम्बरत्व को भगवान्‌ पार्श्वनाथ के बाद की वस्तु 
बताते हुए लिखते है-“पार्श्वताथ वस्त्र धारण के पक्षपाती थे। पर 
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चल 2 मम न न दल 
महावीर ने नितान्त साधना के लिए वस्त्र-परिधान का बहिष्कार कर 
नग्नता को ही आदर्श आचार बताया है।” ( भारतीय दर्शन, पृ० 46)। 


जैन-आगम की दृष्टि से यह बात विपरीत है। भगवान्‌ ऋषभदेव 
आदि सभी तीर्थंकरों ने परम कल्याण प्राप्ति के लिए स्वय अपने जीवन 
द्वारा दिगम्बर श्रमण-मुद्रा का प्रचार किया था। अहिसा-तत्त्वज्ञान और 
अध्यात्म-विज्ञान के प्रकाश मे भी दिगम्बरत्व 'जिन' कहे जाने वाले की 
आवश्यक मुद्रा हो जाती है। अब तक पुरातत्त्व-विभाग द्वारा जो जैन 
मूर्तियों आदि की उपलब्धि हुई है, उनके सूक्ष्म निरीक्षण से ज्ञात होता 
है कि अत्यन्त प्राचीन मूर्ति आदि दिगम्बर-मुद्रा से अंकित है। दिगम्बर 
सम्प्रदाय के विषय मे अग्रेजी विश्वकोषकार का निम्न कथन विशेष 
बोधप्रद है।-“जैनधर्म दिगम्बर और श्वेताम्बर नामक दो महान्‌ सम्प्रदायो 
मे विभकत हे। श्वेताम्बर सम्प्रदाय अभी तक सम्भवत 5वी सदी तक 
का सिद्ध होता है। किन्तु, दिगम्बर-सम्प्रदाय ईस्वी सन्‌ से 5 वी सदी 
पूर्व तक पक्के तौर पर प्रमाणित होता है। यह दिगम्बर लोग, बौद्धों के 
पाली पिटको के अनेक उल्लेखो मे “निग्गण्ठ' नाम से कहे गये है। 
अतएव इन्हे कम से कम ईसा से 6 सदी पूर्व का तो अवश्य होना 
चाहिये। अशोक के एक शिलालेख मे निग्गण्ठो का उल्लेख आया है।” 


सचेल सम्प्रदाय को प्राचीनता के आसन पर समासीन करने के 
मोहवश निग्गण्ठ शब्द का अभिधेय दिगम्बर साधु न कर ऐसे सबस्त्र 
साधु करने का श्रम उठाया जाता है, जो राग द्वेष की ग्रन्थि से उन्मुक्त 
हो, उनकी मान्यता के अनुसार वस्त्रादि को धारण करते हुए, प्रक्षालनादि 
करते हुए राग द्वेष का अभाव और परिपूर्ण अहिसा की साधना और 
निराकुलता बन सकती है। 


यह विचार सत्य समर्थित नहीं हे। उपनिषद्‌ साहित्य मे 
जातरूपधारी-दिगम्बर को निर्ग्रन्थ कहा है। जाबालोपनिषद्‌ मे 'परमहस' 
का स्वरूप बताते हुए उसे “यथाजातरूपधरो निर्ग्रन्थो निस्परिग्रह,. " 
कहा है। वस्त्रादि धारण करने वाला यदि निर्ग्रन्थ पद का वाच्य माना 


जाए, तो “यथाजातरूपधर:' इस शब्द के साथ अर्थ का समन्वय नहीं 
होता। 
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“निग्गण्ठ' शब्द का प्रकट अर्थ है 'बिना गाठ वाला! बस्तुतः 
दिगम्बर अथवा अचेल अवस्था मे ही यह शब्द सार्थक होता है, अन्यथा 
अधोवस्त्रादि की गाठो को धारण करते हुए निग्गण्ठ कहना सत्य विरुद्ध 
होगा। 


वस्त्र धारण करते हुए अपने को 'निर्ग्रन्था- पार्श्वशिष्या, वय'- 
“हम निर्ग्नथ है और भगवान्‌ पार्श्वनाथ के शिष्य है'', कहने वालो को 
गोशाल कहता है।-“वस्त्रादि ग्रन्थो को धारण करते हुए आप किस 
प्रकार निर्ग्रन्थ है। यथार्थ मे वस्त्रादि के परित्यागी और शरीर के विषय 
मे भी उपेक्षा वांत्त धारण करने वाले निर्ग्रन्थ होते है।'' 


इस सक्षिप्त विवेचन से अग्रेजी विश्वकोष का 'निग्गण्ठ' शब्द द्वारा 
दिगम्बर जैनियो का भाव अगीकार करना सत्य के सुदृढ़ आधार पर 
अवस्थित है। दिगम्बर श्रमण के विषय मे एक साधक कहता है- “'देह 
मैली है, पर दिल उजला है प्यारे, इस खाक के पुतले मे, हीरे की कमी 
रहती है।'' 


ये साधक आत्म-ज्योति के प्रकाश मे स्वय को अनुशासित करते 
है। लौकिक व्यक्तियो द्वारा मानी गई मर्यादाएँ इन महामानवो का 
पथ-प्रदर्शन नही कर सकती। जडवादी का अन्त करण उनकी गहराई 
को स्पर्श न कर सके, किन्तु ज्ञान और अनुभव के धनी सत्पुरुष इस 
बात को स्वीकार करेगे कि ये सनन्‍्तजन ही सम्पूर्ण विश्व को अपना बन्धु 
मान उस बन्धुत्व का सत्यतापूर्वक सरक्षण करते है। जिस आत्मा मे 
अहिसा की ज्योति जग जाती है, उसका मनुष्यो के सिवाय क्रूर पशुओ 
तक पर आश्चर्यप्रद प्रभाव दिखता है। एक बार “प्रबुद्ध भारत” मे छपा 
था कि एक एण्डरसन नामक अग्रेज हाथी पर सवार हो जयदेवपुर के 
जगल मे शिकार खेलने गया। वहा एक शेर को देख हाथी डरा। उसने 
साहब को नीचे गिरा दिया। एण्डरसन ने शेर पर दो-तीन गोली चलाई, 
किन्तु निशाना चूक गया। इतने मे शेर ने पीछा किया। प्राण बचाने को 
वह पास की एक झोपडी मे पहुँचा, जहा एक दिगम्बर साधु रहा करते 
थे। साधु के इशारा करते ही शेर शान्त हो गया और कुछ देर बैठकर 
चुपचाप चला गया। जब एण्डरसन ने नागा बाबा से इस आश्चर्य का 
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कारण पूछा, तब साधु ने कहा-“जिसके चित्त मे हिसा का विचार नहीं 
है, उसे शेर या सर्प कोई भी हानि नही पहुँचाते। तुम्हारे मन मे हिसा का 
भाव है, इसलिए जगली जानवर तुम पर आक्रमण करते है।”* उस दिन 
से एण्डरसन ने शिकार खेलना छोड दिया और वह शाकाहारी बन गया। 
ढाका और चिटगाव मे बहुतो ने एण्डरसन के इस परिवर्तित रूप को 
देखा है। 


जयपुर राज्य के दीवान श्री अमरचन्द्र जी जैन बडे ज्ञानवान और 
सत प्रकृति के महापुरुष थे। एक विशेष अवसर पर राज्य के अजायब 
घर के भूखे शेर के समक्ष, उन्होने अपने अहिसा ब्रत का परम आदर 
करते हुए, मास न रखवा कर मिठाई रखवाई और शेर से कहा-“यदि 
तुझे भूख शात करनी है, तो यह मिठाई भी तेरे लिए उपयोगी है; कितु 
यदि मास ही खाना है तो मुझको खुशी से खा सकता है” इस 
अहिसापूर्ण प्रेम भरी वाणी का शेर पर बडा प्रभाव पडा और उसने 
सबको चकित करते हुए शान्त भाव से मिठाई खा ली। इस अहिसा के 
द्वारा जो आत्म बल जागृत होता है और उसके प्रभाव से यह जीव अभय 
और आनन्द की नवीन ज्योति को इस अधकारपूर्ण जगत्‌ मे प्रकाशित 
कर सकता हे। 


इस पूर्ण अहिसामयी श्रेष्ठ साधना के पवित्र पथ पर चलने योग्य 
जब तक आत्मा मे बल उत्पन्न नही होता तब तक प्राथमिक साधक का 
कर्त्तव्य है वह अपने आदर्श को हृदय मे रख साधुत्व से अंकित सत्पुरुषो 
को अपने जीवन का पथ-प्रदर्शकम माने और उनको अपनी श्रद्धाज्जलि 
अर्पित करते हुए अन्तःकरण से सयम की साधनार्थ अपनी क्षमता के 
अनुसार प्रयत्न करे। 


लाटी सहिता मे लिखा है- 


तत्रालसो जन: कम्व्चित्मपाय-भर गौ खात्‌। 
असमर्थस्तथाप्येष गृहस्थव्रतमाचरेत्‌॥ 2-5॥ 


अहिसा परमो धर्म: - सिद्धान्त पर पूर्णतया चलने मे कषाय की 
तीब्रतावशश आलसी तथा असमर्थ व्यक्ति का कर्त्तव्य है कि वह 
गृहस्थोचित्‌ ब्रतो का पालन करे। इस अभ्यास द्वारा लघु साधक प्रबुद्ध 
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साधक की अवस्था को प्राप्त करने की पात्रता प्राप्त कर लेता है। उसका 
अन्त:करण उस बेला की प्रतीक्षा करता है, जब वह वासनाओ पर 
विजयी हो आत्मामयी परिशुद्ध स्थिति को प्राप्त करेगा। वह सच्चे सतो 
की हृदय से आराधना करता हुआ कहता है :- णमो लोए सब्बसाहुणं। 


कक के के 


संदर्भ सूची 


। भगवान्‌ ऋषभदेव के विषय मे स्वामी समन्तभद्ग ने लिखा है- 
“'विहाय य सागर-वारि-वासस वधूमिवेमा बसुधा-वधू सतीम्‌। 
मुमुभ्षुरिक्ष्वाकुकुलादिरात्मवान्‌ प्रभु प्रवत्राज सहिष्णुरच्युत ॥' 
-स्वयम्भूस्तोत्र 3 
2. एकाकी निस्पृहों शान्त पाणिपात्रो दिगम्बर-। 
कदाह सम्भविष्यामि कर्मनिर्मुलनक्षम ॥ 
3 हष्टवानुगातभूषि मात्मजमप्यनग्नम्‌। 
देव्यो हिया परिदृधर्नु सुतस्य चित्रम्‌। 
तद्वीक्ष्य पृष्छति मुनो जगदुस्तवास्ति। 
स्त्रीपुंभिदा न तु सुतस्य विविक्त दृष्टे ॥ स्कध 2, अ , 5 ] 
4... छिद्ा7क ण टाणी€5 गा 75 880 0 090 0० णाश प्रणाव25 ० एक्स 
$ ॥2200९0 था जाली 0 ब्धीा #क्षा पग6 साशाभा45॥8ए6 गिणांला भी 


[त0ए76026 ् 800०0 ११ ९शां जाए आण्पव एए 765076 टैणा8९5 00 
06 पाला ॥20९00255 


"क्‍ल्वा। गए 35) 
पर्वत। 
“'हवदि वा ण हवदि बधो मदम्हि जीवे5ध काय चेट्म्हि। 
बधो धुवमुवधीदो इंदि समणा छंड़िया सब्बे ॥| 9॥ 
णहि णिरवेक्खो चागो ण हवदि भिक्‍्खुस्स आसय-बिसुद्धी। 
अविसुद्धस्स य चित्ते कह णु कम्मक्खओ विहिओ ॥ 3-20॥ 
किध तम्हि णत्थि मुच्छा आरम्भो वा असजमो तस्स। 
तथध परदव्वम्मि रदो कधमप्पाण पसाधयदि॥”” (अध्याय 3) 
7 &्रतराध्टा 
फ्रशाइणा'5 रशाह्टा०प5 5००५ एण 06 प्रशा0ए5९, छ 275 
9. “व 950 एांगा। धाइटभा066 €फशा तता हा क्षात कशाभा८0 
०णाए८०४ए आ्९0 "--शक्का क््शाहा0 /रपृष्ट 6 60046 कफ 456॥, ७ 
3083 
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भागवत्‌ मे लिखा है कि वानप्रस्थ तथा सन्‍्यासी दत न धोवे, ““दत. न धावेत्‌' 
(3-8 अ०) 

“बुद्धाद्वैतसतत्त्वस्य यथेष्टाचरण यदि। 

शुना तत्त्वदूशा चैव को भेदोडशुभिक्षणे।।'” पृ० 4 

पु हबए७ जी ग्रह इक्ाश्ागीए गा 6 शाञञणिष्र ण 506 9] 0४705 
॥056 ॥शच०0 एेता5 | 98ए९ 5९शा गाशा। ज़ोर डॉभोार गरधै0 वा0एर्टी) 9 
[26 40जश, एणजाला भाव 875 [000ा78 ४ ला] जञाप्र0पा कराए ग्र0णा6 
शाणाणा भा ॥39 96 श&्ब्र९6, जोश 3 ॥ढगाा 0855९5 वा0पशी 0पा 
ड68५5 श्थित॥८४ णींशा जाए पका भार श्ञावी 00एणाएणा 7? छा छेशाश 5 
ाच्राशशह करा ४2 240क/प्रा 87972, 9 37 
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069 ९ 40500९06 पा औशाबट0॥, 7-7 8 ]8एशणाहय '5 77/4५/2४5७, 9 294- 
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"|६६६ दा (ईश॥ 5079) ला! ४००७ 0४४९७ जरापा०0 ॥0752४65 [0 
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४८ (ए06%5--4क_टश॥/ दव, 0 7-72 
“सम्यक्‌ प्रकार निरोध मन-वच-काय आतम ध्यावते। 
तिन सु-थिर मुद्रा देखि मृग-गण उपल खाज खुजाबते।॥ 
रस-रूप-गध तथा फरस अरु शब्द शुभ-असुहावने। 
तिनमे न राग-विरोध पचेद्रिय जयन पद पावने।। 
समता सम्हारै थुति उचारै वन्दना जिन देव को। 
नित करे श्रुत रति करे प्रतिक्रम तजै तन अहमेव को॥ 
जिनके न न्हौन न दतधोवन लेश अबर आबरन। 
भूमिहि पिछली इयनि मे कछु शयन एकासन करन॥ 
इक बार दिन मे अहार खडे अलप निज-पान मे। _ 
कच-लोच करन न डरत परिषह सौ लगे निजध्यान म॥। 
अरि-मित्र महल-मसान, कचन-काच निन्दन-थुतिकरन। 
अर्घावतारन असि-प्रहारन मे सदा समता धरना।'” 

-छहढाला, छठवी ढाल। 

मांक्ष आत्मा सुख नित्य शुभ शरणमन्यथा। 
भवो5स्मिन्‌ बसतो मेअन्यत्‌ कि स्यादित्यापदि स्मरेतू॥ 


-सागारधममगृत, 5, 30 
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“जे बाह्य परवत बन बसे गिरि-गुफा-महल मनोग। 
सिल-सेज, समता-सहचरी, शशिकिरन-दीपक जोग॥ 
मृग-मित्र, भोजन-तपमयी, विज्ञान-निरमल नीर। 
ते साधु मेरे उर बसौ, मम हरहु पातक पीरा।'' 
- भूधरदास 

““उपसरे दुर्भिक्षे जरसि रुजाया च नि प्रतीकारे। 
धर्माय तनुविमोचनमाहु सल्लेखनामार्या ॥”' 

-रलकरण्डश्रावकाचार /22 
“भ्ााशा 50९59702 ८86 ॥0 09, ॥6 5४ए ५४०6 ॥437९0 5275 ॥ 957]8 
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कं मं मंध मंध के 


अहिंसा के आलोक में 


“अहिंसा भूताना जगति विदित ब्रह्म परमम्‌' 
-स्वामी समन्तभद्र, बृहत्स्वयम्धू, ।9 


पुण्य-जीवन को यदि भव्य-भवन कहा जाए तो अहिसा-तत्त्वज्ञान 
को उसकी नीव मानना होगा। अहिसात्मक वृत्ति के बिना न व्यष्टि का 
कल्याण है और न समष्टि का। साधना का प्राण अथवा जीवन-रस 
अहिसा है। आज भारतीय राष्ट्र मे अहिसा की आवाज खूब सुनाई पडती 
है। देश ने पराधीनता के पाश से छुटने के लिए अपनी किकर्त्तव्यविमूढ 
अवस्था मे अहिसात्मक पद्धति को एकमात्र अवलम्बन माना था और 
इसीलिए रक्‍तपात के बिना राष्ट्र ने प्रगति के पथ पर द्वुतमति से अपना 
कदम बढाया और स्वाधीन भी हो गया। फ्रास के विश्वविख्यात विद्वान्‌ 
रोघ्या रोला इस अहिसा के विषय मे बहुत उपयोगी तथा प्रबोधप्रद बात 
कहते है » ॥ग्ञालै शाशा5 ज0 0500ए260 06 ॥4ए ए र०-श००थाठ86 पा 
॥6 णात॑डर ण एा0शा०९ फर्श शाटगंश एशाए5८६४ (क्षा ि९ज्राणा, एशा९भंथ 
ज्रधाणाड का सेटवए।णा बिणा-श0गला0०6 ॥5 06 8छ 0 0पा 59०टा25 
25 एा0ला०6 75 06 09ए ० ॥6 9०८ ” (जिन सन्‍्तो ने हिसा के मध्य 
अहिसा सिद्धान्त की खोज की, वे न्यूटन से अधिक बुद्धिमान थे तथा 
विलिगटन से बडे योद्धा थे। जिस प्रकार हिसा पशुओ का धर्म है, 
उसी प्रकार अहिसा मनुष्यो का धर्म है।” अपनी महत्त्वपूर्ण रचना 
'हिन्दुस्तान की पुरानी सभ्यता' (पृ० 63) मे धुरधर विद्वानू डाक्टर 
वेणीप्रसाद ने लिखा है, “सबसे ऊँचा आदर्श, जिसकी कल्पना मानव 
मस्तिष्क कर सकता है, अहिसा है। अहिसा के सिद्धान्त का जितना 
व्यवहार किया जायगा, उतनी ही मात्रा सुख ओर शांति की विश्वमण्डल 
में होगी'। उनका यह भी कथन है कि “यदि मनुष्य अपने जीवन का 
विश्लेषण करे, तो इस परिणाम पर पहुचेगा कि सुख और शान्ति के 
लिए आन्तरिक सामजस्य की आवश्यकता है।” यह अन्तःकरण की 
स्थिति तब ही उत्पन्न होती है, जब यह जीव सब प्राणियो के प्रति प्रेम 
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और अहिसा का व्यवहार करता है। जहा अहिसा समत्व के सूर्य को 
जगाती है, वहा हिसा अथवा क्रूरता विषमता की गहरी अंधियारी को 
उत्पन्न करती है, जहा यह अन्य जीवो की हत्या के साथ अपनी 
उज्ज्वल मनोवृत्ति का भी सहार करता है। 


ससार के धर्मों का यदि कोई गणितज्ञ महत्तम-समापवर्तक निकाले 
तो उसे अहिसा धर्म ही सर्वमान्य सिद्धान्त प्राप्त होगा। इस तत्त्व-ज्ञान पर 
जैन श्रमणो ने जितना वैज्ञानिक और तर्क-सगत प्रकाश डाला है, उतना 
अन्यत्र देखने मे नहीं आता। यह कहना सत्य की मर्यादा के भीतर है 
कि जैनियो ने इतिहासातीत काल से लेकर अहिसा तत्त्वज्ञान का शुद्ध 
रीति से सरक्षण किया है। एक समय था, तब वैदिक-युग मे स्वर्ग प्राप्त 
के लिए लोगो को स्वार्थी विप्रवर्ग पशुओ की बलि करने का मार्ग बताता 
था। इससे स्वार्थी व्यक्तियों ने मिथ्यात्व वश अपना भविष्य उज्ज्वल मान 
अगणित पशुओ का सहार किया। वैदिक-साहित्य के शास्त्रो मे 
हिसात्मक-यज्ञ की पुष्टि मे विपुल सामग्री सम्मिलित की गई। उस 
आध्यात्मिक ज्योति-विहीन जगत्‌ मे अपने ज्ञान, शिक्षण और सेवा द्वारा 
जैन-धर्म ने अहिसा धर्म की पुन प्रतिष्ठा कराई। 


प्रोफेसर आयगर ने लिखा है, “अहिसा के पुण्य सिद्धान्त ने 
वैदिक हिन्दू धर्म की क्रियाओ पर प्रभाव डाला है। यह जैनियो के 
उपदेशो का प्रभाव है जिससे ब्राह्मणो ने पशुबलि को पूर्णतया बन्द कर 
दिया था तथा यज्ञों के लिए सजीव प्राणियों के स्थान मे आटे के पशु 
बनाकर कार्य करना प्रारम्भ किया।' 


इस प्रसग मे हिन्दू समाज के विवेकी धर्माचार्य महर्षि शिवव्रतलाल 
बर्मम का यह कथन विशेष ध्यान देने योग्य एवं चिन्तनीय प्रतीत होता 
है, “जहा तक हिन्दू जाति के सदग्रन्थो का सबध है वह प्राचीन समय 
से मास भक्षण करने वाले पाये जाते है। उनके यहा नरमेध, अश्वमेध, 
गोमेध आदि यज्ञ करने की प्रथा जारी थी जिससे इनके ग्रन्थ भरे पडे 
है। यहा तक कि रामायण, महाभारत और स्मृतियो तक मे कही इसका 
निषेध नहीं पाया गया। हिन्दू नरमास भक्षक थे या नहीं? इस पर सम्मति 
प्रगट करना कठिन काम है। फिर भी अब तक हिन्दुओ मे ऐसे लोग 
पाए जाते है जिनमे इनके गौरव का गीत गाया जाता है। उदाहरण की 
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रीति से अघोरपन्थ और शाक्तिक मत के वाम मार्ग की ओर दृष्टि 
डालो। शाक्तिक धर्म मे नरमास महाप्रसाद कहलाता है और अघोरी लोग 
तो अब तक शमशानो मे जलती हुए चिताओ के इर्द गिर्द चक्कर लगाते 
रहते है कि कही कच्चा या पक्का नरमास उनके हाथ आ जाए। 
वाल्मीकि रामायण मे एक जगह वर्णन किया गया है कि जब भरत जी 
रामचन्द्र जी की खोज मे चित्रकूट जाने लगे तो उनके भोजन के लिए 
भारद्वाज ऋषि ने बछडा जिवइ किया था। अब गोमास का निषेध है 
किन्तु हिन्दुओ मे कोई जाति ऐसी न मिलेगी जो मासाहारी न हो और 
न किसी वर्ण के पुरुष इसके विरोधी है। जेनियो की अवस्था इसके 
विरुद्ध हे और सारी दुनियाँ मे शायद जैन ही एक ऐसा सम्प्रदाय है जो 
हर प्रकार के मास को निषिद्ध समझता है।” ( अनेकान्त, 943 नवम्बर, 
पु० ]3]) 


लोकमान्य तिलक ने यह स्पष्टतया लिखा है-“अहिसा परमो 
धर्म ” इस उदार सिद्धान्त ने ब्राह्मण धर्म पर चिरस्मरणीय छाप मारी है। 
“पूर्व काल मे यज्ञ के लिए पशु-हिसा होती थी। इसके प्रमाण 'मेघदूत 
काव्य” आदि अनेक ग्रन्थो मे मिलते है। परन्तु इस घोर हिसा का 
ब्राह्मण धर्म से बिदाई ले जाने का श्रेय जैन-धर्म के हिस्से मे है।” ( मुबई 
समाचार, 0-]2-904 ) 


मेघदूत (श्लो० 45) मे कवि कालिदास अपने मेघ से कहते है 
कि “उज्जयनी से आगे बढ़ते समय चर्मण्वती नाम की नदी का दर्शन 
होगा। वह रन्तिदेव नामक नरेश द्वारा गो-वधयुक्त अतिथियज्ञ सम्बन्धी 
चर्म के जल से युक्त होने के कारण चर्मणूबती कहलाती है। उसे 
गो-बलि के कारण पूज्य मानते हुए तुम वहा कुछ समय ठहरना।” कवि 
के शब्द इस प्रकार है *- 


आराध्यैन शरवणभव देवमुल्लघिताध्वा 
सिद्धद्नन्द्रजलकणभयाद्वीणिभिर्मुक्तमार्ग.। 
व्यालम्बेथा सुरभितनयालम्भजा मानयिष्य- 
स््रोतोमूर्ता भुवि परिणता रन्तिदेवस्थ कीर्तिम्‌॥ 
(पूर्वमेघ,, 45) 
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भवभूति ने उत्तररामचरित के चौथे अक मे वाल्मीकि-आश्रम मे 
सौधातकी और भाण्डायन दो शिष्यो का वार्तालाप वर्णित किया है। 
वसिष्ठ ऋषि को देख सौधातकी पूछता है-“भाण्डायन, आज वृद्ध 
साधुओ मे प्रमुख चीरधारी कौन अतिथि आए है? भाण्डायन उनका नाम 
वसिष्ठ बताता है। यह सुन सौधातकी कहता है-“मये उण जाणिव, 
वग्घो वा वियो वा एसो त्ति” मै तो समझता था कि कोई व्याप्र अथवा 
भेडिया आया है। इसका कारण वह कहता है-'तेण परावडिदेणम्जेबसा 
बराइया कलोडिया मडमडाइदा '-जैसे ही वे आये उन्होंने एक दीन 
गोवश को स्वाहा कर दिया। इस पर भाण्डायन कहता है कि धर्मसूत्र मे 
कहा है कि मधु और दधि के साथ मास का मिश्रण चाहिए। इसलिए 
श्रोश्रिय गृहस्थ ब्राह्मण अतिथि के भक्षण के लिए गाय, बैल अथवा 
बकरा देवे। 


स्वामी भगवदाचार्य ने “गोरक्षण' पत्र मे लिखा है-“ मनुस्मृति मे मासभक्षण 
का प्रतिपादन हुआ है। देखिए वहा का वचन- 


यज्ञार्थ पशव सृष्टा स्वयमेव स्वयभुवा। 
यज़ञस्य भूत्ये सर्वस्य तस्माद्यज्ने वधोडबध ॥ 5-39॥ 


स्वयभू ने स्वय ही पशुओ को यज्ञ के लिए बनाया है। यज्ञ सबके 
ऐश्वर्य के लिए होता है अत यज्ञ मे पशुवध वध नही है। 


मधुपके च्व यज्ञे च पितृदैवतकर्मणि। 
अन्रैव पशवो हिस्या नान्यत्रेत्यश्नवीन्मनु-॥ 4॥ 


मधुपर्क, ज्योतिष्टोमादि यज्ञ, पितृकर्म और देवकर्म, इन्ही मे पशु 
हिसा करनी चाहिए, अन्यत्र नही - यह मनु ने कहा है। 
एष्वर्थेषु पशून्हिसन्‌ वेदतत्वार्थ विवद्वज:। 

आत्मान च पशु चैव गमयति उत्तमा गतिम्‌॥42॥ 

बेद के तत्त्व को जानने वाला द्विज इन पू्वोक्त मधुपर्कादि कर्मो मे 


पशु-हिसा करता हुआ अपने को तथा उस पशु को उत्तम गति 
प्राप्त कराता है। 
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या वेदविहिता हिसा नियतास्मिएचराचरे। 
अहिसामेव ता विद्याद्वेदाद्धमों हि निर्वभौ॥ 44॥ 


जो हिसा वेदविहित है और इस चराचर जगत मे नियत है, उसे 
अहिसा ही समझना चाहिए क्योंकि धर्म वेद से ही निकला हे। 


यजुर्वेद (अ>” 23, मण्डल 6) मे पशु के बलिदान का मन्त्र 
आया हे, “हे अश्व! यत्‌ त्वमस्माभि: सज्ञप्ससे एतत्‌ त्व न प्नियसे - 
मरण न प्राजोषि न च ऋष्यासि - विनश्यसि अपितु सुगेभि: - 
साधुगमनै: पथिभि: - देवयानमार्गं: देवान्‌ इत्‌-प्रतिगच्छसि, यत्र लोके 
सुकृत -पृण्यात्मानो यन्ति-गच्छन्ति दुष्कृतश्च न गच्छन्ति तस्मिन्‌ लोके 
सवितादेवस्त्वा दधातु-स्थापयतु। इति मन्त्रार्थ॥” - हे अश्वा हम जो 
तुम्हाश बलिदान करते है, इससे तुम्हारी मृत्यु नही होती और न तुम्हारा 
विनाश ही होता है। तुम देवो के मार्ग से देवत्व के समीप पहुँचोगे। जिस 
प्रदेश मे पुण्यात्मा जाते है, पापात्मा नही जाते, ऐसे लोक मे सूर्यदेव तुम्हे 
स्थापित करे। 


स्वामी भगवदाचार्य ने लिखा है, कि मास से पितरो को पिण्डदान 
देने का विधान मनुस्मृति, विष्णुपुराण आदि मे है। ब्राह्मण ग्रन्थो मे भी 
पशुबलि का कथन है। वे पाणिनी के सूत्र 'दाशगौघौ-सम्प्रदनि '॥ 
3-4-73॥ को देते हुए लिखते है कि पाणिनी के समय मे अतिथि के 
लिए गोबध की प्रथा थी। 


लोकमान्य बालगगाधर तिलक के 'गीता-रहस्य' (पृ०3) मे 
महाभारत के शान्ति पर्व 44] की यह कथा दी गई है कि- “इसी 
समय ॥2 वर्ष तक दुर्भिक्ष रहा तथा विश्वामित्र पर बडी विपत्ति आई। 
तब उन्होंने किसी चाण्डाल के घर से कुत्ते का मास चुराया और वे इस 
अभक्ष्य भोजन से अपनी रक्षा करने मे प्रवृत्त हुए।” 


एक बार 934 मे हमने महात्मा गाधी से वर्धा मे वैदिक अहिसा 
की चर्चा करते हुए मनुस्मृति का यह वाक्य कहा था-'वर्जयेत्‌ मधुमास 
च', इस पर बापू ने कहा था, “आप वैदिक ग्रन्थो की अहिसा के बारे 
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मे क्‍या प्रमाण पेश करते है। उनमे नरमेध, गोमेध सदुश यज्ञों के नाम पर 
भयकर हिसा का समर्थन पाया जाता है।” 


प्राचीनकाल मे बेचारे धर्म की बडी दुर्दशा हो रही थी। करुणा के 
स्थान पर भीषण क्रूरता ने आसन जमाकर धर्म की प्रतिष्ठा प्राप्त कर ली 
थी। गौतम धर्म सूत्र (2, 4-6) से ज्ञात होता है कि मानव-रूपधारी 
दीन शूद्रो पर रोमाउ्चकारी कठोरता की जाती थी। वेदध्वनि शूद्र तक 
पहुच जाने से उसके कानो मे सीसा और लाख भर दिए जाते थे। 
बेदोच्चारण करने पर शुद्र की जीभ काट ली जाती थी तथा वेदमन्त्र-पाठ 
करने पर शरीर के दो टुकडे कर दिए जाते थे। इतिहास से ज्ञात होता 
है कि ब्राह्मण पेशवाओ के शासन मे शूद्रो को गले मे घडा तथा कमर 
मे झाड बाधकर चलना पडता था। घडा उनके थूकने के काम मे आता 
तथा झाड़ से उन्हे मार्ग स्वच्छ करना पडता था। बौद्ध जातक से ज्ञात 
होता है कि दो शूद्रो को धनी-मानी परिवार की स्त्रियो ने नगर के 
बहिर्द्दार पर देख लिया। इससे अपने नेत्रो को शुद्ध करने के लिए उन 
महिलाओ को नेत्र धोने पडे। 


श्री बिनोबा भावे अपने गीता प्रवचन (अ० 3, पृ० 92) मे 
लिखते है, “ भक्त की सहायता करने वाला वह भगवान रैदास के 
चमडे धोता है, सजन कसाई का मास बेचता है, कबीरदास की चादर 
बुनता है व जनाबाई के साथ चक्की पीसता है।" जहा भगवान ही 
जीवघात से निष्पन्न मास की बिक्री मे सहकारी बनता हो, वहा गोमेध, 
नरमेध आदि यज्ञो की प्रवृत्तियो का भक्तो मे प्रचार कौन रोक सकता है? 


आज भी जीव बलिदान को धर्म का अग मानने वाले जीव दया 
को बात सुनने को तनिक भी तैयार नहीं होते। सन्‌ 960 मे हम 
कामरूप देश मे स्थित गौहाटी के निकटवर्ती कामाख्या देवी के मन्दिर 
में गए, जहा भीषण रूप मे सदा जीवो का बलिदान हुआ करता है, हमे 
वहा एक पण्डित मिले। हमने उनसे कहा-“वर्तमान युग मे आप लोगो 
रे मन्दिर मे खून की नदी नहीं बहाना चाहिए। तुलसीदास जी ने कहा 
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वया धरम का मूल है, पाप मूल अभिमाना 
तुलसी दया न छाँड़िए, जब तक घट मे प्राण॥ 


इसे सुनकर मास रूप प्रसाद को प्राप्त करने वाला वह ब्राह्मण बोल 
उठा-“हमारे यहा तुलसीदास की नही चलती। हम लोगो का शास्त्र जैसा 
कहता है, वैसा ही हम करते है। हमारे भगवान ने कहा है कि पशुओ 
का बलिदान करना कल्याणकारी है।” मुझे स्मरण आया कि सुसस्कृत 
बगाली विद्वानो से समलकृत कलकत्ता के काली मंदिर मे बलिदान किए 
गए पशुओ के खून की धारा का प्रवाह नही रोका जा सकता तो अन्य 
सामान्य स्थानो की कथा निराली है। गाधी जी ने काली मंदिर का चित्रण 
इस प्रकार किया है-“मै काली मन्दिर मे गया। रास्ते मे देखा बकरो की 
पक्तिया बलिदान के लिए चली जाती दिखाई दी। मन्दिर मे गए। सामने 
खून की नदी सी बह रही थी। मुझसे यह दृश्य देखा नहीं गया। वहा 
खडा नही रहा गया। शरीर और मन मे उत्तेजना सी आने लगी। जी 
घबडाने लगा। उस दृश्य को मै आज तक नही भूल सका हूँ।” गाधी 
जी ने यह भी लिखा है कि उन्होने उपरोक्त हत्याकाण्ड से सम्बद्ध 
पूजा-पद्धति के विषय मे चर्चा की। इस पर उन बगाली महाशय ने कहा, 
“वहा ढाक-ढोलो की जो पिटाई होती है, जो हो-हुल्लड मचा रहता है, 
उससे बकरो को मरते समय कोई कष्ट नहीं होने पाता।” गाधी जी 
लिखते है, “मैने उनसे कहा, “अगर बकरो मे बोलने या अपना हाल 
सुनाने की शक्ति होती तो वे कुछ और ही कहते।” मेरी दृष्टि मे एक 
बकरे के जीवन का मूल्य एक मनुष्य के जीवन की अपेक्षा किसी तरह 
कम नही है। मनुष्य का शरीर या जीवन बचाने के लिए मै बकरे की 
हत्या करने को तैयार नहीं हूँ। जो जीव जितना अधिक दुर्बल तथा 
निराश्रय है, मै समझता हूँ कि मनुष्य के द्वारा अनुष्ठित होने वाली 
अहिसा के लिए उसका दावा उतना ही अधिक है।” (आत्मकथा, पृ० 
357)। 


आज भी धर्म के नाम पर कैसी भीषण हिसा होती है, इसका 
अत्यन्त दुःखद वर्णन इन पक्तियो से ज्ञात होता है, “मद्रास प्रान्त के 
बदुमल पेठ ग्राम का ता० 2। जुलाई स० 949 का समाचार है, कि 
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एक पिता ने अपने पाच वर्ष के बालक का सिर हथियार से इसलिए 
काट लिया, कि उसे पूर्व रात्रि को यह स्वप्न आया था, जिसमे उसे दैवी 
शक्ति ने बलि देने को कहा था, यह घटना कालुकरा ग्राम मे हुई। 
( बेकटेश्वर समाचार, 29-7-49)॥ 


इस प्रसग मे इतना उल्लेख और आवश्यक है कि जहा वाल्मीकि 
के आश्रम मे वसिष्ठ के लिए गो-मास खिलाने का वर्णन है, वहा राजर्षि 
जनक को मास-रहित मधुपर्क का उल्लेख है। इसीलिए भाण्डायन 
कहता है-“निवृत्त-मासस्तु तत्रभवान्‌ जनक. (पृ०05-7)। 


वैदिक वाडमय का परिशीलन करने पर विदित होता है, कि 
पुरातन भारत मे हिसा और अहिसा की दो विचार- धाराएँ शुक्लपक्ष-कृष्णपक्ष 
के समान विद्यमान थी। प्रो" ए" चक्रवर्ती, एम” ए० तो इस निष्कर्ष पर 
पहुँचे है कि अहिसा की विचार-धारा उत्तर काल मे जैन कहे जाने वालो 
द्वारा प्रवर्तित, अनुप्राणित एवं समर्थित थी। ब्राह्मण और उपनिषद्‌ साहित्य 
मे विदेह और मगध मे जहा क्षत्रिय नरेशो का प्राबल्य था-अहिसात्मक 
यज्ञ का प्रचार था। वे लोग एक विशेष भाषा का उपयोग करते थे जिसमे 
'न' को “ण' उच्चारित किया जाता था, जो स्पष्टत* प्राकृत भाषा के 
प्रभाव या प्रचार को सूचित करता है। पहिले तो कुरु पाचाल देश के 
विप्रगण मगध और विदेह भूमि वालो को अहिसात्मक यज्ञ के कारण 
तुच्छ समझ उन प्रदेशो को निषिद्ध भूमि-सा प्रचारित करते थे, किन्तु 
पश्चात्‌ जनक के नेतृत्व मे अहिसा और अध्यात्म विद्या का प्रभाव बढ़ा 
और इसलिए अपने को अधिक शुद्ध मानने वाले कुरु पाचाल देशीय 
विद्वज्जन आत्मविद्या कौ शिक्षा-दीक्षा निमित्त विदेह आदि की ओर जाने 
लगे। 


बुद्धकालीन भारत मे भी इसी प्रकार की कुछ प्रवृत्ति दिखाई देती 
है। जहा “महावग्ग' मे गौतम बुद्ध धर्मोपदेश देते हुए कहते है-इरादा 
पूर्वक भिक्षु को किसी भी प्राणी-कीडा अथवा चीटी तक की हिसा नहीं 
करनी चाहिए, वहा “विनयपिटक” मे बुद्ध यह उपदेश देते हुए पाए जाते 
है-“भिक्षुओ, मै कहता हू कि मछली तीन अवस्था मे ग्राह्य है। पहले 
यदि तुम इसे इस रूप मे न देखो, दूसरे यदि तुम उसे इस रूप मे न 
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सुनो और तीसरे तुम्हारे चित्त मे इस प्रकार का सन्देह ही उत्पन्न न हो 
कि यह तुम्हारे लिए ही पकडी गई है।”? महावग्ग* मे लिखा है 
कि-“नवदीक्षित एक मत्री ने बारह सौ पचास भिक्षुओ सहित बुद्ध को 
आमंत्रित किया और मास परोसा। सघ ने बुद्ध सहित उसे खाया।” 
सुत्तनिपात मे प्राणियो की हत्या को दोषपूर्ण बताते हुए मास-भक्षण को 
पाप नही कहा है। 


बौद्ध धर्म की दार्शनिक पृष्ठभूमि-क्षणिकवाद-उसके मास भक्षण 
के मार्ग मे सहायक बनता है। कर्मों का कर्ता जीव नष्ट हो जाता है, 
उसके पश्चात्‌ नवीन जीव कर्मो के फल का भोगने वाला पैदा होता है। 


आचार्य अकलकदेब ने लिखा है:- 


“कर्ता कर्मफल न भुक्त इति यो वक्ता स बुद्ध: कथम्‌?” - कर्मों 
का कर्ता उसके फल का भोक्‍्ता नही होता है, ऐसी असगत बात करने 
वाले को किस प्रकार बुद्ध-विचारशील माना जाएगा। प्रतीत होता है कि 
इस नैतिक-उत्तरदायित्व विहीन दृष्टि ने बुद्ध जगत मे मासाहार की 
अमर्यादित वृद्धि की है। स्वामी सत्यदेव परिब्राजक ने अपनी “कैलाश 
यात्रा” पुस्तक मे बौद्ध साधु लामाओ की हिसापूर्ण वृत्ति का बडा दर्दनाक 
वर्णन लिखा है। मानसरोबर के निकटवर्ती दर्चन के मन्दिर मे उन्हे 
तिब्बती क्रूरता की भयकर व्यवस्था मालूम हुई।” लामाओ ने एक बकरे 
को पकडकर उसका मुह और नाक कसकर बाध दिया। दम घुटने से 
पशु छटपटाने लगा। बेचारे ने तडप-तडप कर प्राण दे दिए। अपनी इस 
क्रूरता का कारण उन्होने यह बताया कि बौद्धधर्म के अनुसार लामाओ 
को जीव-हिसा का निषेध है इसलिए उस नियम की रक्षा हेतु पशु को 
शस्त्र से नही मारते। केवल दम बन्द कर देते है। यह फिलॉसफी इन 
लामाओ की है।” (पृ०८ 02-3)। 


अन्य बुद्ध धर्मी देशों मे भी अहिसा के स्थान पर हिसा का 
बोलबाला नजर आता है। सन्‌ 954 में हमारे अनुज प्रोफेसर सुशील 
कुमार दिवाकर लका गए थे। वहा उन्होने मासाहार का प्रचुर मात्रा मे 
प्रचार बताया। सन्‌ 956 मे जब हम जापान के विश्वधर्म सम्मेलन मे 
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गए थे, तब हमे मास भक्षण और मद्यपान का अत्यधिक प्रचार देख यह 
समझ मे आया कि यह देश मासाहारादि हिसात्मक प्रवृत्तियो मे पश्चिम 
के देशो के ही समान है। बडे-बडे धर्म गुरु भी मास और शराब को 
जीवन की आवश्यक सामग्री मानते है तथा जीवधात से तनिक भी 
मनोव्यथा नही अनुभव करते है। 


अग्रेजी साहित्य के किसी भी उपन्यास को हाथ मे लो तो उसमे मास 
भ्रक्षण और सुरापान का पद पद पर उल्लेख प्राप्त होता है। पश्चिम के देशो 
मे भारतीय जीवन की दाल-रोटी का स्थान मद्य मासादि ने ले लिया है। 


डा० कालिदास नाग ने विश्व जैन मिशन के अधिवेशन मे कहा था, 
“मैने ईसाई, बौद्ध, मुसलिम आदि धर्म वालो के देशो मे पर्यटन किया है। 
मेरे विश्व परिभ्रमण मे भारत के अतिरिक्त मुझे कही भी अहिसा का नाम 
सुनने को नहीं मिला। मैं आज विश्व की अल्पसख्यक जैन समाज के 
समक्ष बोल रहा हू। आज का युग आकडो से सच्चाई नापना चाहता है, 
लेकिन मै बता दू, कि सत्य सदैव अल्पमत में रहता है।” ४ अहिसा ही 
सबसे बडी सेवा है। इसके अनुयायी होने से ही विश्व मे सुख शान्ति 
स्थापित हो सकती है। (अहिसा वाणी, 852 मई)। 


बाइबिल मे हजरत मसीह ने जहा अपने शैल प्रवचन मे ($&गाणा 
णा ४०णा) “एशञठए शा 70 0॥7-- तू प्राणिहत्या मत कर' इस बात की 
सुवर्ण शिक्षा दी है वही बाइबिल मे ईसा मसीह को सारे गाव को मछली 
खिलाते हुए पाते है। 


यहा हम इतना ही बताना चाहते थे कि अहिसा का व्यवस्थित 
यूर्वाप; सगत वर्णन भगवान्‌ महावीर आदि जैन तीर्थकरो के शासन के 
बाहर कही भी नही पाया जाता। अग्रेजी विश्वकोष मे पाली साहित्य के 
आधार पर भगवान्‌ महावीर को निर्ग्रन्थ दिगम्बर माना है। जब अहिसात्नत 
के रक्षार्थ उन्होने दिगम्बर मुद्रा को स्वीकार किया तब भगवतीसूत्र सदृश 
श्वेताम्बर ग्रन्थो के आधार पर पश्चातृवर्ती रचनाकारों के द्वारा एवं प्रो० 
धर्मानन्द जी कोसम्बी सदृश समर्थकों के बल पर भगवान्‌ महावीर को 
मासाहार से सम्बन्धित करना शान्त चिन्तना के प्रतिकूल है। 
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नई दिल्ली मे जर्मन राजदूतावास के विद्वान्‌ डॉन विल्फ्रेड नौले ने 
0 अप्रेल, 963 को वार्तालाप के प्रसग मे महावीर भगवान के 
मासाहार के विषय मे चर्चा की थी। इस सबध मे यह बात विचारणीय 
है कि जब भगवान्‌ के सम-समयवर्ती पाली साहित्य मे विपक्षी लोग 
उनकी अहिसात्मक चर्या के विरुद्ध एक अक्षर भी नहीं लिखते, तब 
सैकडो वर्ष पीछे सकलित पूर्वोक्त साहित्य मे महावीर के चरित्र को 
हिसात्मक जीवन से किसी भी अवस्था मे सम्बन्धित बताना इन्द्रियलोलुपी 
लोगो का कार्य होगा, ऐसा प्रतीत होता है। हमारे ध्यान मे तो यह बात 
आती है कि चन्द्रगुप्त मौर्य के समय मे जो बारह वर्ष का भयकर 
दुष्काल पडा था, उस समय शैथिल्य परम्परा को प्रचारित करने वाले 
कुछ प्रभावशाली जीवन-लोलुपी लोगो ने भरण-पोषण का अन्य सम्भव 
उपाय न पा आपद्धर्म समझ आमिष भोजन की ओर प्रवृत्ति की और, 
जब दक्षिण भारत से विशाल जैनसघ सु-काल आने पर उत्तर की ओर 
लौटा और उसके प्रमुख मुनियो ने उत्तर वालो कौ स्वेच्छापूर्ण वृत्ति की 
आलोचना की, तब कुछ लोग इन्द्रियो की लोलुपता का परिहार न कर 
पाए और अपना मुख उज्ज्वल रखने के लिए उन्होने भगवान्‌ महावीर 
को भी अपने समान चर्यावाला प्रमाणित करने योग्य साहित्य की सृष्टि 
कर “आप डुबन्ते पाडे ले डूबे जजमान' वाली कहावत को चरितार्थ 
किया। सोचने की बात है, कि जिस परम कारुणिक महान्‌ आत्मा ने 
छोटे-छोटे जीवो तक की पीडा निवारण निमित्त वस्त्रादि का परित्याग 
किया, वह किसी भी अवस्था मे त्रस जीवों का कलेवर आमिष आहार 
ग्रहण कैसे करेगा? 


यह हर्ष की बात हे कि प्रो० धर्मानन्द जी कोसम्बी ने दिगम्बर 
शास्त्रो के आधार पर आमिष भोजी-पने से भगवान्‌ महावीर के जीवन 
को असम्बन्धित स्वीकार किया है। यद्यपि अपनी पुस्तक भगवान्‌ बुद्ध 
भाग 2 (मराठी) अध्याय | मे केवल “जैन' शब्द देकर दिगम्बर दृष्टि 
के प्रति कम अन्याय नही किया था। अच्छा हुआ, सुबह का भूला सध्या 
को घर आ गया। पाली के अध्येता विद्ठान्‌ होने के नाते, यदि निष्पक्ष 
दृष्टि से वे कार्य लेते, तो उन्हे यह प्रकाश अवश्य प्राप्त होता कि यदि 
भगवान्‌ महावीर शुद्ध शाकाहारी न होते, तो प्रतिद्वन्द्दी बौद्ध-साहित्य 
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मिर्च-मसाला लगा महावीर की महत्ता पर छीटाकशी किए बिना न रहता। 
उपर्युक्त विवेचना के प्रकाश मे आशा है साम्प्रदायिको द्वारा प्रसारित भ्रम 
दूर होगा। विचारक यह भी सोच सकते है कि जिस सस्कृति मे मास को 
देखने मात्र से दिगम्बर मुनि की तो बात ही क्‍या, गृहस्थ भी आहार का 
परित्याग कर देता है, वहा श्रेष्ठ जितेन्द्रिय आजीवन ब्रह्मचारी साम्राज्य 
परित्यागी परमकारुणिक श्रमणोत्तम महावीर असात्त्विक भावों का प्रेरक 
और प्राणिघात से निष्पनन आमिष आहार कया कभी स्वप्न मे भी ग्रहण 
कर सकेगे? वास्तव मे विषयो की स्वयं की लोलुपता की ओट मे 
लुब्धक लोग आदर्श-चरित्र पुरुषो को सदोष बना अपनी स्वेच्छापूर्ण 
प्रवृत्ति करने मे निरकुश हो जाते है। 


कुछ टीकाकारो ने यह लिखा है कि भगवती सूत्र मे आगत शब्दो 
का अर्थ वनस्पति ही है। अत उसके आधार पर भी महावीर भगवान्‌ 
शाकाहारी ही सिद्ध होते है। कुछ भी हो महाश्रमण महावीर प्रभु दया के 
देवता थे अत उनका मासाहार से सम्बन्ध जोड़ने की कल्पना मात्र 
असत्य की पराकाष्ठा होगी। 


यहा यह लिखना आवश्यक है कि विविध धर्मों की श्यामवर्णी 
धारा के साथ अहिसा की शुभ्र मदाकिनी भी प्रवाहित होती हुई मिलती 
है। हिसा की अधियारी के मध्य अहिसा की ज्योत्स्ना का दर्शन होने के 
कारण क्‍या है? तुलनात्मक शैली से विश्व के साहित्य का मनन करने 
से ज्ञात होता है, कि जैन साधुओ तथा धर्म प्रचारकों ने देश विदेश मे 
श्रमपूर्वकक विहार कर अहिसा तत्त्वज्ञान की प्रतिष्ठा सर्व साधारण के 
अत करण मे अकित की थी। इसी से भारत के बाहर ईजिप्ट, 
पैलिस्टाईन आदि देशो मे मासाहार और मद्यपान के त्यागी सत्पुरुषो का 
उल्लेख इतिहास मे पाया जाता है। ईसा मसीह के गुरु जान वेप्टिस्ट 
शाकाहारी थे। पायथागोरस भी अत्यन्त दयाशील था। प० जवाहरलाल 
नेहरू ने अपनी “इतिहास के महापुरुष” पुस्तक मे लिखा था 
“अहिसा मे जैनियो की बडी श्रद्धा है और वे ऐसे कामो के बिल्कुल 
खिलाफ है, जिनसे किसी भी जीव को तकलीफ पहुचे। इस सिलसिले 
मे यह जानकारी दिलचस्प होगी कि पाइथागोरस कट्टर निरामिषभोजी 
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था। उसने अपने शिष्यो के लिए भी यह नियम बना दिया था कि कोई 
मास न खाये" (पृष्ठ )। 


अहिसा के विषय मे भगवान महावीर की अधिक ख्याति है। विश्व 
भारती विश्वविद्यालय शांति निकेतन के प्रोफेसर तान युन शान अध्यक्ष 
चीनी भवन ने अगृत बाजार पत्रिका (सन्‌ 948, अक्टूबर 3) मे 
लिखा था “6 5०ऋ८। ० 4॥54 75 प्र 06९७ थाएं 5एडशथाश्षाट्षीए 
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णा० (ग2शा4 श्वाताआा)9 ” - अहिसा का पवित्र उपदेश गम्भीरतापूर्वक 
सुव्यस्थित रूप मे चौबीस जैन तीर्थकरो के द्वारा दिया गया था, जिनमे 
अतिम अर्थात्‌, चौबीसवे तीर्थकर वर्धमान महावीर का प्रमुख स्थान है। 


आज अहिसा का उच्च स्वर मे जयघोष खूब सुनाई पडता है। 
किन्तु, ऐसे कम लोग है जो अहिसा का मर्म वास्तविक रूप मे जानते 
है। विरोधी पर शक्‍स्त्र-प्रहार मात्र छोड मनमानी विषैली वाणी का प्रयोग 
करना, मद्य, मास, मधु आदि पदार्थों का सेवन करना, वेश्यासेवन, 
शिकार खेलना आदि कार्य करते हुए भी श्रेष्ठ अहिसक का सेहरा सिर 
पर बाधने वालो की भी आज कमी नहीं है। जब अहिसातत्त्व-ज्ञान का 
सर्वागीण वर्णन और परिपालन जैन-सस्कृति के ध्वज तले हुआ है, तब 
जैनदृष्टि से इस विषय पर प्रकाश डालना आवश्यक तथा उपयोगी होगा। 


भारत मे अहिसा का हिसा के निषेध रूप निवृत्ति परक अर्थ किया 
जाता है और चीन देश मे उसका विधि रूप (?0०॥॥9५०) अर्थ प्रेम अथवा 
मैत्री लिया जाता है। इसको चीनी भाषा मे जैन (०) कहते है। 
निषेधात्मक अहिसा को 'पु है! (20-म») कहते है। अहिसा जेनधर्म और 
जैन जीवन का प्राण है। उसका पर्यायवाची शब्द चीनी भाषा मे “जैन' 
या “जिन' होना भाषाशास्त्रियो के लिए विशेष चिन्तनीय प्रतीत होता है। 
जैनधर्म मे अहिसा का विधिपरक (7०क्ञा7ए०) भी अर्थ किया है। मैत्री, 
कारुण्य, प्रमोद आदि इसके विधिपरक रूप है। इस प्रकार उसके विधि 
निषेध रूप दोनो प्रकार के अर्थ लिए गए है। करुणा से जैन धर्म का 
सम्बन्ध देखकर निष्पक्ष विद्वान्‌ जहा भी विमल प्रेम कौ गगा या उसकी 
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शाखा को देखते है, वहा वे जैन प्रभाव को उद्घोषित किए बिना नहीं 
रहते हैं। ईसा के तीन चार सदी पूर्व तक्षशिला मे आयुर्वेद का शिक्षण 
उच्चकोटि का था। वहा पशुओ की श्रेष्ठ चिकित्सा का भी प्रबन्ध था। 
इस कारण” प० जवाहरलाल नेहरु जैनधर्म और बौद्धधर्म का प्रभाव बताते 
है, जो अहिसा पर अधिक जोर देते है। अहिसा की विचारधारा को एक 
विशिष्ट मर्यादा के भीतर प्रचारित करने वाले गाधी जी पर, वैष्णव 
परिवार मे जन्म धारण करते हुए भी, जैन धर्म का विशेष प्रभाव था, 
कारण वे अपनी माता के प्रभाव मे थे और उनकी माता पर जैन साधु 
का विशेष प्रभाव था, यह बात उनकी जीवनगाथा पर प्रकाश डालने वाले 
विदेशी लेखको ने विशेष रूप से प्रकट की है। जार्ज केटलिन तो गुजरात 
प्रान्त मात्र को जैनधर्म के प्रभावापन्न मानता हुआ उस वातावरण से 
गाधीजी के जीवन को अनुप्राणित-सा अनुभव करता है। बाह्य वातावरण 
का जीवन पर गहरा असर होता ही है। अहिसा के उच्च समाराधक होने 
के कारण ही सौराष्ट्र देश ने भारतीय अहिसात्मक सग्राम मे महान्‌ भाग 
बटाया था।? कैटलिन का कथन है कि भारत मे मासाहार के विरोध मे 
गुजरात का सबसे प्रमुख स्थान है तथा जैनधर्म का वहा जितना प्रभाव है, 
उतना भारत के अन्य भागो में नहीं है। “महात्मा गाधी' नामक अग्रेजी 
पुस्तक मे श्री पोलक ने!” गाधी जी की जन्म-भूमि गुजरात मे जैन धर्म 
के महान्‌ प्रभाव को स्वीकार किया है, जिससे गाधी जी के जीवन को 
असाधारण प्रकाश तथा बल प्राप्त हुआ। विद्वान लेखक टाल्सटाय आदि 
के प्रभाव को उतना महत्त्वपूर्ण नही मानता है। बिलायत जात समय जो 
गाधी जी ने जैन सन्त श्रीमद्‌ राजचन्द्र भाई से मद्य, मास तथा परस्त्री 
सेवन त्याग की प्रतिज्ञा ली थी और जिसके प्रभाव से गाधी जी के जीवन 
मे अहिसात्मक उज्ज्वल क्राति का जागरण हुआ था, उसको फ्रान्स के 
विश्व विख्यात लेखक रोम्यारोला ॥० #०७ ७०७७५ 0 49॥5 - 'जैनो-की 
प्रतिज्ञात्रयी' कहते है।'' 


इस सबंध मे चीनी विद्वान्‌ डा० तान युन शा के उद्गार विशेष 
मनन करने योग्य है, जो उन्होने “चीन-भारतीय सस्कृति मे अहिसा' 
सम्बन्धी चिन्तना युक्त निबन्ध मे व्यक्त किये है। डा० तान का कथन 
है कि “अहिसा भारतीय एवं चीनी सस्क्रति का सामान्य तथा प्रमुख अग 
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है। भारत मे निषेधात्मक अहिसा की व्याख्या प्रचलित है और चीन मे 
विधिरूप।” गाधी जी ने भारतीय दृष्टिकोण का स्पष्टीकरण करते हुए 
कहा था, कि “इस देह मे जीवन धारण करने मे कुछ न कुछ हिसा होती 
है। अत, श्रेष्ठ धर्म की परिभाषा मे हिसा न करना रूप निषेधात्मक 
अहिसा की व्याख्या की गई है।”!? यह अहिसा का उपदेश सबसे पहले 
विशेषतया जैन तीर्थंकरो ने गम्भीरता एवं सुव्यवस्थापूर्वक बतलाया और 
उचित रीति से प्रचारित किया। उनमे भी 24वे तीर्थकर वर्धमान महावीर 
मुख्य है। पुन: इस अहिसा का प्रचार बुद्धदेव ने किया। जो लोग जैन धर्म 
की अहिसा को अव्यवहार्य सोचते है, उनके परिज्ञानार्थ डा" तान का यह 
कथन है, “मानवता का पर्याप्त विकास नही हो पाया है, इससे यह 
अव्यवहार्य भले ही प्रतीत हो, किन्तु जब मानवता की विशेष उन्नति 
होगी तथा वह उच्च स्तर पर पहुँचेगी, तब अहिसा ब्रत सबको पालना 
होगा एवं सभी इसका पालन करेगे।”!3 “चीन एवं भारत मे शुद्ध अहिसा 
की भूमिका पर अवस्थित व्यापक सयुकत सस्कृति का निर्माण करने के 
उपरान्त हमे यह उचित होगा, कि हम उसी अहिसा के आधार पर 
व्यापक विश्व सस्कृति का निर्माण करे।”* अत हमारा आद्य कर्त्तव्य 
परिशुद्ध अहिसा के स्वरूप को हृदयगम करना है। खेद है कि राजनैतिक 
चीन ने हिसा और अन्याय का पथ पकडकर भारत के प्रति शत्रुभाव को 
अपनाया है। 


अहिसा का यथार्थ स्वरूप राग, द्वेष, क्रोध, मान, माया, लोभ, 
भीरुता, शोक, घृणा आदि विकृत भावो का त्याग करना है। प्राणियो के 
प्राणो के वियोग करने मात्र को हिसा समझना अयुक्त है। तात्तिवक बात 
तो यह है कि यदि राग, द्वेष, मोह, भीति आदि दुर्भाव विद्यमान है, तो 
अन्य प्राणी का घात न होते हुए भी हिसा निश्चित है। यदि रागादि का 
अभाव है तो प्राणिघात होते हुए भी अहिसा है। अमृतचन्द्र स्वामी 
लिखते हे :- 


“अप्रादुर्भाव: खलु रागादीना भवत्यहिसेति। 
तेषामेबोत्पत्तिहिंसिति जिनागमस्य सक्षेप.॥” 
-पुरुषार्थसिद्धयुपाय, श्लो० 44। 
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रागादिक का अप्रादुर्भाव अहिसा है, रागादिको की उत्पत्ति हिसा है। 
यह जिनागम का सार है। 


तत्त्वार्थसूत्रकार आचार्य उमास्वामी लिखते है- 
“प्रमत्तयोगाद्राणव्यपरोषण हिसा” 


इस परिभाषा मे “प्रमत्तयोग' शब्द अधिक महत्त्वपूर्ण है। यदि 
राग-द्वेष आदि है तो भले ही किसी जीवधारी के प्राणो का नाश न हो, 
किन्तु कषायवान व्यक्ति अपनी निर्मल मनोवृत्ति का घात करता हे। 
इसलिए स्व-प्राणघातरूप प्राणव्यपरोपण भी पाया जाता है। भारतीय दण्ड 
विधान (709॥ ?७०॥० (००८) मे किसी व्यक्ति को प्राणघात का अपराधी 
स्वीकार करते समय उसमे घातक मनोवृत्ति (/८४४॥४) का सद्भाव 
प्रधानतया देखा जाता है। इसी कारण आत्मरक्षा के भाव से शस्त्रादि द्वारा 
अन्य का प्राणघात करने पर भी व्यक्ति दण्डित नहीं होता। धार्मिक दृष्टि 
से अहिसा के विषय मे भी जैनाचार्यो ने यही दृष्टि दी है। महर्षि 
कुन्दकुन्द ने प्रवचनसार मे लिखा है- 


“मरवदु व जियवु व जीवो अयदाचारस्स णिच्छिदा हिसा। 
पयदस्स णत्थि बधो हिसामेत्तेण समिदस्स॥” 
-आ० 3, गा० ॥7। 


जीव का घात हो अथवा न हो, असावधानीपूर्वक प्रवृत्ति करने वाले 
के हिसा निश्चित है, किन्तु सावधानीपूर्वक प्रवृत्ति करने वाले साधु 
के कदाचितू प्राण-घात होते हुए भी हिसानिमित्तक बन्ध नही होता। 


प०* आशाधर जी तर्क द्वारा समझाते है-“यदि भाव के अधीन 
बन्ध मोक्ष को व्यवस्था न मानी जाए, तो ससार का वह कौन-सा भाग 
होगा, जहा पहुँच मुमुक्षु पूर्ण अहिसक बनने की साधना को पूर्ण करते 
हुए निर्वाण लाभ करेगा?”5 


अहिसा पर अधिकारपूर्ण विवेचन करने वाले अमृतचन्द्र सूरि 
पुरुषार्थसद्धयुपाय मे लिखते है- 
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“सूक्ष्मापि न खलु हिसा परवस्तुनिबन्धना 'भवति पुंसः। 
हिसायतननिवृत्ति: परिणामविशुद्धये तदपि कार्या'॥ 49॥ 


परपदार्थ के निमित्त से मनुष्य को हिसा का रज्च मात्र भी दोष नही 
लगता; फिर भी हिसा के आयतनो-स्थानो (साधनो) की निवृत्ति परिणामों 
की निर्मलता के लिए करनी चाहिए। 


इससे यह स्पष्ट होता है कि हिसा का अन्वय-व्यतिरेक अशुद्ध 
तथा शुद्ध परिणामो के साथ है। क्रोध परित्याग को अहिसा और उसके 
सद्भाव को हिसा साधारणतया लोग जानते है। जैन ऋषि मान-माया-लोभ, 
शोक, भय, घृणा आदि को हिसा के पर्यायबाची मानते है क्योंकि उनके 
द्वारा चैतन्य की निर्मलवृत्ति विकृत तथा मलीन होती है- 


“अभिमान-भय-जुगुप्सा-हास्थारति-शोक-काम-को पाद्या:। 
हिसाया* पर्याया: सर्वेषपि चर सरकसन्निहिता:॥” 
-पु० सिद्धयुपाय 64 


अहिसा-हिसा का मूलाधार मनोवृत्ति है। जैन पुराणो मे वरह और 
व्याप्र का एक उपयोगी व्याख्यान है। किसी वन की गुफा मे एक 
दिगम्बर जैन मुनिराज ध्यान कर रहे थे। वहा एक व्याप्र और वराह 
सहसा आ गए। पूर्व जन्म के सस्कारवश व्याप्र के भाव मुनिराज के 
भक्षण को हुए और वनशूकर के परिणाम उनकी रक्षा के हुए। क्रूर व्याप्र 
आक्रमण करने को उद्यत हो रहा था, कि शूकर ने व्याप्र पर भीषण 
प्रहार किया। दोनो की भीषण लडाई हुई और क्षत-विक्षत होकर दोनो का 
मरण हो गया। स्थूल दृष्टि से देखने पर दोनो का कार्य समान था। लडे 
दोनो, मरे भी दोनो ही, किन्तु उनके मनोभाव पृथक्‌ पृथक्‌ थे। इससे 
साधुरक्षण के परिणाम वाले वराह ने देव का पद पाया और पापी व्याप्र 
ने नरक के अपार दु.ख भोगे। अत- अहिसा-हिसा की कसौटी जीवघात 
ही नही है। मलिन मनोवृत्ति वाला जीवधात न करते हुए भी हिसक है। 
उज्ज्वल भाव वाले के द्वारा पूर्ण सावधानी रखने पर परिस्थिति विशेष मे 
प्राणघात होते हुए भी हिसा का दोष नहीं माना गया है। 
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कभी-कभी अहिसा-सिद्धान्त के विरुद्ध 'जीवो जीवस्य जीवनम्‌' 
जीव ही जीव का भोजन है, यह कथन उपस्थित किया जाता है। 


यथार्थ मे देखा जाए, तो यह नियम पशु जगत मे पाया जाता हे, 
विवेक प्रधान मानव इस प्रक्रिया मे समुचित परिवर्तन करके हिसा के 
स्थान मे अहिसा को प्रतिष्ठित कर सकता है। जैन आगम कहता है 
वास्तविक अहिसा की आराधना के लिए अन्त करण की पवित्रता 
आवश्यक है। एक धीवर प्रभात मे जागकर जीवघात विचारों मे निमग्न 
रहता है वह एक भी जीव का घात नही करता हुआ महा पापी माना गया 
है। इस प्रकार की क्रूर मनोवृत्ति न रहने से किसान खेत मे हल चलाते 
हुए तथा अनेक जन्तुओ के प्राणो का विनाश करते हुए धीवर सदृश पापी 
नही माना गया है। सोमदेव आचार्य ने कहा है:- 


अन्धन्नपि भवेत्पापी निष्नन्नपि न पापभाक। 
अभिध्यान-विशेषेण यथा धीवर-कर्षकौ॥ 
(यशस्तिलक पूर्वार्ध पृ० 557) 


राजा श्रेणिक-सम्राट्‌ बिम्बसार पहले बौद्धधर्मी थे। उनका हृदय 
जैनधर्म के प्रति विद्वेष के विष से आपूर्ण था। उन्होने उच्च अहिसामयी 
साधना मे तत्पर यशोधर नाम के दिगम्बर मुनिराज के गले में मृत सर्प 
डाला था। इससे श्रेणिक ने सातवे नरक की आयु का बध किया था। 
राजा वसु का उदाहरण भी प्रकृत प्रसग मे उपयोगी है। शास्त्र मे कहा 
है कि- 


एक बार पर्वत और नारद मे “अजैर्यष्टष्य” उस वेदवाक्य्‌ के अर्थ 
पर विवाद उत्पन्न हुआ। नारद ने कहा-जिसमे अकुरादि रूप पर्याय 
प्रगट न हो सके, ऐसे तीन वर्ष के पुराने धान्य से यज्ञ करना चाहिए। 
“न जायन्ते इति अजा-' इस व्युत्पत्ति से अज का तीन वर्ष का पुराना 
धान्य अर्थ होता है। इसके विपरीत पक्ष ग्रहण करने वाले पर्वत ने 
कहा-' अज' बकरे का बोधक है अत: याज्ञिक को मन्त्र द्वारा बकरे का 
होम करना चाहिए। इस हिसात्मक पक्ष का निराकरण करते हुए नारद जी 
ने कहा था कि पशु का वध महापाप है। वह कुगति मे पतन का हेतु 
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है। पशु-बध के समर्थन मे जो यह कहा जाता है-'मन्त्रतोमृत्योर्नदु खम्‌' 
मन्त्र द्वारा होने वाली मृत्यु से दुख नहीं होता, यह सर्वथा असत्य है। 
यदि पैर बाधे बिना और नाक मूदे बिना पशु मर जाब॑ तब तो मन्त्र से 
मरना सत्य कहा जाए, परन्तु यह असम्भव बात है। मन्त्र के प्रभाव से 
मरने वाले पशु को सुख की प्राप्ति होती है, यह असत्य है। क्‍योंकि जो 
पशु मारा जाता है, वह दुष्टग्रह से पीडित की भाति जोर-जोर से 
चिल्लाता है, इसलिए उसका दु-ख स्पष्ट दिखाई देता हे। इस विवाद के 
बढ जाने पर दोनो सहाध्यायी मित्रो ने सहपाठी जा वसु को इस बात 
का निर्णायक स्वीकार किया कि सत्य पक्ष और असत्य पक्ष को वह 
अपने गुरु क्षीरकदम्ब उपाध्याय से प्राप्त उपदेश के प्रकाश मे स्पष्ट करे। 
राजा वसु ने पर्वत की माता, तथा अपनी उपाध्यायी के दबाव में 
पडकर सत्य पक्ष का परित्याग करते हुए यह कहा-- पर्वतेन यदत्रोक्त 
तदुपाध्याय भाषितम्‌” - पर्वत ने जो बकरे के बलिदान का अर्थ किया 
है, वह सत्य है। 


बाडस्मात्रेण ततो भूमौ निमग्न. स्फटिकासन-। 
बसु. पपात पाताले पातकात्‌ पतन श्रुवम्‌॥॥7-5॥ हरि" पुण॥ 


इतना कहते ही राजा बसु का स्फटिकमय आसन पृथ्वी मे धँस 
गया और वह पाताल मे समा गया। ठीक ही है, पातक से पतन होता 
ही है। वह रौद्रध्यान के कारण सातवे नरक पहुचा। 


दशलक्षण पूजा मे “बच झूठ सेती नरक प्रहुचा” यह पाठ पढ़ा 
जाता है। वास्तव मे, देखा जाए तो राजा बसु ने किसी भी जीव का घात 
नही किया था किन्तु पशु-बलिदान को प्रेरणा प्रदाता होने से उस पापी 
का भयकर रूप से अधपात हुआ। इससे स्पष्ट होता है कि हिसा और 
अहिसा के रहस्य को समझने के लिए भावों पर विशेष दृष्टि देना 
आवश्यक हेै। बाह्य सामग्री भावो को प्रभावित करती है, इससे भावों की 
निर्मलता के लिए योग्य साधक सामग्री की ओर भी ध्यान दिया जाता 
है। जीवधात के परिणामों को भाव हिसा तथा जीव के प्राणो का घात 
करना द्रव्य हिसा कहा गया है। महाभारत मे प्राण घात रूप द्रव्य हिसा 
को ही मुख्य हिसा मानकर एक धर्म नाम का मास विक्रेता हिसा को 
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विश्वव्यापिनी बताता हुआ अहिसात्मक जीवन को असम्भव कहता है 
तथा अपने को स्वधर्म मे रत मानकर सतोष वृत्ति का अनुभव करता 
है।'” बह “जीवो जीवस्य जीवनम्‌'- को सिद्धान्त मानकर अपना पक्ष 
पुष्ट करता है। आज विश्व के विद्वान्‌ जैनधर्म के कथन को अहिसा के 
बारे मे विशेष महत्त्व प्रदान करते है। उस जैन धर्म मे मास विक्रेता का 
व्यवसाय अत्यत निदनीय कहा गया है। मास विक्रय की कृषि से तुलना 
करना अयोग्य है। मास का व्यवसाय सकल्‍्पी हिसा परिपूर्ण महापाप है, 
किन्तु कृषि कर्म आरम्भी हिसा रूप होने से अल्प पाप पूर्ण है। कसाई 
और किसान की मनोवृत्ति पर ध्यान देने से यह स्पष्ट हो जाता है कि 
उनमे महान अन्तर है। पुरुषार्थसिद्धयुपाय मे लिखा है - 


हरित-तृणाकुरचारिणि मन्दा मृगशावके भवति मूर्च्छा। 
उन्दर-निकरोन्माथिनि मार्जारे सैब जायते तीकब़ा ॥॥2॥ 


कोमल तृणाकर भक्षण करने वाले मृग के शिशु के भावो मे अल्प 
मात्रा मे मूर्छा होती है। चूहो के समुदाय को भक्षण करने वाली बिल्ली 
के भावों मे तीक्र मूर्छा होती है। (मूर्छा मानसिक मलिनता तथा आसक्ति 
को कहते है।) 


हरिण शिशु को मानसिक मलिनता तथा आसक्ति अत्यन्त मन्द 
होती है। इस प्रकार भिन्‍न-भिन्‍न जीवो की मनोवृत्ति के अनुसार हिसा मे 
भी भेद होता है। धान्य मे रहने वाले जीव के प्राण हरण करने वाले की 
कसाई से तुलना करना अत्यन्त अनुचित है। वनस्पति मे केवल 
एकेन्द्रिय जीव है। गाय, बकरा आदि मे पचेन्द्रिय जीव है। एकेन्द्रिय के 
वध से अधिक दोष दो इंद्रिय के घात मे होता है, उससे अधिक तीन 
इन्द्रिय जीव के घात मे, उससे अधिक चोइन्द्रिय के घात मे तथा उससे 
भी अधिक पचेन्द्रिय के घात मे दोष होता है। हिसा के आधार रूप जीव 
के अनुसार भावों मे अन्तर पडता है। मक्खी का घात करने वाला और 
हाथी का प्राणहरण करने वाला भावो की अपेक्षा समान नही है। एक 
बात और ध्यान देने की है कि जैनशास्त्र इरादापूर्वक (7।श॥002॥9) 
किसी भी जीव के घात को महान अधम कार्य मानता है। यह बात ध्यान 
देने की है, कि जैन क्षत्रिय शासन न्याय तथा धर्म के परित्राण हेतु महान 
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युद्ध मे प्रवृत्त होता है, जिसमे अगणित मनुष्यो का सहार होता है। उस 
शासक का यह कार्य उस के पद की दृष्टि से अपरिहार्य है; किन्तु यदि 
वही शासक एक बकरे को किसी देवी को सतुष्ट करने के लिए मारता 
है, तो वह महान दोषी माना जाएगा, क्योंकि वह सकल्पी हिसा करने का 
अपराधी है। सर्वप्रथम साधक का कर्तव्य है, कि वह '$ब्लालाए प्र! 
जीवन की पवित्रता को अपने हृदय मे स्थान दे, और आत्मोपम्य की 
न्यायपूर्ण दृष्टि को सजग रखे। 'आत्मवत्‌ सर्वभूतेषु '-का सिद्धान्त 
आदरणीय तथा आचरणीय है। अहिसा का यथार्थ रहस्य समझने के लिए 
स्याद्वाद्‌ दृष्टि का अवलम्बन लेना परमावश्यक है। 


राजा शिबि ने अपने शरीर का मास दान दिया था, इसकी वैदिक 
साहित्यो मे प्रशसा पाई जाती है, किन्तु जैन दृष्टि मासादि का दान 
निषिद्ध मानती है। अमृतचद्रसूरि चेतावनी देते है - 


दृष्ट्वा पर पुरस्तादशनाय क्षामकृक्षि मायान्तम्‌। 
'निजमासदान-रभसादालभनीयो न चात्मापि॥88॥ 


किसी अत्यन्त भूखे व्यक्ति को अपने समीप आया हुआ देखकर 
उसके भक्षण के लिए अपने शरीर क॑ मास का दान करने की शीघ्रता 
वश स्वय का बलिदान नहीं करना चाहिए। 


सद्भावना पूर्वक यदि आत्मकल्याण का प्रेमी सत्पुरुष जैन ग्रथो 
का गहरा अभ्यास तथा मनन करेगा तो उसे पता चलेगा, कि अहिसा का 
पूर्ण रहस्य क्या है। आज की दुनिया के समृद्ध और समुन्नत माने जाने 
वाले देशो मे अनेक लोग यह भी निश्चय नही कर पाए है कि किसे 
मास माना जाए। गाधी जी ने मास त्याग की प्रतिज्ञा ली थी। अपनी माता 
के समक्ष ली गई प्रतिज्ञा को स्मरण कर उन्होने अण्डे को छोड दिया 
था, क्‍योंकि अण्डे के भक्षण मे मास सेवन का दोष आता है। गाधी जी 
ने लिखा है, “विलायत मे मैने मास के विषय मे तीन प्रकार के वर्णन 
पढे है। पहले वर्णन के अनुसार मास का मतलब पशु, पक्षियो का ही 
मास है। शाकाहारी लोगो मे जो लोग इस व्याख्यान के अनुसार चलते है, 
वे तो मास नही खाते थे, पर मछली खाते थे। अडे का तो कहना ही 
क्या है? दूसरी व्याख्या के अनुसार साधारणत- लोग जिसे जीव कहते है, 
उन सब जीवो के मास को मास माना गया है। तीसरी व्याख्या के 
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अनुसार प्राणिमात्र या जीवमात्र के मास और उन जीवो के द्वारा उत्पन्न 
होने वाले अन्य पदार्थों की भी गिनती मास मे की गई है। इस व्याख्या 
के अनुसार निरामिष भोजन को अडे और दूध से भी वर्जित समझना 
चाहिए” ( आत्मकथा, -84)। इस प्रसग मे यह बात ध्यान देने योग्य 
है, कि जैनधर्म मे दूध की मास मे गणना नहीं की गई है। दूध को 
गौरस कहते है। वह रुधिर पर्याय प्राप्त होने के पूर्व की अवस्था है। 
खाया भोजन खल भाग रूप परिणत होता है, पश्चात्‌ वह रस रूप होता 
है, उसके बाद वह भोज्य वस्तु रुधिर रूपता को प्राप्त होती है। इसके 
अनतर मास पर्याय पैदा होती है। दूध सेवन की मास भक्षण मे परिगणना 
करने पर सभी जीव मास भक्षी कहे जाएगे, क्योंकि शिशु अवस्था का 
जीवन दुग्ध पान पर ही आश्रित रहता है। ऐसी स्थिति मे-[म्॥राएज005 
870 (थ्ग्राएण00०$ शाकाहारी प्राणी तथा मासाहारी प्राणी यह विभाजन 
विलुप्त हो जाएगा। दुग्धपान करने से सात्त्विक भाव पैदा होता है, मास 
भक्षण तामसी भावो का कारण है। वस्तु के विशेष स्वभाव को ध्यान मे 
रखने पर ज्ञात होता है कि सर्प के कण्ठ मे उत्पन्न विष प्राणघातक होता 
है तथा उसके मस्तक से उत्पन्न मणि विषनाशक होती हे। इसी प्रकार 
शरीर से प्रसूत दूध और मास मे भिन्‍नता मानी गई है। अण्डे को भी 
जैनधर्म मे त्याज्य माना है। अण्डे के भीतर जो द्रव पदार्थ रहता है, वह 
अनत जीवो का पिण्ड है। उसका धवल रूप बहिर्भाग अस्थि रूप है। 
दूसरे लोग पानी के जीबो को नही जानते थे। जैनधर्म ही जलगत जीवो 
का कथन करता था; पश्चात्‌ यांत्रिक विज्ञान के द्वारा उन जीवो का 
प्रत्यक्ष दर्शन हो गया और जैन धर्म का कथन महत्त्वपूर्ण माना गया। इस 
प्रकार जैन दृष्टि अण्डे को मास भक्षण सदृश मानती हुई दूध को उससे 
भिन्‍न मानती है। दूध यदि सदोष होता तो दया के देवता जिनेन्द्र भगवान 
कौ पूजा-अभिषेक मे उसका प्रयोग न किया जाता। जिस प्रकार मधु 
आदि को त्याज्य कहा गया है, उसी प्रकार दूध को भी त्याज्य नहीं कहा 
गया है। भगवान ऋषभदेव को छोडकर शेष 23 तीर्थकरो का प्रथम 
आहार क्षीरान्‍्न का हुआ था। इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि सभी प्रकार 
का मास तथा अण्डा त्याज्य है। दूध की स्थिति दूसरी है। पवित्र दूध को 
अपवित्र मास की श्रेणी मे रखना हस की बक वर्ग मे परिगणना से भी 


अहिसा के आलोक मे 73 
अधिक अविवेकपूर्ण बात होगी। आत्महित के प्रेमी, को जैन शास्त्रो के 
प्रकाश मे अहिसा का रहस्य अवगत कर तदनुसार जीवन निर्माणार्थ 
पुरुषार्थ करना चाहिए। जैन धर्म मे सभी वनस्पति को सेवन के योग्य 
नही माना है। कन्दमूल भक्षण करने मे अनतकाय जीवो का नाश होता 
है। पीपल, बड, ऊमर, पाकर, कठ उमर सदृश फलो मे जीव राशि की 
विशेषता होने से उन्हे त्याज्य कहा है। अन्य धर्मो के शास्त्रों का 
परिशीलन करने वाला सहदय सत्य शोधक जैन शास्त्रो का मनन करके 
अपूर्व तथा अज्ञातपूर्व सामग्री अवगत कर स्वहित सम्पादन कर सकता 
है। इस सबध मे हमारी भलाई इसमे नहीं हे कि जो मेरा है, वही सत्य 
है; किन्तु जो सत्य है, वह मरा है, ऐसा पवित्र बुद्धि वाला जैन शास्त्रों 
को रत्नाकर के रूप मे पाएगा। ऐसी ही दृष्टि गाधी जी की थी; इसी 
से जैन ग्रन्थों का अत्यन्त विनय, प्रेम तथा आदरपूर्वक अभ्यास किया 
करते थे। यह अहिसा विद्या अमृतत्व की जननी है। पातजल योग दर्शन 
मे लिखा है, 'अहिसा प्रतिष्ठापा तत्सन्निधो वैरत्याग-' (2-35)-अहिसा 
की दृढ स्थिति होने पर उस योगी के निकट सब प्राणी बेर भाव का 
त्याग कर देत है। अहिसा रूपी हिमालय के शिखर पर किस प्रकार चढा 
जाए और किस प्रकार उसकी श्रेष्ठ साधना की जाए, इसक लिए जैन 
धर्म के आचार ग्रथो का गहरा अभ्यास तथा अनुचितन आवश्यक होगा। 
गृहस्थ अवस्था मे ग्यारह प्रतिमा पालन श्रेणिया कही गई है, जिन पर 
चढ़ने वाला व्यक्ति दिगम्बर श्रमण राज की श्रेष्ठ अवस्था को प्राप्त 
करने की पात्रता प्राप्त करता है। गीता के ब्राह्मी स्थिति को प्राप्त स्थित 
प्रत्ञ योगी का जीवित दर्शन सच्चे दिगम्बर जैन मुनि मे होता है। 
अनगारधर्मामत का यह कथन महत्त्वपूर्ण है ,- 


यस्यथ जीवदया नास्ति तस्य सच्चारित कुत-। 
न हि भूतदुहा कापि क्रिया श्रेयस्करी भवेत्‌॥4-6॥ 


जिसके हृदय मे जीवो के प्रति दया भाव नहीं हे, उसक सच्चा 
चरित्र किस प्रकार रह सकता है। जो व्यक्ति जीवो के प्रति द्रोहभाव 
रखता है उनको शत्रु तुल्य समझकर उस प्रकार आचरण करता है, 
उसकी कोई भी क्रिया कल्याणकारी नहीं हो सकती। 
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आहारपान आदि की शुद्धि अहिसक के लिए आवश्यक है। 
क्योंकि, अशुद्ध आहार अपवित्र विचारों को उत्पन्न करता है और 
अपवित्र विचारों से कर्मो का बन्ध होता है। साधक की शक्ति के 
अनुसार अहिसा का न्यूनाधिक उपदेश दिया गया है। अत. यह पूर्णतया 
व्यवहार्य है। एक खदिरिसार नामक भील था। उसने केवल काक-मासभक्षण 
न करने का नियम ले उसका सफलता के साथ पालन किया था और 
उच्च पद प्राप्त किया था। यहा इतना जानना चाहिए कि जितने अश मे 
भील ने हिसा का त्याग किया है उतने अश मे वह अहिसक था, सर्वाश 
मे नहीं। परिस्थिति, वातावरण और शक्ति को ध्यान मे रखते हुए 
महर्षियो ने अहिसात्मक साधना के लिए अनुज्ञा दी है। कहा भी है- 


“ज सक्‍कड़ त कीरइ ज य ण सक्‍कइ तहेव सदृहण। 
सहहमाणो जीवो पावड़ अजरामर ठाण॥” 


जितनी शक्ति हों उतना आचरण करो, जहा, शक्ति न चले, श्रद्धा 
को जागृत करो। कारण श्रद्धावान्‌ प्राणी भी अजर-अमर पद को प्राप्त 
करता है। 


अहिसा का अर्थ कर्त्तव्यपरायणता है। गृहस्थ से मुनितुल्य श्रेष्ठ 
अहिसा की आशा करने पर भयकर अव्यवस्था उत्पन्न किए हुए बिना 
न रहेगी। इस युग की सबसे पूज्य विभूति सम्राट्‌ भरत के पिता आदि 
अवतार ऋषभदेव तीर्थकर ने जब महामुनि का पद स्वीकार नहीं किया 
था और गृहस्थशिरोमणि थे-प्रजा के स्वामी थे तब प्रजापालक नरेश के 
नाते अपना कर्त्तव्य पालन करने मे उन्होने तनिक भी प्रमाद नहीं 
दिखाया। स्वामी समनन्‍्तभद्ध के शब्दों मे उन्होने अपनी प्यारी प्रजा को 
कृषि आदि द्वार जीविका के उपाय की शिक्षा दी। पश्चात्‌ तत्त्व का बोध 
होने पर अद्भुत उदययुक्त उन ज्ञानवान्‌ प्रभु ने ममता का परित्याग कर 
विरक्ति धारण की। जब वे मुमुक्षु हुए तब तपस्वी बन गए।' इससे इस 
बात पर प्रकाश पडता है कि ऋषभदेव भगवान्‌ ने प्रजापति की हेसियत 
से दीन-दुखी प्रजा को हिसाबहुल खेती आदि का उपदेश दिया-कर्त्तव्य 
पालन मे वे पीछे नहीं हटे। मुक्ति की प्रबल पिपासा जाग्रत होने पर 
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सम्पूर्ण वैभव का परित्याग कर उन्होने मुनि-पद अगीकार किया तथा ' 
कर्मो को नष्ट कर डाला। 


भगवज्जिनूसेन ने लिखा है कि-प्रजा के जीवन निमित्त भगवान्‌ 
आदिनाथ प्रभु ने गृहस्थो को शस्त्रविद्या, लेखन-कला, कृषि, वाणिज्य, 
सगीत और शिल्प-कला की शिक्षा दी थी- 


“असिर्मषि कृषिर्विद्या वाणिज्य शिल्पमेव च। 
कर्माणीमानि षोढा स्थु. प्रजाजीवनहेतव.॥” 
-आदिपुराण पर्व ॥6-79 


यहा यह बात ध्यान देने योग्य है कि भगवान्‌ ने शस्त्र धारण करने 
को प्रथम स्थान दिया है। जैन धर्म क्षात्र धर्म है, यह आज के लोग भूल 
गए है। 


अहिसक गृहस्थ बिना प्रयोजन इरादापूर्वक तुच्छ-से-तुच्छ प्राणी को 
कष्ट नही पहुचाएगा, किन्तु कर्त्तव्य-पालन, धर्म तथा न्याय के परित्राण 
निमित्त वह यथावश्यक अस्त्र-शस्त्रादि का प्रयोग करने से भी मुख न 
मोडेगा। आचार्य सोमदेव ने शस्त्रोपजीवी क्षत्रियों को अहिसा का ब्रती 
इस तर्क द्वारा सिद्ध किया है- 


“भनिरर्थकवधत्यागेन क्षत्रिया ब्रतिनो मता।” 


शस्त्रादिग्रहण के विषय मे जैन नरेन्द्र की दृष्टि को सोमदेव 
यशस्तिलक में इन शब्दो मे प्रकट करते है- 


“य शस्त्रवृत्ति समरे रिपु. स्थाव्‌ य कण्टको वा निजमण्डलस्यथ। 
अस्त्राणि तत्रैव नृपा- क्षिपन्ति न दीन-कानीन-शुभाशयेषु॥” 


जैन”? नरेश उन पर ही शस्त्र-प्रहार करते है जो शस्त्र लेकर युद्ध 
मे मुकाबला करता है अथवा जो अपने मण्डल का कण्टक होता है। वह 
दीन, दुर्बल अथवा सद्भावना वाले व्यक्तियो पर शस्त्र-प्रहार नही करते। 


गृहस्थ स्थूल-हिसा का त्याग करता है। स्थूल शब्द का भाव यह 
है कि निरफराध व्यक्तियो का सकल्पपूर्वक हिसक कार्य न किया जाए। 
पुराणो मे यह बात अनेक बार सुनने मे आती है कि अपराधियो को 
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यथायोग्य दण्ड देने वाले चक्रवर्ती आदि अणुब्रती थे इसमे कोई विरोध 
नहीं आता।*? 


जो यह समझते है कि जैनधर्म की अहिसा मे दैन्य और दुर्बलता 
का ही तन्‍्च छिपा हुआ है उनकी धारणा उतनी ही भ्रान्त है जितनी उस 
व्यक्ति की जो सूर्य को अधकार का पिण्ड समझता है। जैन दृष्टि मे 
न्याय को धर्म समान महत्त्वपूर्ण कहा है। अमृतचन्द्र स्वामी ने 
पुरुषार्थसिद्धयुपाय मे स्थितिकरण अग का वर्णन करते हुए यह बताया 
है-“न्याय मार्ग से विचलित होने मे उद्यत व्यक्ति का स्थितिकरण करना 
चाहिए।” अन्यान्य ग्रन्थकारो ने जहा 'धर्म' शब्द का प्रयोग किया है वहा 
अपृतचन्द्र स्वामी ने 'नन्‍्याय' शब्द को ग्रहण कर न्याय के विशिष्ट अर्थ 
पर प्रकाश डाला है।!' 


भगवज्जिनसेन ने शासक का कर्तव्य दुष्ट का निग्रह और शिष्ट का 
परिपालन कहा है। इस वृत्ति का समजस गुण कहा गया है। महापुराण 
म लिखा है - 

राजा चित्त समाधाय यत्कुर्याद दुष्टनिग्रहम। 

शिष्टानुपालन चैव तत्सामजस्यमुच्यते।॥42-22॥ 


दुष्ट और शिष्ट का स्पष्टीकरण इस प्रकार किया गया है - 


दुष्टा हिसादिदोषेषु निरता पापकारिण। 
शिष्टास्तु शान्ति-शौच्ादि गुणैर्धर्मपरा नरा-॥203॥ 


जा हिसा, झूठ, चोरी, कुशील अति लोभादि मे निरत है तथा पाप 
कर्मो को किया करते है, वे दुष्ट है तथा जो क्षमा, शौच, सत्य, सयमादि 
गुणा के द्वारा अर्थपालन मे तत्पर रहते है, वे शिष्ट है। 


अक्रवर्ती भरतेश्वर ने राजाओ को यह शिक्षा दी थी - 


द्विषन्तमथवा पुत्र निगुण्हन्निग्रहोचितम। 

अपक्षपतितो दुष्टम्‌ इृष्ट चेच्छनननागसम॥200॥-पर्व 42 
मध्यस्थवृत्तिरेव य. समदर्शी समजस । 

समजसत्व तद्भाव. प्रजास्वविषमेक्षिता॥20॥ 
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जो राजा निग्रह करने योग्य शूत्र अथवा पुत्र का निग्रह करता है, 
जो किसी का पक्ष नही करता है तथा जो दुष्ट तथा इृष्ट व्यक्ति को 
समान रूप से निरपराध बनाने की इच्छा करता है तथा इस प्रकार 
मध्यस्थ रहकर जो सब पर समान दृष्टि रखता है, वह समजस कहलाता 
है। प्रजाओ को विषम दृष्टि से नही देखना राजा का समजसत्व गुण है। 
इस सबंध मे यह बात ध्यान देने योग्य है कि जिस प्रकार रोगी के शरीर 
मे फोडा होने पर सखावनाशील चिकित्सक शस्त्र प्रयोग कर उसे निरोग 
बनाने का प्रयत्न करता है, इसी प्रकार दुर्गुण रूप रोग जिस शासित 
व्यक्ति या समुदाय मे प्रवेश पा गए है, उसके रोग दूर करने के लिए 
शासक चिकित्सक का कार्य करता हुआ दुष्ट को दंडित करता है। जिस 
प्रकार चिकित्सक सदभावना वश हिसक नहीं, किन्तु हितकारी माना 
जाता है; इसी प्रकार समजसत्व गुण का पालने वाला शासक भी हिसक 
नही कितु महोपकारी है, क्योंकि वह अपने अनुशासन तथा न्यायपूर्ण 
शासन द्वारा व्यक्ति तथा समाज का कल्याण सम्पादन करता है। 


एक समय जब महाराज अकम्पन की पुत्री सुलोचना का स्वयवर 
हो रहा था, तब चक्रवर्ती भरतेश्वर के पुत्र अर्ककीर्ति ने उस कन्या-रतल 
का लाभ न होने के कारण निराश हो काफी गडबडी की। दोनो ओर से 
रणभेरी बजी। युद्ध मे सुलोचना के पति, भरतेश्वर के सेनापति, 
जयकूुमार की विजय हुई उस समय शान्ति स्थापित होने पर महाराज 
अकम्पन ने सम्राट भरत के पास अत्यन्त आदरपूर्वक निवेदन प्रेषित 
करते हुए अपनी परिस्थिति और अर्ककीर्ति की ज्यादती का वर्णन 
किया। साथ मे यह भी लिखा कि मै अपनी दूसरी कन्या अर्ककीर्ति को 
देने को तैयार हूँ। इस चर्चा को ज्ञात कर भरतेश्वर को अकम्पन महाराज 
पर तनिक भी रोष नहीं आया प्रत्युत अर्ककीर्ति के चरित्र पर उन्हे घृणा 
हुई।? उन्होने कहा-अकम्पन महाराज तो हमारे पूज्य पिता भगवान्‌ 
ऋषभदेव के समान पूज्य और आदरणीय है। अर्ककीर्ति वास्तव मे मेरा 
पुत्र नही, न्याय मेरा पुत्र है। न्याय का रक्षण कर महाराज अकम्पन ने 
उचित किया। उन्हे बिना सकोच के अकंकीर्ति को दण्डित करना था। 
इस कथानक से यह स्पष्ट हो जाता है कि जैन क्षत्रिय-नरेश न्याय देवता 
का परित्राण और कर्त्तव्य-पालन मे कितने अधिक तत्पर रहते थे। 


478 जैन शासन 
वास्वत मे “शमो हि भूषण यतीना न तु भूपतीनाम्‌” यह 
अहिसको की दृष्टि रही है। 


शरीर और आत्मा को भेद-ज्ञान-ज्योति के प्रकाश मे पृथक्‌-पृथक्‌ 
अनुभव करने वाला अन्तरात्मा सम्यक्त्वी कर्त्तव्यानुरोध से मत्र-तत्र-यत्र 
आदि की सहायता ले-अपना सर्वस्व तक अर्पण कर वीतराग देब, 
निर्म्रन्थ गुरु, धर्म के आयतन आदि की रक्षा करने मे उद्यत रहता है। 


ऐसे कर्त्तव्य पालन के प्रसग आने पर विवेकी धर्मात्मा दैव का 
आश्रय न ले पौरुष मूर्ति बन कर सद्धर्म और समन्‍्मार्ग का प्राणपण से 
सरक्षण करता है। वह उस पराक्रम के परीक्षाकाल मे यह नहीं सोचता 
कि “जो कुछ भगवान के ज्ञान मे झलका है, वही होगा। भवितव्यता 
अमिट है। मै तो ज्ञाता तथा दृष्टा हू, अत, मुझे क्या करना है? एक द्रव्य 
के परिणमन मे दूसरा द्रव्य कुछ नहीं करता है। निमित्तकारण तो 
अकिचित्कर है, इससे मुझे चुपचाप रहना चाहिए।” इस वैराग्य भावना 
को उस समय वह विवेकी गृहस्थ अप्रासंगिक तथा अकल्याणकारी 
मानता हुआ सारी शक्ति लगाकर दुष्टो का दमन करता है। गुणभद्र 
स्वामी ने उत्तरपुराण मे कहा है - 


धर्मध्वसे सता ध्वसस्तस्माद्धर्मद्रहोधमान। 
निवारयति ये सतो रक्षित ते सता जगतृ॥76-48॥ 


धर्म का विनाश होने पर सज्जनो का ध्वस होता है, अत सत्पुरुष 
पापी धर्म के द्रोहियो का निवारण करते ही है। ऐसे ही सत्पुरुषो के द्वारा 
सज्जनो के जगत, सत्पुरुषो के समुदाय का रक्षण होता है। 


प्रमादी, विषयलोलुपी तथा कुगतिगामी जीव धर्म पर आगत सकट 
के समय अकर्मण्य बनकर निर्लज्जता को अपनाता है, किन्तु अहिसा 
धर्म के प्रति श्रद्धाशील श्रावक उस समय कर्त्तव्यपालन मे अपना सर्वस्व 
तक स्वाहा करने को तत्पर हो जाता है। गुणभद्बाचार्य की यह वाणी 
चिरस्मरणीय है*- 


धर्मनिर्मुल-विध्वस सहन्ते न प्रभावुका:। 
नास्ति सावच्यलेशेन बिना धर्मप्रभावना॥46॥ 


सा आओ 
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प्रभावशाली पुरुष धर्म का निर्मल ध्वल कभी भी नहीं सहन करते 
है। वे धर्म की प्रभावना करने को तत्पर रहते है, इस कार्य मे सावद्य 
कर्मसदोष प्रवृत्ति को कभी-कभी अपनाना पडता है, क्योंकि थोडा 
सावद्य कर्म किए बिना धर्म की प्रभावना नही होती है। 


प्रमादी, पापी तथा भीरु प्रकृति के व्यक्ति पौरुष और पराक्रम के 
प्रयोग की बेला मे अकर्मण्य बन अविवेकी वर्ग के समक्ष अपने को 
अहिसक तथा अध्यात्मवादी कहते है। वास्तव मे वे कर्त्तव्यच्युत प्रमादी 
महान पापी है। 


पचाध्यायी मे लिखा है :- 


“बात्सल्य नाम दासत्व सिद्धाहद्विम्बवेश्मसु। 
सघे चतुर्विधे शास्त्रे स्वामिकार्ये सुधृत्यवत्‌॥ 


अर्थावन्यतमस्थोच्चैरुद्धिष्टेषु सुदृष्टिमान्‌॥ 
सत्सु घोरोपसगेंषु तत्पर: स्यात्तदत्यये॥ 
यद्वा न ह्यात्मसामर्थ्य यावन्मनत्रासिकोशकम्‌। 
ताबब्‌ द्वष्टु च श्रोतु च तद्खाधा सहते न सः॥ 
- पचाध्यायी (808-70) 


सिद्ध, अरिहन्त भगवान्‌ की प्रतिमा, जिनमन्दिर, मुनि, आर्थिका, 
श्रावक, श्राविका रूप चतुर्विध सघ तथा शास्त्र की रक्षा, स्वामी के कार्य 
मे तत्पर सुयोग्य सेवक के समान, करना वात्सल्य कहलाता है। इनमे से 
किसी पर घोर उपसर्ग होने पर सम्यग्दृष्टि को उसे दूर करने के लिए 
तत्पर रहना चाहिए। अथवा जब तक अपनी सामर्थ्य हे तथा मत्र, शस्त्र, 
द्रव्य का बल है, तब तक वह तत्त्व-ज्ञाना उन पर आई हुई बाधा को 
न देख सकता है और न सुन सकता है। 


सोलहवे तीर्थंकर भगवान्‌ शान्तिनाथ ने अपने गृहस्थ जीवन में 
चक्रवर्ती के रूप मे दिग्विजय की थी। स्वामी समन्तभद्ग ने बृहत्स्वयम्भू 
स्तोत्र मे क्या ही मार्मिक वर्णन किया है- 
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“चअक्रेण य शत्रुभयड्डरेण जित्वा नृप. सर्वनरेन्द्रचक्रम। 
समाधिचक्रेण पुनर्जिगाय महोदयों दुर्जयमोहचक्रम॥2॥” 


अर्थात्‌ जिन शान्तिनाथ भगवान्‌ ने सम्राट्‌ के रूप मे शत्रुओ के 
लिए भीषण चक्र अस्त्र द्वारा सम्पूर्ण राजसमूह को जीता था; उस महान्‌ 
उदयशाली ने समाधि-ध्यानरूपी चक्र के द्वारा बडी कठिनता से जीतने 
योग्य मोहबल को पराजित किया। 


गृहस्थ जीवन की असुविधाओ को ध्यान मे रखते हुए प्राथमिक 
साधक की अपेक्षा उस हिसा के सकल्पी, विरोधी, आरम्भी और उद्यमी 
चार भेद किए गए है। सकल्प निश्चय या इरादा (7070) को कहते 
है। प्राणघात के उद्देश्य से की गई हिसा सकलपी हिसा कहलाती है। 
शिकार खेलना, मास भक्षण करना सदृश कार्यो मे सकलपी हिसा का 
दोष लगता है। इस हिसा मे कृत, कारित अथवा अनुमोदना द्वारा पाप 
का सचय होता है। साधक को इस हिसा का त्याग करना आवश्यक है। 
विरोधी हिसा तब होती है, जब अपने ऊपर आक्रमण करने वाले पर 
आत्मरक्षार्थ शस्त्रादि का प्रयोग करना आवश्यक होता है। जैसे अन्याय 
तृत्ति से परराष्ट्र वाला अपने देश पर आक्रमण करे उस समय अपने 
अआश्रितो की रक्षा के लिए सग्राम मे प्रवृत्ति करना। उसमे होने वाली हिसा 
विरोधी हिसा है। प्राथमिक साधक इस प्रकार की हिसा से बच नही 
सकता। यदि वह आत्मरक्षा और अपने आश्रितो के सरक्षण मे चुप होकर 
बैठ जाए तो न्‍्यायोचित अधिकायो की दुर्दशा होगी। जान-माल, मातृ जाति 
का सनन्‍्मान आदि सभी सकटपूर्ण हो जाएँगे। इस प्रकार अन्त में महान्‌ 
धर्म का ध्वस होगा। इसलिए साधन सम्पन्न समर्थ शासक अस्त्र-शस्त्र से 
सुसज्जित रहता है, अन्याय के प्रतीकारार्थ शान्ति और प्रेमपूर्ण व्यवहार 
के उपाय समाप्त होने पर वह भीषण दण्ड प्रहार करने से विमुख नहीं 
होता। 


इस प्रसग मे अमेरिका के भाग्य-विधाता अन्लाहम लिकन के ये 
शब्द विशेष उद्बोधक है, “मुझे युद्ध से घृणा है और मै उससे बचना 
चाहता हूँ। मेरी घृणा अनुचित महत्त्वकाक्षा के लिए होने वाले युद्ध तक 
ही सीमित है। न्याय रक्षार्थ युद्ध का आह्ान वीरता का परिचायक है। 
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अमेरिका की अखण्डता के रक्षार्थ लडा जाने वाला युद्ध न्याय पर 
अधिष्ठित है, अत: मुझे उससे दुख नही है।"?4 


यह सोचना कि बिना सेना अस्त्र-शस्त्रादि के अहिसात्मक पद्धति 
से राष्ट्रो का सरक्षण और दुष्टो का उन्मूलन हो जाएगा, असम्यक्‌ है। 
भावना के आवेश मे ऐसे स्वण-साम्राज्य तुल्य देश की मधुर कल्पना 
की जा सकती है, जिसमे फोज-पुलिस आदि दण्ड के अग-प्रत्यगो का 
तनिक भी सद्भाव नहीं हो। अहिसा विद्या के पारदर्शी जैन-तीर्थकरो 
और अन्य सत्पुरुषो ने मानव प्रकृति की दुर्बलताओ को लक्ष्य मे रखते 
हुए दण्ड नीति को भी आवश्यक बताया है। सागारधर्मामृत मे दिया गया 
यह पद्य जैन दृष्टि को स्पष्ट शब्दों मे प्रकट करता है- 


“दण्डो हि केवलो लोकमिम चामु च रक्षति। 
राज्ञा शत्रौ च पुत्रे च यथा दोष समधृतः''॥ 4, 5॥ 


राजा के द्वारा शत्रु एवं पुत्र मे दोषानुसार पक्षपात के बिना-समान 
रूप से दिया गया दण्ड इस लोक तथा परलोक की रक्षा करता है। 


इसमे सन्देह नहीं है कि कर्मभूमि के अवतरण के पूर्व लोग 
मन्द-कषायी एवं पवित्र मनोवृत्ति वाले थे इसलिए शिष्टसरक्षण तथा 
दुष्ट-दमन निमित्त दण्ड प्रयोग नही होता था, किन्तु उस सुवर्ण युग के 
अवसान के अनन्तर दूषित अन्तनकरण वाले व्यत्तियो की वृद्धि होने 
लगी, अत सार्वजनिक कल्याणार्थ दण्ड-प्रहार आवश्यक अग बन गया, 
कारण दण्ड-प्राप्ति के भय से लोग कुमार्ग मे स्वयं नही जाते। इसी 
कल्याण भाव को दृष्टि मे रख भगवान्‌ वृषभनाथ तीर्थकर सदृश 
अहिसक सस्कृति के भाग्य-विधाता महापुरुष ने दण्ड धारण करने वाले 
नरेशो की सराहना की, कारण इसके अधीन जगत्‌ के योग और क्षेम की 
व्यवस्था बनती है। महापुराणकार आचार्य जिनसेन ने कहा है .- 


“दुष्टाना निग्रह: शिष्ट-प्रतिपालनमित्ययम। 

न पुरासीत्क्रमो यस्मात्प्ज्ञा: सर्वा निरागस-'॥ 254॥ 
““दण्डभीत्या हि लोकोयमपथ नानुधावति। 
युक्तवदण्डकर. तस्मात्‌ पार्थिव: पृथ्वी जयेत्‌''॥ 253॥ 


चेक ० 
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“ततो वण्डधरानेताननुमेने नृपान्‌ प्रभु:। 
तदायत्त हि लोकस्य योगक्षेमानुचिन्तनम्‌'॥ 255॥ पर्व 6। 


जैन कथानको से इस दृष्टि के रक्षण की पुष्टि होती है। एक राजा 
ने घोषणा कर दी थी कि आष्टाहिक नामक जैनपर्व मे आठ दिन तक 
किसी भी जीवधारी की हिसा करने वाला व्यक्ति प्राणदण्ड पाएगा। राजा 
के पुत्र ने एक मेढक को मार कर समाप्त कर दिया। राजा को पुत्र की 
हिसकवृत्ति का पता लगा तब अपने पुत्र का मोह त्यागकर जैन नरेश ने 
पुत्र के लिए फासी की घोषणा की। 


प्राणदण्ड के अनौचित्य को हृदयगम करने वाले इस उदाहरण मे 
अतिरेक मानेगे। किन्तु वीतराग भाव से जब देश मे चन्द्रगुप्तादि नरेशो 
के समय मे ऐसी कठोर दण्ड व्यवस्था थी, तब पाप से बचकर लोग 
अधिक सम्मार्गोन्मुख होते थे। एक जैन अग्रेज बन्धु ने इग्लैड से पत्र 
भेजकर अपनी जिज्ञासा व्यक्त की थी कि-जैन होने के नाते दूसरे 
महायुद्ध मे वह किस रूप मे प्रवृत्ति करे। 


यह एक कठिन प्रश्न है। यदि स्वार्थ, अन्याय, प्रपच, स्वेच्छाचारिता 
के पोषणार्थ आततायी के रूप मे युद्ध छेडा जाता है तो उसमे 
स्वेच्छापूर्वठक्क सहयोग देने वाला अनीतिपूर्ण वृत्ति का प्रवर्धक होने के 
कारण निर्दोष नहीं कहा जा सकेगा। इतना अवश्य है कि समष्टि के 
प्रवाह क॑ विरुद्ध एक व्यक्ति की आवाज “नक्कारखाने मे तूती की 
आवाज' के समान ही अरण्यरोदन से किसी प्रकार कम न होगी। इस 
विकट परिस्थिति मे उसे समुदाय के साथ कदम उठाना पडेगा, अन्यथा 
शायद प्राणो से भी हाथ धोना पडे। यदि उसमे अन्याय के प्रतिकार योग्य 
दृढ आत्मबल की कमी हो तो उसे आसक्ति छोड युद्ध मे सम्मिलित 
होना होगा। इसके सिवा कोई चारा ही नही है। अनासक्तिपूर्वक कार्य 
करने मे और आसक्तिपूर्वक कार्य करने मे बन्ध की दृष्टि से बडा 
अन्तर है। देशकाल, परिस्थिति, व्यक्तिगत सयमशील जीवन की अवस्था 
आदि अनेक बातो को लक्ष्य मे रखकर ही ऐसे प्रश्न का समाधान खोजा 
जा सकेगा। 


कोई-कोई लोग युद्ध को आवश्यक और शीौर्यवर्धत मान सदा 
उसके लिए सामग्री का सचय करते रहते है और युद्ध छेडने का निमित्त 


(4, #> 
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मिले या न मिले किसी भी वस्तु को बहाना बना अपनी अत्याचारी 
मनोवृत्ति की तृप्ति के लिए सग्राम छेड देते है। उन लोगो की यह 
विचित्र समझ रहती है कि बिना रक्तपात तथा युद्ध हुए जाति का पतन 
होता है और उसमे पुरुषत्व नही रहता--[॥06 876 94॥०६शा5ं5 0 फ़्च 
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जर्मनी को युद्धस्थल मे पहुँचने की प्रेरणा करने वाला जर्मन विद्वान्‌ 
नीदशे युद्ध को मानो धर्म का अग मानता हुआ जोरदार शब्दो मे युद्ध 
की प्रेरणा करता हुआ कहता है-“सकटमय जीवन व्यतीत करो। अपने 
नगरो को विसूवियस ज्वालामुखी पर्वत की बगल मे बनाओ। युद्ध की 
तैयारी करो। मै चाहता हूँ कि तुम लोग उनके समान बनो, जो अपने 
शत्रुओ की खोज मे रहते है। मै तुम्हे युद्ध की मन्त्रणा देता हूँ, मेरी 
मन्त्रणा शान्ति की नही, विजय लाभ की है। तुम्हारा काम युद्ध करना हो, 
तुम्हारी शान्ति विजय हो। अच्छा युद्ध प्रत्येक उद्देश्य को उचित बना देता 
है। युद्ध की वीरता ने दया की अपेक्षा बडे परिणाम पैदा किए है। तुम्हारी 
दया ने नहीं, वीरता ने अब तक अभागे लोगो की रक्षा की है। तुम पूछते 
हो नेकी क्‍या है? वीर होना नेकी है। सुन्दर और चित्ताकर्षक होने का 
नाम नेकी नहीं है। यह बात कुमारियो को कहने दो। आज्ञा पालन और 
युद्ध का जीवन व्यतीत करो। खाली लम्बी जिन्दगी से क्या फायदा? 


वह यह भी कहता है “जो देश दुर्बल और घृणास्पद बन गए है, 
वे यदि जीवित रहना चाहते है तो उन्हे युद्ध औषध ग्रहण करनी चाहिये। 
मनुष्य को युद्ध के लिए शिक्षा दी जानी चाहिए और स्त्रियो को योद्धाओ 
के मनोरजन करने मे विज्ञ बनाना चाहिए। इसके सिवाय अन्य बाते 
बेसमझी की है। क्या आप यह कहते है कि पवित्र उद्देश्र के कारण 
युद्ध भी पवित्र हो जाता है? मेरा तो आपसे यह कहना है कि अच्छा युद्ध 
प्रत्येक उद्देश्य को स्वय पवित्रता ग्रदान करता है।"/ 


इस प्रकार की युद्धनीति की दुर्बलता वर्तमान युद्ध के परिणाम ने 
ही प्रकट कर दी। हार्वर्ड यूनिवर्सिटी के तत्त्वज्ञान के प्रो" डा० जार्ज 
सान्तायन ने युद्ध पर गम्भीर विचार कर जो बात युद्ध के पूर्व लिखी 
थी वह यूरोप की रक्त-रंजित भूमि मे आज दृष्टिगोचर हो रही है। डा० 
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जार्ज ने लिखा था-“युद्ध राष्ट्र की सम्पत्ति का नाश करता है, उद्योगों 
को बन्द करता है, राष्ट्र के तरुणो को स्वाहा कर देता है, सहानुभूति को 
सकीर्ण बनाता है और साहसी-सैनिक वृत्तिवालो द्वारा शासित होने के 
दुर्भाग्य को प्राप्त कराता है। वह भावी पीढी की उत्पत्ति का भार दुर्बल, 
बदसूरत, पौरुषहीन व्यक्तियो पर सौपता है। युद्ध को साहस और सद्गुण 
की भूमि स्वीकार करना, ऐसा ही है जैसे व्यभिचार को प्रेम की भूमि 
कहना। "5 


टालस्टायःः का कथन बडा महत्त्वपूर्ण है, “युद्ध का ध्येय 
प्राणघात है, उसके अस्त्र है जासूसी, छल, छल की प्रेरणा, अधिवासियो 
का विनाश, उनकी सम्पत्ति का अपहरण करना अथवा सेना की रसद 
की चोरी करना, दगा और झूठ, जिन्हे सैनिक उस्तादी कहते है। सैनिक 
व्यवसाय की आदतो मे स्वतन्त्रता का अभाव रहता है। उनको अनुशासन, 
आलस्य, अज्ञानता, क्रूरता, व्यभिचार तथा शराबखोरी कहते है।" 


साधारणतया लोग युद्ध की भीषणता को भूलकर उसके औचित्य 
का समर्थन कर बेठते है। ऐसो को ड्यूक आफ बेलिगटन के ये शब्द 
शान्त भाव से हृदयगम करना चाहिए जिनमे कहा है “मेरी बात मानिये, 
अगर तुम युद्ध को एक दिन देख लो, तो तुम सर्वशक्तिशाली परमात्मा 
से प्रार्थना करोगे कि भविष्य मे मुझे एक घण्टे के लिए भी युद्ध न 
देखना पडे।”3० 


वर्तमान युद्धों की प्रणली और गति-विधि को देखते हुए यह 
कहना होगा कि उनका बाह्य रूप अच्छा बताया जाता है और उनके 
अन्तरग मे दुष्टता, अत्याचार, दीनोत्पीडन आदि की कुत्सित भावनाएँ 
विद्यमान है।! इस स्वार्थपूर्ण युद्ध से न्याय का सरक्षक, पौरुष का 
प्रवर्धन, गुणीजनो का उद्बोधक, दीनो का उद्धारक धर्म-युद्ध 
बिल्कुल भिन्न है। वर्तमान युद्ध तो इस बात को प्रमाणित करते है कि 
जडता के अखण्ड उपासक पश्चिम के वैज्ञानिक जगत्‌ ने ही यह 
स्व-परध्वसी अविद्या सिखाई। स्वर्गीय एण्ड्यूज़ महाशय ने लिखा 
था-“एक् युद्ध के अनन्तर दूसरा छिड गया और उससे छुटकारा नहीं 
दिखता। वास्तविक बात तो यह है कि पश्चिमी सभ्यता मे कुछ खराबी 
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अवश्य है जो स्व-विनाशिनी प्रवृत्तियो की ओर प्रतिरोध के उपाय के ' 
बिना प्रेरित करती है।”?? 


प्राथमिक साधक को अपने उत्तरदायित्व का ख्याल रखते हुए राष्ट्र 
आदि के सरक्षण निमित्त मजबूर हो विरोधी हिसा के क्षेत्र मे अवतीर्ण 
होना पडता है। समाज के कल्याणार्थ राष्ट्र के मार्ग मे दुर्जनरूपी काटो 
को दूर किये बिना राष्ट्र का उत्थान और विकास नही हो सकता। लेकिन 
इसका अर्थ यह नहीं है कि कण्टक के नाम पर रास्ते के मूलरूप 
बुनियादी पत्थरों को उख़ाड कर फेका जाए। ऐसी अवस्था मे यदि हम 
कण्टको से बचे, तो गहरे गड्ढे अपनी गोद मे गिरा हमे सदा के लिए 
बिना सुलाए न रहेगे। एकान्तरूप से युद्ध मे गुण को ही देखने वाला सारे 
ससार को भयकर विसूवियस ज्वालामुखी नही, पौराणिक जगत्‌ मे वर्णित 
प्रलय की प्रचण्ड ज्वालापुज्जरूप मे परिणत कर देगा। उस सर्वसहारिणी 
अवस्था मे क्या आनन्द और क्या विकास होगा? नीदशे की दृष्टि मे 
मनुष्य भूखे व्याप्र के समान है। उसके अनुसार पशु-जगतू का मात्स्य-न्याय 
उचित कहा जा सकेगा। लेकिन, विवेकी और प्रबुद्ध मानवो का कल्याण 
पशुता की ओर झुकने मे नहीं है। इस विश्व मे महामानव बन हमे एक 
ऐसे कुटुम्ब का निर्माण करना है, जिसमे रहने वाला देश, जाति आदि 
की सकीर्ण परिधियो से पूर्णतया उन्मुक्त हो और यथार्थ मे जिसकी 
आत्मा मे “वसुधैव क्ुटुम्बकम्‌!' का अमूल्य सिद्धान्त विद्यमान हो। 
विख्यात लेखक लुई फिशर का कथन कितना वास्तविक है; हमने 
पिछले महायुद्ध मे केसर को पराजित किया था, तो पश्चात्‌ हमे हिटलर 
की प्राप्ति हुई। हिटलर के पराजय के उपरान्त यह सम्भव है कि हमे 
और भी क्षतिकारी हिटलर मिले। यह तब तक होगा, जब तक हम उस 
भूमि और बीज को ही नही समाप्त कर देते, जिससे हिटलर, मुसोलिनी 
तथा अन्य लडाकू लोग पैदा होते है।? 


इस प्रसग मे जर्मन-विद्वानू की अपेक्षा प्रख्यात विद्वान्‌ बैरि० 
सावरकर की हिसा-अहिसा सम्बन्धी चिन्तना भी विचारणीय है। वे 
लिखते है-“हिसा और अहिसा के कारण दुनिया चलती है। अपनी-अपनी 
सीमा के अन्दर दोनो आवश्यक है। इनके बिना ससार नहीं चल सकता। 
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माता अपने वक्षस्थल से बच्चे को दूध पिलाती है, उसके इस त्याग मे 
अहिसा जरूर है परन्तु जिस समय उस पर कोई दूसरा आक्रमण करने 
के लिए आता है तो वह मुकाबले पर हिसा के लिए तैयार हो जाती है। 
इस प्रकार हिसा-अहिसा दोनो एक स्थान पर विद्यमान है। समस्त सृष्टि 
हिसा-अहिसा पर खडी है, इससे तो यह प्रतीत होता है कि माता जो 
आक्रमणकारी की हिसा के लिए उतरती है, वह उचित है।'' इस प्रसग 
मे जैन गृहस्थ की दृष्टि से यदि हम विचार करे तो आक्रमणकारी के 
मुकाबले के लिए माता का पराक्रम प्रशसनीय गिना जाएगा, उसे विरोधी 
हिसा की मर्यादा के भीतर कसना होगा जिसका गृहस्थ परिहार नही कर 
सकता। आगे चलकर श्रीसावरकर सकलल्‍पी हिसा को भी उचित बताते 
है। उसका समर्थन नही किया जा सकता। 


वे कहते है-“यदि मै चित्रकार होता, तो ऐसी शेरनी का चित्र 
बनाता, जिसके मुँह से रक्त की बिन्दु टपकती होती। इसके अतिरिक्त 
उसके सामने एक हिरन पडा होता, जिसे मारने के कारण उसके मुँह मे 
रक्त लगा होता। साथ ही वह अपने स्तनो से बच्चे को दूध पिला रही 
हो। ऐसा चित्र देखकर आदमी झट समझ सकता है कि दुनिया को 
चलाने के लिए किस प्रकार हिसा-अहिसा की आवश्यकता है। हिसा-अहिसा 
एक दूसरे पर निर्भर है।”?* 


यह चित्र पराक्रमी अहिसक की वृत्ति का अवास्तविक चित्रण 
करता है। सच्चा अहिसक अपने पराक्रम के द्वारा दीन-दुर्बल का उद्धार 
करता है, उस पर आई हुई विपत्ति को दूर करता है। दीन पर अपना 
शौर्य प्रदर्शन करने मे अत्याचारी की आभा दिखाई देती है। बेचारा मृग 
असमर्थ है, कमजोर है, किन्तु है पूर्णतया निर्दोष! उसके रक्त से रज्जित 
शेरनी का मुख शौर्य का प्रतीक नही कहा जा सकता। वह क्रूरता और 
अत्याचार का चित्र आखो के आगे खडा कर देता है। शेरनी के समान 
महान्‌ शक्ति का सज्चय प्रशसनीय है, अभिवन्दनीय है, किन्तु अत्याचारी 
के स्थान पर दीनो का उसका शिकार बनाया जाना “शक्ति- परेषा 
परिषीडनाथय” की सूक्ति को स्मरण करता है। वास्तविक अहिसक 
गृहस्थ मजबूरी की अवस्था मे विरोधी हिसा करता है। ठीक शब्दो मे तो 
यो कहना चाहिए कि उसे हिसा करनी पडठती है। प्राणघात करने मे उसे 
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प्रसन्‍नता नहीं है, किन्तु वह क्या करे? उसके पास ऐसा कोई उपाय नहीं 
है जिससे वह कण्टक का उन्मूलन कर न्याय की प्रतिष्ठा स्थापित कर 
सके। व्याप्नी सदूश पशुओ की हिसक-वृत्ति मानव का पथ-प्रदर्शन नहीं 
कर सकती; कारण उसमे पशुता की ओर आमत्रण है। उसमे पशुबल के 
सद्भाव के साथ-साथ पशु वृत्ति का भी प्रदर्शन है। अत: शौर्य के नाम 
पर अत्याचारी के चित्र को आदर्श अहिसाधारी की तस्वीर नही कहा जा 
सकता। वह चित्र अत्याचारी और स्वार्थी (५४४॥॥ भ0 $०959) प्राणी का 
वर्णन करता है। आदर्श अहिसक मानव का नही। 


स्व० रा० ब० जस्टिस जे० एल" जैनी ने जैन-अहिसा के विषय मे 
जो महत्त्वपूर्ण उद्गार प्रकट किए थे उनका अवतरण इतिहासज्ञ स्मिथ 
महाशय अपने भारतीय इतिहास मे इस प्रकार देते है-“जैन आचार 
शास्त्र सब अवस्था वाले व्यक्तियो के लिए उपयोगी है। वे चाहे नरेश, 
योद्धा, व्यापारी, शिल्पकार अथवा कृषक हो, वह स्त्री-पुरुष की प्रत्येक 
अवस्था के लिए उपयोगी है। जितनी अधिक दयालुता से बन सके 
अपना कर्त्तव्य पालन करो। सूत्र रूप मे यह जैनधर्म का मुख्य सिद्धान्त 
है।" 


शत्रु पर विजय पाने के लिए युद्ध के सिवाय अन्य भी उचित 
उपायो का कुशल नीतिज्ञ परिस्थिति के अनुसार आश्रय लेता है। 
शान्तिपूर्ण पद्धति को अपनाने पर युद्ध से अधिक स्थायी हृदय-परिवर्तन 
पूर्वक विपक्षी पर विजय प्राप्त की जाती है। कवि कहता है- 


मृवुना दारुण हन्ति मृदुना हन्त्यदारुणम्‌।॥ 
नासाध्य मृतुना किचित्‌ तस्मात्‌ तीक्षणतर हि मृतु:॥ 


शान्तिमय उपाय से बलशाली पर विजय प्राप्त की जाती है। उसके 
द्वारा अक्रूर व्यक्ति भी वश मे किया जाता है। शान्तिमय उपाय द्वारा कोई 
भी कार्य असाध्य नही है; इसलिए कठोर पद्धति की अपेक्षा मृदु व्यवहार 
को विशेष शक्तिशाली नाम से माना गया है। 


'विलियम शेक्सपियर भी अपने पात्र हेनरी नरेश के द्वारा शान्ति 
के पथ को अपनाया जाना अधिक लाभकारी तथा शीघ्र सफलता को 
प्रदान करने वाला मानता है।*८ 
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वास्तव मे कुशल शासक चतुर चिकित्सक की पद्धति को अपनाता 
है। चिकित्सक शल्यक्रिया (07००४०) उसी समय करता है जबकि 
ऐसा किए बिना अन्य मार्ग नहीं है। इसी प्रकार शासक भी अन्य उपायो 
के असम्भव होने पर अन्त मे युद्ध का आश्रय लेता है।?” इस युद्ध का 
मुख्य लक्ष्य न्याय तथा धर्म का सरक्षण रहता है। लोभ, अहकार तथा 
क्रूरता से प्रेरित युद्ध निदनीय है, क्योंकि उसका उद्देश्य धर्म का रक्षण 
के स्थान मे धर्म का भक्षण हो गया हे। 


हिसा का तृतीय भेद आरम्भी हिसा कहा जाता है। जीवन-यात्रा के 
हेतु शरीररूपी गाडी चलाने के लिए उचित रीति से उसका भरण-पोषण 
करने के लिए आहार-पान आदि के निमित्त होने वाली हिसा आरम्भी 
हिसा है। शुद्ध भोजन-पान का आत्म-भावो के साथ घनिष्ठ सम्बन्ध है, 
यह बात पहले स्पष्ट की जा चुकी है। हितोपदेश मे हरिण पात्र के द्वारा 
शुद्ध आहार के सम्बन्ध मे एक महत्वपूर्ण पद्च आया है- 


“स्वच्छन्दबनजातेन शाकेनापि प्रपूर्यते। 
अस्य दग्धोदरस्थार्थ क कुर्यात्‌ पातक महत्‌॥” 


जब स्वच्छन्द रूप से बन मे उत्पन्न वनस्पति के द्वारा उदर-पोषण 
हो सकता है तब इस दग्ध-उदर के लिए कौन बडा पाप करे? 


जिनके प्राण रसना इन्द्रिय मे बसते हे, वे तो इन्द्रिय क॑ दास बन 
बिना विवेक के राक्षस सदृश सर्वभक्षी बनने से नहीं चूकते। मद्य, 
मासादि द्वार शरीर का पोषण उनका ध्येय रहता है। अनेक प्रकार के 
व्यजनादि से जिहवा को लाचसी देकर अधिक-से-अधिक परिमाण मे 
भोज्य सामग्री उदरस्थ की जाती है। पशु जगत्‌ के आहारपान मे भी कुछ 
मर्यादा रहती है, किन्तु भोगी मानव ऐसे पदार्थों तक को स्वाहा करने से 
नही चूकता, जिनका वर्णन सुन सात्त्विक प्रवृत्ति बालो को बेदना होती 
है। सत्पुरुष दूसरो को पीडा न देने का ध्यान रखते है। कबीर कहता है- 


“कबिरा सोई पीर है जो जाने पर पीर। 
जो पर पीर न जानई सो काफिर बे पीर॥ 
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सम्राट्‌ अकबर का जीवन जब जैन सत हरिबिजय सूरि आदि के 
सत्सग से अहिसा भाव से प्रभावित हुआ तब अबुलफजल के शब्दो 
मे सम्राट्‌ की श्रद्धा इस प्रकार हो गई-“॥6॥5 70 788 04 8 ग्राक्षा आप 
प्राथ० ॥5 80800 0९ 897८ ० ॥॥7795”( यह उचित बात नही है कि 
इन्सान अपने पेट को जानवरो की कब्र बनाये) (4क--4/स्वएवा7, #ेण 
3, छाट एए 380)। मुगल सप्राट्‌ अकबर ने अपने जीवन पर प्रकाश 
डालते हुए यह भी कहा है-"मास-भक्षण प्रारम्भ से ही मुझे अच्छा नहीं 
लगता था, इससे मैने उसे प्राणिरक्षा का सकेत समझा और मैने मासाहार 
छोड दिया।?£ 


बौद्ध वाडमय मे, बुद्ध-देव के 'सूकर-मद्वव' भक्षण का उल्लेख 
पा 'शूकर का मास बुद्ध ने खाया' यह अर्थ, मालूम होता है चीन और 
जापान ने हृदयगम किया है। यदि ऐसा न होता तो आज मास-भक्षण मे 
वे देश अन्य मास-भक्षी देशो से आगे न बढते। एक बार समाचार पत्रों 
मे बौद्ध जगतू के लोगो के आहार-पान पर प्रकाश डालने वाला लेख 
प्रकट हुआ था। उससे विदित होता था कि वे लोग आहार के नाम पर 
किसी जीव को नहीं छोडठते। वे सर्वभक्षी है, सर्पभक्षी भी है। कृत्रिम 
उपयोग से मलिन वस्तुओ मे कीटादि उत्पन्न कर वे अपनी इच्छा को 
तृप्त करते है। प्रतीत होता है अपने धर्म मे आनन्द का अतिरेक अनुभव 
करने वाले धर्मानन्द जी कोसम्बी ने यह सोचने का कष्ट नहीं किया कि 
धर्म के प्रधान स्तम्भ मे जीवन के शैथिल्य से गतानुगतिक वृत्ति वाली 
जनता का क्‍या हाल होता है। बुद्ध जगत की अमर्यादित मास-गृद्धता यह 
निर्णय निकालने के लिए प्रेरित करती है, कि शाक्य मुनि के जीवन के 
साथ शूकर-मद्॒व-शूकर मास का दुर्भाग्य से सम्बन्ध रहा होगा। उसे देख 
चेलो ने अपनी अपनी प्रवृत्ति द्वारा गुरु को भी पीछे कर दिया। 
कोसम्बीजी को इसी प्रकाश मे जैनो का आहार-पान और महावीर की 
जीवन-चर्या का अध्ययन करना चाहिए था। कदाचित्‌ 'कुक्कुडमस, 
बहु-अट्ठिय' का सम्बन्ध प्रक्षिप्त न होकर यदि वास्तव मे महावीर के 
साथ होता तथा उसका मास-परक अर्थ रहता, तो बौद्ध जगत्‌ के समान 
जैन जगत्‌ भी आमिष आहार द्वारा अहिसा तत्त्वज्ञान की सुन्दर समाधि 
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बनाए बिना न रहता। बाह्य जाली प्रमाणो की निस्सारता का पता अन्तरग 
साक्षियो के द्वारा न्‍्यायविद्या के पण्डित आज की चुस्त, चालाक 
अदालतो मे लगाया करते है। उसी अन्तरग साक्षी के प्रकाश मे यह ज्ञात 
होता है कि बौद्धजगत्‌ के समान हिसक-प्रवृत्ति के पोषणनिमित्त परम 
कारुणिक महावीर के पुण्य जीवन मे बुद्ध-जीवन की तरह आमिष 
आहार की कल्पना की गई। किन्तु, जैन आचार शास्त्र, जैन श्रमणो की 
ही नहीं, गृहस्थो की चर्या का मास के सिवा अन्य भी असात्त्विक 
शाकाहार तक से असम्बन्ध रूप अन्तरग साक्षिया महावीर की अहिसा 
को सूर्य के प्रकाश के समान जगत्‌ के समक्ष प्रकट करती है और मुमुश्षु 
के सम्यक्‌ मार्ग सुझाती है कि विश्व का हित पवित्र जीवन मे है। 


श्रीयुत्‌ गगाधर रामचन्द्र साने बी० ए० ने 'भारतवर्षाचा मार्मिक 
इतिहास” लिखने मे निष्पक्ष दृष्टि को भुला धर्म का विकृत चित्रण कर 
अपनी साम्प्रदायिक दृष्टि को परितृप्त करने का प्रयत्न किया है। पानी 
छानकर पीने से क्या लाभ है, आज यन्त्रविद्या के विकास होने के कारण 
प्रत्येक विचारक के ध्यान मे आ जाते है। पानी छानकर पीने से अनेक 
जलस्थ जन्तु पेट मे पहुचने से बच जाते है। जन्तुओ के रक्षण के साथ 
पीने वाले का भी रक्षण होता है। क्योंकि कई विचित्र रोग जैसे नहरुआ 
आदि अनछने पानी के ही दुष्परिणाम है। अत्यन्त सूक्ष्म जीवो का छन्‍्ने 
के द्वारा भी रक्षण सम्भव नही है, फिर भी माइक्रोस्कोप-अणुवीक्षण यन्त्र 
द्वारा इस बात का पता चलता है कि कितने जीवो का एक साधारण सी 
प्रक्रिया से रक्षण हो जाता है। मनुस्मृति सदुश हिसात्मक बलि के 
समर्थक शास्त्र मे भी निम्नलिखित श्लोक से छनाजल ग्रहण करने का 
समर्थन पाया जाता है *- 


“दृष्टिपूत न्यसेत्पाद वस्त्रपृत जल पिखेत्‌।॥ 
सत्यपूता बदेद्‌ बाच्च, मन-पूत समाचरेत्‌''॥ 6046। 


भागवत्‌ मे वानप्रस्थ तथा सन्‍्यासी को छने पानी पीने का कथन है। 
“बस्त्रपूत पिल्लेत्‌ जलम्‌” (अ० 8, 6, एकादश स्कन्ध) 


इससे जैनियो के दया-धर्म रक्षक तत्त्व का पोषक छना पानी पीने 
का उपहास करने मे साने जी का सयानापन सत्य के प्रकाश मे नहीं 
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दिखता। जैनधर्म मे अहिसा का सम्बन्ध उस प्रवृत्ति से है जो मानसिक 
निर्मलता एवं आत्मीय स्वास्थ्य का सरक्षण करे। साधना के पथ मे मनुष्य 
का जैसे-जैसे विकास होता जाता है, वैसे-वैसे बह अपनी चर्या प्रवृति 
को सात्त्विक, प्रबोधक और सवर्धक बनाता है। जिन पदार्थों से इन्द्रियो 
की लोलुपता बढती है, उच्च साधना के पथ मे उनका परिहार बताया 
गया है। भोजन की पवित्रता जिस प्रकार उच्च साधक के लिए 
आवश्यक है, उसी प्रकार जल विषयक विशुद्धता भी लाभप्रद है। जैसे 
रोगी व्यक्ति को वैद्य उष्ण किए हुए जल देने की सलाह देता है क्योंकि 
वह पिपासा का वर्धक नही होता, दोषो को शमन करता है, अग्नि को 
प्रदीप्त करता है और क्या-क्या लाभ देता है, यह छोटे-बड़े सभी वैद्य 
बताबेगे। आत्मा को स्वस्थ बनाने के लिए वह सावधान रहता है 
कि-'शरीर व्याधिमन्दिर' न बने और स्वास्थ्य सदन रहे, तो तप: साधना, 
लोकहित, ब्रह्मचिन्तन आदि के कार्यो मे बाधा नहीं आएगी। अन्यथा 
रोगाक्रान्त होने पर- 


“कफ-वात-पित्ते: कण्ठावरोधनविधौ स्मरण क्ुतस्ते।” 
वाली समस्या आए बिना न रहेगी। 


आत्म निर्मलता के लिए शरीर को निरोग रखना साधक के लिए 
इष्ट है ओर शरीर की स्वस्थता के लिए शुद्ध आहार-पान वाछनीय है। 
इसलिए  स्वास्थ्यवर्धक आहारपान पर दृष्टि रखना आत्मीक निर्मलता की 
दृष्टि से आवश्यक है। उष्ण जल तैयार करने मे स्थूल दृष्टि से जलस्थ 
जीवो का तो ध्वस होता ही है; साथ ही अग्नि आदि के निमित्त से और 
भी जीवो का घात होता है। किन्तु, इस द्रव्य हिसा के होते हुए भी 
मानसिक निर्मलता, निरोगता आदि की दृष्टि से उच्च साधक को गरम 
किया हुआ जल लेना आवश्यक बताया है। यदि बाह्य हिसा के सिवाय 
मनःस्थिति पर दृष्टि न डाली जाए तो ससार मे बडी विकट व्यवस्था हो 
जाएगी और तत्त्वहज्ञान की बडी उपहासास्पद स्थिति होगी। अमृतचन्द्र 
आचार्य ने लिखा हे, कि अहिसा का तत्त्वज्ञान अतीव_गहन है और 
इसके रहस्य को न समझने वाले अज्ञों के लिए सदगुरु ही शरण है 
जिनको अनेकान्त विद्या के द्वारा प्रबोध प्राप्त होता है। 
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प्राणघात को ही हिसा की कसोटी समझने वाला खेत मे कृषि कर्म 
करते हुए अपने हल द्वारा अगणित जीवो को मृत्यु के मुख मे पहुचाने 
वाले किसान को बहुत बडा हिसक समझेगा और प्रभात मे जगा हुआ 
मछली मारने की योजना मे तल्लीन, किन्तु कारण विशेष से मछली 
मारने को न जा सकने वाले मनस्ताप सयुक्त धीवर को शायद अहिसक 
मानेगा। अहिसक विद्या के प्रकाश मे किसान उतना अधिक दोषी नहीं 
है, जितना वह धीवर है।?? किसान की दृष्टि जीव वध की नहीं है, भले 
ही उसके कार्य मे जीवो की हिसा होती है। इसके ठीक विपरीत धीवर 
की स्थिति है। उसकी आत्मा आकण्ठ हिसा मे निमग्न है, यद्यपि वह 
एक भी मछली को सन्‍्ताप नही दे रहा है। अतएवं यह स्वीकार करना 
होगा कि यथार्थ अहिसा का उदय, अवस्थिति और विकास अन्त करण 
वृत्ति पर निर्भर है। जिस बाह्य प्रवृत्ति से उस निर्मल वृत्ति का पोषण होता 
है, उसे अहिसा का अग माना जाता है। जिससे निर्मलता का शोषण होता 
है, उस बाह्य वृत्ति को (भले ही वह अहिसात्मक दिखे) निर्मलता का 
घातक होने के कारण हिसा का अग माना है। 


देखो, रोगी के हित की दृष्टिवाला डॉक्टर आपरेशन मे असफलता 
वश यदि किसी का प्राणहरण कर देता है, तो उसे हिसक नहीं माना 
जाता। हिसा के परिणाम के बिना हिसा का दोष नही लगता। कोई व्यक्ति 
अपने विरोधी के प्राणहरण करने की दृष्टि से उस पर बन्दूक छोडता 
है और देववश निशाना चूकता है। ऐसी स्थिति मे भी व्यक्ति हिसा का 
दोषी माना जाता है, क्योंकि उसके हिसा के परिणाम थे। इसलिए वह 
आज के न्यायालय मे भयकर दण्ड को प्राप्त करता है। इस प्रकाश मे 
भारतवर्ष के धार्मिक इतिहास के लेखक का जैन-अहिसा पर आक्षेप 
निर्मूल प्रमाणित होता है? यह अहिसा तत्त्वज्ञान सभी धर्मो के द्वारा 
अभिवदित हे। 


उद्योगी हिसा वह है जो खेती, व्यापार आदि जीविका के उचित 
उपायो के करने मे हो जाती है। प्राथमिक साधक बुद्धिपूर्वक किसी भी 
प्राणी का घात नही करता, किन्तु कार्य करने मे हिसा हो जाया करती 
है। इस हिसा-अहिसा की मीमासा मे 'हिसा करना' और 'हिसा हो जाना' 
मे अतर है। हिसा करने मे बुद्धि और मनोवृत्ति प्राणघात की ओर 
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स्वेच्छापूर्वक जाती है, हिसा हो जाने मे मनोवृत्ति प्राणघात की नहीं है, 
किन्तु साधन तथा परिस्थिति विशेषवश प्राणघात हो जाता है। मुमुक्षु ऐसे 
व्यवसाय, वाणिज्य मे प्रवृत्ति करता है, जिनसे आत्मा मलिन नही होती, 
अतः क्रूर अथवा निन्दनीय व्यवसाय मे नहीं लगता। न्याय तथा अहिसा 
का रक्षणपूर्वक अल्पलाभ मे भी वह सन्तुष्ट रहता है। वह जानता है कि 
शुद्ध तथा उचित उपायो से आवश्यकता पूरक सम्पत्ति मिलेगी, अधिक 
नही। वह सम्पत्ति के स्थान मे पुण्याचरण को बडी और सच्ची सम्पत्ति 
मानता है। आत्मानुशासन मे लिखा हे .- 


“शुद्धैर्धनर्बिवर्धने सतामपि न सम्पद:। 
न हि स्वच्छाम्बुभि: पूर्णा: कदाचिदषि सिन्धव '॥ 45॥ 


सत्पुरुषो तक की सम्पत्ति शुद्ध धन से नही बढती है। स्वच्छ जल 
से कभी भी समुद्र नहीं भरा जा सकता। 


एक कोट्यधीश प्रख्यात जैन व्यवसायी बन्धु ने हमसे पूछा-“हमने 
दुग्धादि के प्रचार तथा पशु पालन निमित्त बहुत से पशुओ का पालन 
किया है। जब पशु वृद्ध होने पर दूध देना बिल्कुल बन्द कर देते है, तब 
अन्य लोग तो उन निरुपयोगी पशुओ को कसाइयो को बेच खर्चे से मुक्त 
हो द्रव्यलाभ उठाते है किन्तु जैन होने के कारण हम उनको न बेचकर 
उनका भरण-पोषण करते है, इससे प्रतिस्पर्धा के बाजार मे हम विशेष 
आर्थिक लाभ से वचित रहते है। बताइये आपकी उद्योगी हिसा की 
परिधि के भीतर क्या हम उन असमर्थ पशुओ को बेच सकते है?” मैने 
कहा-कभी नही। उन्हे बेचना क्रूरता, कृतघ्नता तथा स्वार्थपरता होगी।' 
जैसे अपने कुटुम्ब के माता, पिता आदि वृद्धजनो के अर्थशास्त्र की भाषा 
मे निरुपयोगी होने पर भी नीतिशास्त्र तथा सौजन्य विद्या के उज्ज्वल 
प्रकाश मे दीन से दीन भी मनुष्य उनकी सेवा करते हुए उनकी विपत्ति 
की अवस्था मे आराम पहुँचाता है, ऐसा ही व्यवहार उदार तथा विशाल 
दृष्टि रख पशु जगत के उपकारी प्राणियो का रक्षण करना कर्त्तव्य है। 
बडे बडे व्यवसायी अन्य मार्गों से धनसचय करके यदि अपनी उदारता 
द्वारा पशुपालन मे प्रवृत्ति करे, तो अहिसा धर्म की रक्षा के साथ ही साथ 
राष्ट्र के स्वास्थ्य तथा शक्तिसवर्धन मे भी विशेष सहायता प्राप्त हो। 
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यह अद्भुत बात है कि मनुष्य अपने को सभ्य तथा सुसस्कृत 
मानता हुआ उपकारी पशुओ के उपकारो को भूलकर उनके प्राणघात्र के 
कृत्सित एव क्र्रकर्म मे प्रवृत्त होता है और बेचारे पूर्व पापोदयवश हीन 
पर्याय मे पडे हुए पशु अपने उपकारी के प्रति कृतज्ञता का भाव धारण 
करते है; ऐसी स्थिति मे मनुष्य की महानता का अहकार टिक नहीं 
पाता। अग्रेजी साहित्य मे एन्ड्रोकिल्स और सिह की कथा प्रसिद्ध है। 
एन्ड्रोकिल्स ने करुणाभाव से एक सिह के पैर का काटा निकाला था। 
एक बार वह सिह उसी मनुष्य को खाने को छोडा गया। भूखा सिंह 
किस पर दया करता है? वह एन्ड्रोकल्स को देखकर सोचने लगा, “यह 
तो मेरा परम उपकारी है। इसे खाना ठीक नहीं है," अत: उस सिह ने 
उसको छोड दिया। क्या इस कृतज्ञ सिह के जीवन से स्वार्थी तथा धन 
लोलुपी व्यक्ति कुछ शिक्षा ग्रहण नही करेगा? मनुष्य को धन का लोलुपी 
राक्ष। न बनकर इसानियत अर्थात्‌ मनुष्यता के अनुरूप कार्य करना 
चाहिए। करुणाशील व्यक्ति का सुख और समृद्धि दोनो अनुगम करती है। 
इस प्रसंग मे स्व० चारित्र चक्रवर्ती आचार्य शांतिसागर महाराज के जीवन 
का अनुभव महत्त्वपूर्ण है। उस समय वे साधु नही बने थे। वे भोग ग्राम 
के अधिपति-पाटील थे। उनकी खेती से लगी हुई एक ब्राह्मण की खेती 
थी। वे अपने खेतो का निरीक्षण करने जाते थे। उस समय पडोसी ब्राह्मण 
का नोकर अपने खेत की चिडियो को अपने खेत से भगाता था, जो 
समीपवर्ती खेत मे पहुचा करती थी। वहा उनको कोई नहीं भगाता था। 
खेत रक्षक किन्तु दया-द्रवित पाटील पीठ करके बैठ जाते थे, जिससे 
पक्षियो मे भय न पैदा हो उन पक्षियो को प्यास की पीडा न हो, इससे 
वे पानी की मोट अपने हाथो से खेचकर वहा पानी भर दिया करते थे। 
पक्षीगण कलरब करते हुए अनाज खाते थे और पानी पीकर हर्षित होते 
थे। 


इस बात को सुनकर शुष्क तकशास्त्री यह कहेगा कि इस पद्धति 
से तो खेती उजडे बिना न रहेगी; किन्तु जब हमने भोज ग्राम (जिला 
बेलगाव) पहुचकर पाटील (महाराजजी)के पडोसी ब्राह्मण के नौकर से 
उक्त चर्चा पूछी तो उस वृद्ध ने बताया कि पक्षियो के खाने पर भी 
पाटील के खेत मे विपुल फसल आती थी। यही बात आ शान्तिसागर 
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जी महाराज के मुख से हमने सुनी थी। वे कहते थे, “जीवो पर दया 
करने से धान्य की कमी नहीं पडती। इसका हमे स्वय अनुभव है।” एक 
भरद्र स्वभाव वाले मुस्लिम जागीरदार बन्धु ने सुनाया था कि पहले उनके 
खेतो मे हरिणों के झुण्ड के झुण्ड झूमते-झूमते, ज्वार आदि को खा जाते 
थे, किन्तु उन खेतो मे बडे-बडे भुट्टे लगा करते थे। पर तृष्णाबश उन 
हरिणो को मार डाला गया इससे उपज एकदम कम हो गई। ईश्वर को 
कर्त्ता मानने वाला क्‍या यह नहीं सोचता कि उस धान्य मे उन बेचारे 
पशुओ का भी भाग लगा हुआ है। प्रत्येक स्थान पर शुष्क तर्क की 
पद्धति काम नहीं करती। करुणा तथा प्रेमपूर्ण आचार तथा व्यवहार के 
प्रभाव से अनेक प्रकार की उन्नति, समृद्धि तथा सुख प्राप्त होते हैं; 
इसलिए मनुष्य को तीब्र लोभी बन धन-सचय के लिए क्रूरता का पथ 
नहीं पकडना चहिए। 


जैन ग्रथो मे वर्णन आता है कि जब दया के सिन्धु तीर्थंकर महावीर 
आदि महान्‌ आत्माओ ने कैवल्य प्राप्त किया था, तब सौ योजन प्रमाण 
क्षेत्र अर्थात्‌, चार सौ मील के क्षेत्र मे दुर्भिक्ष दूर होकर सुमिक्षता का 
सद्भाव हो जाता था। “योजन शत इक मे सुभिख”। यह पवित्र आत्मा 
का बहिर्जगत पर पृण्य प्रभाव दृष्टिगोचर होता था, अत: करुणा का 
आश्रय लेने पर सुभिक्षता की वृद्धि होना अवश्यभावी है। आचार्य 
शांतिसागर महाराज ने कहा था, “यदि भारत का शासन जीव हिसा का 
पथ न पकडे, मास का व्यापार न करे, तो देश की धान्यादि की न्यूनता 
शीघ्र दूर हो जाएगी।" आज जो देश मे धान्यादि का अभाव होने से 
जनता कष्ट पा रही है उसका कारण यह है कि जनता की सरकार ने 
मास, मछली आदि का व्यापार शुरू कर दिया है। 953 मे मध्य प्रदेश 
की सरकार ने एक आदेश छपाया था “बदर मारो, इनाम लो” राज्य 
सरकार ने आदेश दिए है कि बन्दर मारने वाले व्यक्तियो को प्रत्येक 
पाच बन्दर मारने पर प्रति बन्दर एक रुपया की दर से पुरस्कार दिया 
जाएगा।” उक्त आदेश मे यह भी कहा गया था, कि “जो व्यक्ति पाच 
से कम बन्दर मारेगा, उसे कोई पुरस्कार नहीं दिया जाएगा।" ( नवभारत, 
नागपुर 2 अक्टूबर 953) 
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इस सम्बन्ध मे हमने तत्कालीन राष्ट्रपति डा० राजेन्द्र प्रसाद जी को 
लिखा था, कि शाकाहारी, निरपराधी, डराने से भाग जाने वाले तथा हिन्दू 
समाज के द्वारा राम के सहायक रूप मे पूजे जाने वाले बन्दरो के 
सहारार्थ ब्राह्मण कुलोत्पन्न मुख्यमत्री श्री रविशकर शुक्ल की सरकार का 
कृष्ण कृत्य बन्द करवाइये, कारण मध्य प्रदेश मे प्रकृति की दया से 
अन्न सकट भी नही है।” राष्ट्रपति जी ने हमारे पत्र को मध्य प्रदेश के 
मुख्यमत्री के पास भिजवाकर हमे उसकी सूचना दी। कुछ समय पश्चात्‌ 
पत्रो मे यह शुभ समाचार छपा कि मध्य प्रदेश शासन ने बन्दर मारने का 
आदेश वापस ले लिया है। केन्द्रीय शासन अभी अपनी प्रवृत्तियो मे हिसा 
की ओर अधिक प्रवृत्त होता जा रहा है। मुसलमान तथा अग्रेज शासको 
के काल मे भी न होने वाली हिसा का मार्ग आज की अहिसाशभ्रष्ट प्रजा 
की सरकार अपना रही है, जिसकी बागडोर मुख्यत हिन्दू भाइयो के 
अधीन है। इग्लैण्ड के दयाप्रेमी लोग भारत सरकार की हिसामय प्रवृत्ति 
को देखकर घबडा उठे है। रायटर की सवाद समिति ने लन्दन से ता० 
6 फरवरी 955 को यह सवाद प्रसारित किया कि ब्रिटिश जीवरक्षक 
समितियो ने भारत सरकार से अनुरोध किया है कि भारत से बदरो को 
बाहर भेजा जाना बन्द किया जाए, कारण गत दो वर्षो मे 9 लाख बन्दर 
लन्दन के बदरगाह से होते हुए अमेरिका भेजे गए। उनमे से 75% तो 
वैज्ञानिक प्रयोगशालाओ मे मारे गए और शेष रॉकेट के शोध के काम मे 
लाए गए। इस सबध मे लन्दन स्थित भारत क॑ हाई कमिश्नर से मजदूर 
दल के सदस्य पीटर फ्रीमेर महाशय के नेतृत्व मे एक शिष्टमण्डल 
मिला। (अग्रेजी दैनिक 'हितवाद 


आज का सुशिक्षित माना जाने वाला व्यक्ति स्वार्थ मूर्ति बनकर 
अपनी अभिलाषाओ की पूर्ति निमित्त क्रूर से क्रूर कर्म करता हुआ 
मानवाकृति युक्त राक्षस सदृश लगता है। वह ईश्वर का बडा भक्त बनता 
है और उसके नाम प्रशस्ति पाठ करते हुए कहता हे, “ईश्वर ने सर्व 
प्राणियो मे श्रेष्ठ मनुष्य बनाया है तथा उसके भोजनार्थ ही पशुओ को 
पैदा किया है। पशुओ मे तो आत्मा ही नही है। ऐसे निकृष्ट स्वार्थी नर 
राक्ष। की शैली का आश्रय ले यह भी कह बैठेगे, कि हमारे इष्ट 
व्यक्तियो के सिवाय अन्य मनुष्यो मे भी आत्मा नहीं है। ऐसे ही विचारों 
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से प्रेरित हो फ्रास का दार्शनिक माना जाने वाला मांटिसम हब्शियो के 
विषय मे कहता है, “आदमी इस बात पर तनिक भी ध्यान नहीं देता 
है कि बुद्धिमान परमेश्वर आत्मा को-अविनाशी आत्मा को पूर्णतया काले 
रग के शरीर मे स्थान देगा। यह सोचना पूर्णतया असम्भव है कि ये हब्शी 
मानव प्राणी है।” ऐसी दृष्टि यदि समस्त विश्व मे स्थान बना ले, तो यह 
जगत्‌ रौरव नरक का स्वरूप ले लेगा। इस प्रकार के भ्रान्त व्यक्तियो को 
यूनान का विद्वान्‌ पायथोगोरस इस प्रकार समझाता है, “ऐ नश्वर मनुष्यो। 
अपने शरीर को घृणित आहार से अपवित्र करना बन्द करो। जगत्‌ मे 
तुम्हारे लिए रस भरी फल राशि है जिसके बोझ से शाखाए झुक गई है; 
सुमधुर द्राक्षाओं से लदी हुई लताए है; रसीली वनस्पतिया है, अनेक 
प्रकार के अन्न है, जिन्हे आग के द्वारा मृदु एवं सुपाच्य बनाया जा 
सकता है। पोषक दूध है। उदार पृथ्वी माता विविध भाति के विपुल 
खाद्य-सामग्री देती है तथा रक्‍्तपात के बिना मधुर एवं शक्तिप्रद भोजन 
देती है। नीची श्रेणी के प्राणी अपनी क्रूर भूख को मास द्वारा शान्त करते 
है, परतु सभी ऐसे नही है। घोडा, गाय, बकरी, भेड, बेल, घास पर ही 
जीवित रहते है। अरे मरणशील मानवो। तुम मास को छोड दो। मासाहार 
के दोषो पर ध्यान दो। मारे गए बैल के लोथडे जब तेरे सामने आवे, तब 
यह समझ और अनुभव कर कि तू अन्न, फल पैदा करने वालो को 
खाने जा रहा है। (हिसा-विरोध, 955 जनवरी)। 


ईश्वर भक्त श्री टी" एल० वस्वानी कहते है, “पशु या पक्षी को 
प्रेम न करना मेरे लिए प्रभु को प्रेम न करना है, क्योकि पशु-पक्षी भी 
उसके इसी तरह बच्चे है, जेसे मानव प्राणी ”। 


कबीरदास की यह स्पष्टोक्ति मासभक्षी वर्ग को ध्यान से पढ़नी 
चाहिए ,- 


बकरी पाती खात है, ताकी खीची खाल। 
जे बकरी को खात है, ताके कौन हवाल॥ 


आज के विज्ञान के प्रकाश के होते हुए भी क्रूरता एवं अध- 
विश्वास का अधकार दूर नही हो पाया है। उसे दूर करने के क्षेत्र मे जन 
कल्याण का जय-घोष करने वाले हमारे नेतागण तनिक भी प्रयास नहीं 
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करते है। सन्‌ 962 का रोमाचकारी समाचार छपा है, “पिता द्वारा पुत्री 
का सिर देवी को भेट”-आगरा की स्थानीय गुडमडी मे तीस वर्षीय एक 
युवक ने देवी मा को प्रसन्‍न करने के लिए अपनी सात वर्षीय अबोध 
पुत्री का सिर तेज छुरे से काट डाला। वह व्यक्ति जिसकी जाति काछी 
तथा नाम जवाहर है, अपनी पुत्री के सिर को एक थाल मे रख गुलाब 
के पुष्पो से ढककर देवी मा के मंदिर मे पहुंचा बताते है। मुहल्ले के 
लोगो ने लडकी के निर्जीव धड को खून से लथपथ घर मे पडे देखकर 
पुलिस को सूचना दी। पुलिस ने कातिल का पता लगाने की तुरन्त 
कोशिश की। दोपहर को कातिल पिता को पुत्री के सिर के साथ 
गिरफ्तार कर लिया।” (अहिसा, जयपुर 2] मार्च 962) 


ऐसे अधम कृत्यो से जनता को विमुख करने के लिए आज के 
प्रचार के साधनो का शासन तथा लोक कल्याणकारी वर्ग उपयोग करे, 
तो महत्त्वपूर्ण कार्य हो सकता है। श्री विनोबा का सर्वोदय समाज इस 
विषय में सम्यक्‌ प्रचार पद्धति को अपनाबे, तो अतीव सुन्दर हो। 
विनोबाजी ने कलकत्ते मे पशु बलि के विषय मे मार्मिक शब्द कहे थे, 
“ भगवान का मानव को सबसे बडा उपहार दया का है। इसी दया के 
कारण वह पशुओ तक का मित्र बन जाता है। मुझे ऐसी माँ से डर लगता 
है, जो अपने ही बच्चो को खा जाए” (नवभारत टाइम्स, 2। जून 
963 ) 


आज के यांत्रिक विकास और विलासिता के युग मे अपनी झूठी 
शान बढाने के लिए जो मोहक सामग्री बाजार मे बिकने आती है, उसमे 
अगणित जीवो का घात हुआ करता है। बडे-बडे दया प्रेमी परिवारों मे 
जन्म धारण करने वाले भी अपनी शान को बढाने वाली वस्तुओ को 
खरीदकर उस हिसा के पातक मे हाथ बटाते है। अ० भा० गोहत्या विरोध 
समिति के मत्री ने लिखा था, “देश मे बडे-बडे चमडे के कारखाने 
बढिया जूते तथा अन्य सामान बनाने के लिए अनुमानत: 30 लाख कत्ल 
किए हुए गौ-वश की खाले उपयोग मे लाते हैं। इस हिसाब से आज 
भारत मे ] करोड दस लाख गौ-वश का सहार प्रतिवर्ष होता है। अग्रेजी 
राज्य मे, जब भारत अखण्ड था, वार्षिक 9 करोड़ गौ हत्या का अनुमान 
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था। अनुमान से एक-तिहाई गौ-वश पाकिस्तान मे रहने के कारण यदि 
अग्रेजी राज्य मे जितना भी गौ-वध हो, तो 67 लाख होना चाहिए। पर 
होता है 90 लाख या अग्रेजी राज्य के दोगुणा के करीब।” 


अपने प्रमाद तथा विषय लोलुपता के कारण रोगी बनने वाले लोगो 
को दृष्ट-पुष्ट तथा बलिष्ठ बनाने के लिए आज अगणित जीवो का वध 
करके उनकां खून-मासादि दिया जाता है। सच्ची निरोगता हेतु मनुष्य को 
प्राकृतिक नियमो का पालन करते हुए जीव सतापकारी कार्यों से विरत 
होना चाहिए। मूलाराधना टीका मे लिखा है कि, “अन्य प्राणियो को 
सताप प्रदान करने के कार्य मे निरन्तर उपयोग करने से तथा असातावेदनीय 
कर्म के उदय से जीव बहुधा रोगी हुआ करते है।”“? इस नियम के 
अनुसार सब जीवो को सुख पहुचाने से स्वस्थता की उपलब्धि होना 
स्वाभाविक है। 


वर्तमान युग मे हिसा कौ वृद्धि होते हुए भी कोई सत्पुरुष अहिसा 
के प्रदीप को विशेष दैदीप्यमान बनाते रहते है। भारत देश मे तो हिसा 
की बीमारी वर्तमान शासन की छत्रछाया मे बढ रही है, किन्तु भारत के 
बाहर रहने वाले अनेक सत्पुरुष अहिसा तत्त्वज्ञान के सौन्दर्य तथा सौरभ 
से प्रभावित हो, उसका यथाशक्ति परिपालन एवं प्रचार करने मे तत्पर 
हो रहे हैं। जिसके अन्त -करण में सच्ची अहिसात्मक दृष्टि का जागरण 
हो जाता है, वह प्राणी मात्र के प्रति मैत्री की भावना रखता है। रस्किन 
का यह कथन महत्त्वपूर्ण है, “655 एणा भ€ 02009290०९ए ॥70 0 
९ए९ए टाल््रपाट, ए0०० जश्ञा] गजीशा 28 ०८ [0 पाए ” जब तक तुम 
स्वेच्छा से प्रत्येक जीव के प्रति करुणा भाव नहीं रखोगे, तब तक तुम 
प्राय: अनेक जीवो के प्रति क्रूर बनोगे। 


मनुष्य जीवन श्रेष्ठ और उज्ज्वल कार्यों के लिए है। जो दिग्भ्रान्त 
प्राणी उसे अर्थ अर्जन करने की मशीन सोच येन केन प्रकारेण सम्पत्ति 
सचय का साधन मानते है, वे अपने यथार्थ कल्याण से वज्चित रहते है। 
विवेकी मानव अपने आदर्श रक्षण के लिए आपत्ति की परवाह नही 
करता। वह तो, विपत्तियो को आमत्रण देता है और अपने आत्मबल की 
परीक्षा लेता है। ऐसा अहिसक शराब, हड्डी, चमडा, मछली के तेल 


हरहएकत सा मो. है. >यक ता पेकव 4 #के. _# पीला डक पे चने 
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सदृश हिसा से साक्षात्‌ सम्बन्धित वस्तुओ के व्यवसाय द्वारा बडा धनी 
बन राज प्रसाद खडे करने के स्थान पर ईमानदारी और करुणापूर्वक 
कमाई गई सूखी रोटी के टुकडो को अपनी झोपडी मे बैठकर खाना 
पसद करेगा। वह जानता है कि हिसादि पापो मे लगने वाला व्यक्ति 
नरक तथा तिर्यञज्च पर्याय मे वचनातीत विपत्तियो को भोगा करता है। 
अहिसात्मक जीवन से जो आनन्दनिर्झर आत्मा मे बहता है उसका स्वप्न 
मे भी दर्शन हिसकवृत्ति वालो के पास नही होता। बाह्य पदार्थों के 
अभाव मे तनिक भी कष्ट नहीं है, यदि आत्मा को पास सद्दिचार, 
लोकोपकार और पवित्रता की अमूल्य सम्पत्ति है।? मेवाड की स्वतन्त्रता 
के लिए अपने राजसी ठाठ को छोड वनचरो के समान घास की रोटी 
तक खा जीवन व्यतीत करने वाले वर्णनातीत आपत्तियो से घिरे हुए भी 
क्षत्रिय-कुल-अवतस न्यायमार्गी महाराणा प्रताप की आत्मा मे जो शान्ति 
और शक्ति थी, क्या उसका शताश भी अकबर के अधीन बन माल 
उडाते हुए मातृभूमि को पराधीन करने मे उद्यत मानसिह को प्राप्त था? 
इसी दृष्टि से अहिसा की साधना मे कुछ ऊपरी अडचने आवे भी तो 
कुतर्क की ओट से हिसा की ओर झुकना लाभप्रद न होगा। जिस कार्य 
मे आत्मा की निर्मल वृत्ति का घात हो उससे सावधानीपूर्वक साधक को 
बचना चाहिए। 


इस अहिसात्मक जीवन के विषय मे लोगो ने अनेक भ्रान्त धारणाएँ 
बाध रखी है। कोई यह सुझाते है कि यदि आनन्द की व्यवस्था मे किसी 
को मार डाला जाए, तो शान्तभाव से मरण करने वाले की सदगति होगी। 
वे लोग नहीं सोचते कि मरते समय क्षण-मात्र मे परिणामो की क्‍या से 
क्या गति नही हो जाती। प्राण परित्याग करते समय होने वाली वेदना को 
बेचारा प्राण लेने वाला क्या समझे! 


“जाके पाव न फटी बिवाई, सो क्‍या जाने पीर पराई।” 


कोई सोचते है कि दु.खी ग्राणी के प्राणो का अन्त कर देने से 
उसका दुःख दूर हो जाता है। ऐसी ही प्रेरणा से अहिसा के विशेष 
आराधक गाधी जी ने अपने साबरमती आश्रम मे एक रुग्ण गौ-वत्स को 
इन्जेक्शन द्वारा यम-मन्दिर पहुचाया था। अहिसा के अधिकारी ज्ञाता 
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आचार्य अमृतचन्द्र स्वामी इस कृति मे पूर्णतयां हिसा का सद्भाव 
बतलाते है। जीवन-लीला समाप्त करने वाला भ्रम वश अपने को 
अहिसक मानता है। वह नहीं सोचता कि जिस पूर्वसंचित पापकर्म के 
उदय से प्राणी कष्ट का अनुभव कर रहा है, प्राण लेने से उसकी बेदना 
कम नहीं होगी। उसके प्रकट होने के साधनो का अभाव हो जाने से हमे 
उसकी यथार्थ अवस्था का परिचय नहीं हो पाता। हा, प्राणघात करने के 
समान यदि उस जीव के असाता देने वाले कर्म का भी नाश हो जाता, 
तो उस कार्य मे अहिसा का सद्भाव स्वीकार किया जाता। पशु के साथ 
मनमाना व्यवहार इसलिए कर लिया जाता है कि उसके पास अपने 
कष्टो को व्यक्त करने का समुचित साधन नहीं है। बछडे के समान 
मनुष्याकृतिधारी किसी व्यक्ति के प्रति पू्वोक्त करुणा का प्रदर्शन होता 
तो आधुनिक न्यायालय उसका उचित इलाज किए बिना न रहता। 


यह भी कहा जाता है कि आख बद कर उन पशुओ आदि के प्राण 
लो, जो दूसरो के प्राण लिया करते है। इस भ्रान्त दृष्टि के दोष को बताते 
हुए पडितवर आशाधर जी समझाते है कि इस प्रक्रिया से ससार मे चारो 
ओर हिसा का दौर-दौरा हो जाएगा तथा अतिप्रसग नाम का दोष आएगा। 
बडे हिसको का मारने वाला उनसे भी बडा हिसक माना जाएगा और 
इस प्रकार यह भी हनन किया जाने का पात्र समझा जाएगा। हिसक 
शरीर धारण करने मात्र से ही हिसात्मक प्रवृत्ति का प्रदर्शन किए बिना 
उन्हे मार डालना विवेकशील मानव के लिए उचित नहीं कहा जा 
सकता। पशु जगत्‌ मे भी कभी-कभी कोई विशिष्ट हिसक प्राणी की 
आत्मा मे अहिसा की एक झलक आ जाती है। जैसा पहले बता दिया 
गया है कि भगवान्‌ महावीर बनने वाले सिह की पर्याय मे उस जीव ने 
अहिसा की चमत्कारिणी साधना आरम्भ कर दी थी। क्‍या बिना सोचे 
समझे उसके सिह शरीर को देख उसे मृगारि मान लेना और उसके 
प्राणघात के लिए प्रवृत्ति करना उचित होगा? आचार्य गुणभद्र ने उस 
सिह के विषय मे लिखा है-“स्वार्थ मृगारिशब्दोडसौ जहे तस्मिन्‌ 
दयावति ”-उस दयावान्‌ सिह के विषय मे मगारि-मृगो का शत्रु इस 
शब्द ने अपने यथार्थ अर्थ का परित्याग कर दिया था-वह शब्द रुढिवश 
प्रचार मे आता था। 
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यह भी बात साधक सोचता है कि इस अनन्त ससार मे भ्रमण 
करता हुआ यह जीव आज सिह, सर्पादि पर्याय मे है और अपनी 
पर्यायदोष के कारण अहिसात्मक वृत्ति को धारण नही कर सकता है, तो 
उसके जीवन की समाप्ति कर देना कहा तक उचित है? क्योंकि हिसा 
करना उन आत्म-विकासहीन पशुओ के समान मेरा धर्म नहीं है। जिस 
पशु को मै मारने की सोचता हूँ सम्भव है मेरे अत्यन्त स्नेही हितैषी जीव 
का ही उस पर्याय मे जन्म हुआ हो और दुर्भाग्यवश उस हतभाग्य को 
मनुष्यो के द्वारा क्रूर मानी जाने वाली पर्याय मे जन्म मिला हो। ऐसे प्राणी 
'के हनन करने के विचार से आत्मा मे क्रूरता का शैतान अड्डा जमा 
लेता है। फिर उसमे से अहिसात्मक वृत्ति दूर हो जाती है। अतएवं दयालु 
व्यक्ति को अधिक से अधिक प्रयत्न प्राणरक्षा का करना चाहिए। 
कभी-कभी जनन्‍्मान्तर मे हिंसित जीव अच्छा बदला भी लेता है, यह 
नहीं भूलना चाहिए। 


अहिसा के नाम पर एक बडी विचित्र धारणा सर्वभक्षी चीन, जापान 
आदि देशो मे पाई जाती है। अहिसा का विनोदमय प्रदर्शन देख डा० 
रघुवीर, एम० ए०, पी" एच डी० ने “जापान मे बुद्ध-अहिसा-सिद्धान्त का 
परिपालन" शीर्षक लेख मे बताया था कि जापानी लोग चेरी नामक वृक्ष 
की लकडियो को खुदाई के काम मे लाते है इसलिए टोकियो मे उनकी 
आत्मा की शान्ति के लिए प्रार्थना की जातो है। टूटी हुई पुतलियो तथा 
सुइयो मे आत्मा का सद्भाव स्वीकार करके उनकी शान्ति निमित्त 
बुद्धदेव से अभ्यर्थना की जाती है। जिन-जिन जानवरों को जापानी लोग 
खा जाते है उनकी शान्तिनिमित्त वे प्रार्था करते है।/ इस पद्धति से वे 
अपने को पवित्र और शुद्ध समझने लगते है। यह परिताप वाणी के स्थान 
मे यदि सत्य से समन्वित होकर हृदय से उदित होता तो जीवन मे 
*अहिसा परमो धर्म:' का जागरण हुए बिना न रहता। 


आज जो विश्व मे विपत्ति और सकट का नग्न नर्तन दिखाई पड़ 
रहा है, उसका यथार्थ कारण यही है कि लोगो मे “आत्मवत्‌ सर्वभूतेषु' 
की भावना प्रसुप्त हो गयी है, और उसके स्थान पर स्वार्थ साधन की 
जघन्य एवं सकीर्ण दृष्टि जाग्रत हो उठी है। 
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इस सबंध मे देशरत्न डॉ" राजेन्द्र प्रसाद जी के प्रयाग विश्वविद्यालय 
के उपाधि वितरणोत्सव के अवसर पर व्यक्त किए गए अन्तःकरण के 
उदगार विशेष महत्त्वपूर्ण हे-“मेरे विचार से यह विषम अवस्था इसलिए 
पैदा हुई है, कि मानव ने प्रकृति-विजय की धुन मे अपनी आत्मा को 
भुला दिया और उसने दौलत इकट्ठी करने मे धर्म को तिलाजलि दे दी 
है और शक्ति संचित करने मे स्नेह का परित्याग कर दिया है।” इसलिए 
विनाश से बचने के विषय मे उसका कथन है, “वह पथ है आत्म- 
विजय का पथ। वह पथ है त्याग और सेवा का पथ। वह पथ है भारत 
की प्राचीनतम सस्कृति का पथ” (ता० 2-2-947)। यह आत्म 
विस्मृति का ही दुष्परिणाम है, जो लीग निरकुश हो पशुवध मे प्रवृत्त हो, 
स्वार्थ साधना निमित्त मनुष्य के जीवन का भी मूल्य नहीं आकते, और 
नरसहारकारी कार्यो मे भी निरन्तर लगे रहते है। मासभक्षी लोग तो कहते 
है-गाय मे आत्मा नहीं है (& ००७ ॥9$ 70 5०७), किन्तु स्वार्थी विपक्षी 
वर्ग मे भी आत्मा नही मानता हुआ प्रतीत होता है। आज जिस उन्नति 
का उच्च नाद सर्वत्र सुन पडता है, वह आत्म-जागरण अथवा सच्ची 
जीव-रक्षा की उन्नति नहीं है, किन्तु प्राणघात के कुशल उपायो की 
वृद्धि है। 


डॉ० इकबाल की उक्ति कितनी यथार्थ है :- 


“जान ही लेने की हिकमत में तरक्की देखी। 
मौत का रोकने वाला कोई पैदा न हुआ?” 


मौत के मुँह से बचा, अमर जीवन और आननन्‍्दपूर्ण ज्योति को 
प्रदान करने की श्रेष्ठ सामर्थ्य और उच्च कला अहिसा मे विद्यमान है। 


इस अहिसा की साधना के लिए इस प्राणी को अपनी अधोमुखी 
वृत्तियो को ऊर्ध्वगामिनी बनाने का उद्योग करना पडता है। साधारणतया 
जल नीचे की ओर जाता है। उसे ऊँची जगह भेजने को विशेष उद्योग 
आवश्यक होता है, उसी प्रकार जीव की प्रवृत्ति को समुन्नत बनाना श्रम 
और साधना के द्वारा ही साध्य होगा, सुमधुर भाषणो, मोहक प्रस्तावों या 
बाह्य विशिष्ट वस्त्रादि धारण से यह काम नहीं होगा। श्री कालेलकर 
महाशय का कथन विशेष आकर्षक है :-“बिना परिश्रम किए हम 
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अहिसक नही बन सकेगे। अहिसा की साधना बडी कठिन है। एक ओर 
पौद्गलिक भाव खीच-तान करता है, तो दूसरी ओर आत्मा सचेत बनता 
है। शरीर प्रथम विचार करता है, आत्मा उत्कर्ष का चिन्तन करता है। 
दूसरो का हित हृदय मे रहने से आत्मा धार्मिक श्रद्धावान बनता है। आज 
देखते है, तो पता चलता है कि सब राष्ट्र युद्ध से पृथक रहना चाहते है, 
पर साथ ही साथ युद्ध की सामग्री भी पूरे जोर से जुटाते फिरते है।" ऐसी 
विकट स्थिति मे परित्राण का क्‍या उपाय होगा, इस सम्बन्ध मे वे कहते 
है, “आज की मानवता को युद्ध के दावानल से मुक्त करने का एकमात्र 
उपाय भगवान्‌ महावीर की अहिसा ही है।" शुभचन्द्राचार्य 
कहते है - 


“यत्किज्चित्ससारे शरीरिणा दु.खशोकभयबीजम्‌। 
दौर्भाग्यादि समस्त तद्धिसासम्भव ज्ञेयम्‌॥” 
“ज्ञानार्णण अहिसा महाव्रत श्लो 58 


इस ससार मे जीवो के दुख, शोक, भय के बीजस्वरूप दुर्भाग्य 
आदि का दर्शन होता है, वह सब हिसा से उत्पन्न समझना चाहिए। एक 
कवि ने कितना सुन्दर कहा है- 


“५9/0०९ए९ ए8065 पा गाया 5 090 3 आग, परााइटॉ छा) ॥ 6 
85८0९ 5प्या06 ॥छ6 उ0प$ गत्ञा ए००१ ॥6 छाध्वारो) छ 00॥655 
शा0०णा5 ैशी0 8४0०5 ॥6 एाथा06, शा] ॥0 7८४ 6 7056 ” 


जो दूसरो के मार्ग मे जाल बिछाता है, वह स्वय उसमे गिरेगा। 
करुणा की शाखा मे आनन्द के फल लगते है। जो काटा बोता है 
वह गुलाब को नहीं पावेगा। 


महावीर भगवान की चेतावनी चिरस्मरणीय है- 
“हिसा-प्रसूतानि सर्व दुःखानि।” 
अहिसा की मधुरिमा इस पद्च मे अंकित है:- 


अहिसैवजगन्माता, अहिसैवानदपद्धति.। 
अहिसेव जाति साध्वी श्री रहिसैव शाश्वती॥ 


मे मंद के के: मंद 
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“'विष्वग्जीवचिते लोके क्व चरन्‌ को5प्यमोक्ष्यत। 
भावेकसाधनौ बन्धमोक्षौ चेन्नाभविष्यताम्‌॥ -सागयार० 4, 23 
घ्नतांऊपि कर्षकादुच्चै पापो5घ्नन्नपि धीवर ॥ 2-82॥ - सागारधमाणग्रत 


महाभारत के आदिपर्व (अध्याय |! पृष्ठ 73) मे लिखा है “अहिसा परमोधर्म ”' 
इस सिद्धान्त को सदोष बताता हुआ मास विक्रेता व्याध कहता है ''बहुसंचित्य 
इति वै नास्ति कम्चिदहिसक "' 23-इस प्रकार बहुत सोचने पर कोई भी अहिसक 
न मिलेगा। इस कारण वह व्याध कहता है मैं अपने मास विक्रय के कर्म मे लगा 
हूं। “स्वकर्मविरतो यो हि स पश प्राप्नुयान्महत्‌'' 29-जों व्यक्ति अपने 
कुलोचित कर्म मे लगा हुआ है, वह महान यश को प्राप्त करता है। इस प्रकार 
कुलोचित कर्म के नाम पर भगवती अहिसा की स्पष्टतया हिसा की गई है। उसी 


अहिसा के आलोक में शा 
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महाभारत मे 8! अध्याय मे यह कहा है कि अहिसात्मक जीवन से स्वर्ग मिलता 
है और हिसा से पश-पक्षी आदि निद्य योनि मे जन्म होता है। इस प्रकार व्याध 
के सिद्धान्त का प्रतिबाद उसी महाभारत के शब्दों से हो जाता है। हिसा प्रेमी व्याध 
की बात को याद रखता है, किन्तु उसे ये श्लोक ध्यान से पढना चाहिए . 

तत्र वे मानुवा खोकाद्‌ दानादिभिरतंद्रित-। 

अहिसार्थसमामुक्तै* कारणै स्वर्गमश्नुते॥8-0॥ 

कामक्रोध-समायुक्तो हिसा-लोभसमन्वित । 

मनुष्यत्वात्‌ परिभृष्ट स्तिर्यग्योनौ प्रसूयते॥।8-2॥ - महाभारत 
अत हिसा का पथ पकडना विनाश की ओर जाना है। 
“'प्रजापतिर्य प्रथम जिजीविषु शशास कृष्यादिषु कर्मसु प्रजा.॥।'' 
“'मुमुक्षुरिक्ष्षाकुकुलादिरात्मवान्‌ प्रभु प्रवव्राज सहिष्णुरच्युत.॥ '' 


-बु० स्वयम्धूस्तोत्र 2-3 
*'दुष्टनिग्रह शिष्टप्रतिपालन हि राज्ञो धर्म न तु मुण्डन जटाधारण च।”! 
-सम्यक्त्वकौमृदी पृ० /5 
“राज्ञो हि दुष्टनिग्रह शिष्टपरिपालन च धर्म ॥2॥। 
न पुन शिरोमुण्डन जटाधारणादिकम॥3॥! 
-नीतिवाक्यागृत प्ृ० 42 


“'स्थूलग्रहणमुपलक्षण तेन निरफप्राधसकल्पपूर्वकहिसादीनामपि ग्रहणम्‌। 
इतिवचनादपराधकारिषु यथाविधिदण्डप्रणेतृणामपि चक्रवर्त्यादीना अणुब्रतादिधारण 
पुराणादिषु बहुश श्रूयमाण न विरुध्यते।”! -सायारधर्म> 4, 5 
पुरुषार्थसिद्धयुपाय 28। रत्नकरण्डश्रा० 6। 
शैक्सपियर के नाटक किग हेनरी फिफ्थ मे एक विशिष्ट पात्र सेना नायक फ्लुलेन 
के वक्तव्य द्वारा न्याय भाव के प्रति समादर व्यक्त किया गया है। 
छण्शाशा ॥. 6 श्रद्घवगए़ णण0स्‍06, 7 ज़णार0 02576 ॥6 0066 00 756 ॥5 
200०0 छ6895प्रा८ ॥॥0 एपस जरावर 40 6४6८पशाणा, (जि 050ए॥6 0०एश। 00 ०6 
पड5९0" छाए मततद्याए ५ 50० पा, 5८ ए 
महाराज अकम्पन के दूत सुमुख से चक्रवर्ती भरतेश्वर ने अकम्पन की पूज्यता 
को इन शब्दों द्वारा प्रकाशित किया- 

“'गुरुभ्यो निर्विशेषास्ते सर्वज्येष्ठाश्व सप्रति।।5॥। 

गृहाश्रमे त एवार्च्यस्तैरैवाह च बन्धुमान। 

निषेद्वार प्रवृत्तस्य ममाप्यन्यायवर्त्मनि।।52॥॥ 

पुरवो मोक्षमार्गस्य गुरवो दानसतते । 

श्रेयाश्च चक्रिणा वृत्तेय॑थेहास्म्यहमग्रणी .।।53॥। 

तथा स्वयवरस्येमे नाभूवन्‌ यद्यकम्पना । 

क* प्रवर्तयितान्यो5स्य मार्गस्यैष सनातन-॥54॥'! 
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“अर्ककीर्तिरकीर्ति मे कीर्तनीयामकीर्तिषु॥59॥। 

“उपेक्षित सदोषो5पि स्वपुन्नश्चक्रवर्तिना। 

इतीदमयश स्थायि व्यधायि तदकम्पने ॥66॥॥ 

इति सतोष्य विश्वेश सौमुख्य सुमुख नयन्‌। 

हित्वा ज्येष्ठ तुज तोकमकरोन्यायमौरसम्‌।।67।।'' 

-महापुराण पर्व 45 
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““विशालभारत ”” सन्‌ 94] से। 
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युद्ध की अग्नि प्रज्ज्वलित करने के पूर्व अन्य उचित उपायो का आश्रय लेने मे 
पूर्णतया प्रयत्त आवश्यक है। युद्ध की विभीषिका का चित्रण इन शब्दो द्वारा किया 
गया है- 
“महायुद्ध मे मारे गए-दो करोड से अधिक नौजवान अर्थात्‌ बम्बई, मध्य प्रदेश 
तथा बिहार राज्यो का सारा युवक समुदाय। हवाई हमलो मे मारे गए डेढ करोड 
स्त्रियाँ वाहक तथा वृद्ध अर्थात्‌ उडीसा राज्य की सारी जनसख्या। घायल लूले 


अहिसा के आलोक मे 209 


32 


33 


34 
35 


36 


37 


38 


39 


लगडे और असमर्थ-तीन करोड व्यक्ति अर्थात्‌ पश्चिम बगाल की पूरी 
जनसख्या। गृहविहीन या निर्वासित या बन्दी-पाच करोड अर्थात्‌ पाकिस्तान के 
सारे घर। निराभ्नित होकर दुर्भिक्ष और बीमारी के शिकार-पन्द्रह करोड अर्थात्‌ 
934 के बगाल के अकाल के निराश्रितो की जनसख्या का चालीस गुना। युद्ध 
पर खर्च किया गया पैसा यदि लोगो मे बाट दिया जाता तो दुनिया की 230 करोड 
की जनसख्या मे प्रत्येक स्त्री-पुरुष को तीस हजार रुपये मिलते।'' (साप्ताहिक 
हिन्दी धर्मदुग)। 
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पाशाह 05 08 507 एशाणाए पर ए८४ंशा| टशॉाषइशाणा 54 एल 
९090525 52॥-क्‍6९8४702ए6 शातश्ाटा25 (00 76टण, जाध0प[ काएं कृूछथटा। 
॥स्‍0975 ए छाश्एशाए! ? 
(कह #ातर्ज5 भा।ट6 था ॥/0वं?फ ९7९५ उा 40 9 32 
“ए९ १6०४०९१ 06 ६95९ 0 20 3 शा।श' #ऋणजा0०जाए ॥९ 0४९ रण 
नावल, फ़९739 ए९४ 8 ४ण5९८ ता।ह, णा255 ए९ 06४709 [6 $50ग ध0 $220 
00 ० जाला ग्रा।शड, 'शए5५500॥628 क्ाएं गराधाक्षा४5 एर0ए ? 
>-+ तट +#फ्फ०7फए ]0फ्राष कष्टाश, 9 4 
““विशालभारत ”” सन्‌ 4 
“6 वश्ा जा। 00 77ऐ0रा९ 00 ॥7 06 00॥785$ ए ॥0ण)0 फएश$०॥, ॥क, 
जता, ण रात, 7ण शा ॥6 ए०॥6 06 एठए65 0 वंधाश।ओ।। गा) 
लीवए5 बाटा6वा। गद्य ण भी 90॥7075--- ण 25, १(शक्ा॥05, 08065, 
कभा।545, 4९९27॥प7%5, आते 0९९0 ए प8ा भाव फ़णाशा पर ९४एलए ए( 
06 ॥0 ए0ण 0प्राए ॥॥0 00 ॥ 85 ण9॥8ए 35 ०70 0॥--नी॥8, पा 
णार्र, ॥5 6 छाए एााला06 एविशाओओएआ॥। ? 
नजरें आया 0577 7ावंप, 09 53 
“गा 0ण गराशणा65 ताणाए्रो 6 एण)्राए, 07668 068 ॥ण070 ०077986॥80 
ग्िणा] ॥6 948९5, प्रणीए्रए्र ॥श॥ फप्रा एव (जि, 706 ए 06 फलद्यादा 
फएफ्णा3॥0९0 0 ४७प्5220 गा 050भा।|ंे0। भाए१०2९2९, (ण जीशा लिग्राए धा0 
एा१३९॥५४ 939 0 3 ॥2007, ॥6 22706 ३शाा।८डंटा 45 06 50065 ज्राद 
न-्ाइ मलारए ५ 50 वा, 5ट्शाट श 
शश्य 5 ॥866 2) छककुशभ्ाा0ता 06 05898520 णट?्टठथा ३ 5 ए9शात्रा।60 जरीशा 
॥ ॥5 परा३ए०0430]6 0एं॑ 7 38 ०0060060 ज़ाशा! ॥ ॥5 प्राव॥0025589 6 
2000 इाऑॉ०शाओओ ॥068 83 ॥006 ४९९०0 एराएंष४/४8॥05$ ॥8 009 शा0 
70590णापझ्रणए एधए एल क्रात 3425 300ण0ण7ा९?9 
+ाणाएए €्शारए एआ5 णए्रीशारएट 00860 शाग्रा॥ओं /00000 96 00080 
सि ग6, 4 006 ॥ ॥40&7 (356]255 ॥॥0 टक्वाटव ॥क्‍6 00एा ॥ 4 ॥000 05 
(शाह 0 प्रता2॥8 8 ॥60658थ79 0 एा0ण6एा३ भा।।धेड भातं [ 76#9॥80 
गणा) भा 600०व॑ ?-. (4&8-7-#/-4४८४०४) 

(;रणटवं क्र द्राई/कऑ उमा 04222/० 9 32 00 जा 
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अभिध्यानविशेषण यथा धीवर कर्षकौ॥''.. -यशस्तिलक पूर्वार्ध, पृष्ठ ५०१ 
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30 अध्याय 7। 
4॥ ““बृद्धबालव्याधितक्षीणान्‌ पशून्‌ बान्धवानिव योषयेत्‌।”” - नीतिवाक्यामृत,पृ 95 
42. परजीव सतापन-सततोत्साह वदसद्देद्योदयाद्धि जीवो बहुशने रोगी भवति। पर-सताप 
त्याग गुणवद्‌, वैयावृत्य च कदाचिदेव करोत्यरागतापि कादाचित्की ''- मूलाराधना 
टीका, पृ 674। 
43 महाराणा प्रताप ने बीकानेर नरेश महाराज पृथ्वीराज को भेजे गए पत्र मे अपनी 
कठिन स्थिति का उल्लेख करते हुए लिखा था- 
पडा था छाया मे, गहन वन मे, मै तरु तले। 
विचारो के सोते उस विजनता मे बह चले॥ 
उदासी छायी थी, वह समय भी था बिकट ही। 
क्षुधा-क्षीण बेटी रुदन करती थी निकट ही॥ 
कहा क्‍या था? रानी विवश मन मे धैर्य धर के। 
बनाती थी रोटी विरस तृण का चूर्ण करके।! 


उस समय एक बडी दु खद परिस्थति उत्पन्न हो गई। राष्ट्र कवि मैथिलीशरण जी 
गुप्त अपने चित्रण मे कहते है- 

विचारों मे था यो जिस समय मै व्याकुल बडा, 

कि भारी चीत्कार श्रवणकर चौका जग पडा। 

वनी थी जो रोटी विरस तृण का चूर्ण करके 

बचाती बेटी को उस समय जो पेट भर के। 

उसे देखा मैने अपहत बिडाली कृत वहा। 

न देखा बेटी को अहह। फिर था साहस कहा ( पत्राबलि, पृष्ठ ]! 2) 
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के कं मंप कं के 


समन्वय का मार्ग-स्थाद्वाद 


साधना के लिए जिस प्रकार पुण्य-जीवन और पवित्र प्रवृत्तियो की 
आवश्यकता है, उसी प्रकार हृदय से सत्य का भी निकटतम परिचय 
होना आवश्यक है। मनुष्य की मर्यादित शक्तिया है। पदार्थों के परिज्ञान 
के साधन भी सदा सर्वथा सर्वत्र सबको एक ही रूप मे पदार्थों का 
परिचय नहीं कराते। एक वृक्ष समीपवर्ती व्यक्ति को पुष्प-पत्रादि-प्रपूरित 
प्रतीत होता है, तो दूरवर्ती को उसका एक विलक्षण आकार दिखता है। 
पर्वत के समीप आने पर वह हमे दुर्गग और भीषण मालूम पडता है, 
किन्तु दूरस्थ व्यक्ति को वह रम्य प्रतीत होता है-“दूरस्था भूधरा रम्या-”। 
इसी प्रकार विश्व के पदार्थों के विषय मे हम लोग अपने-अपने अनुभव 
और अध्ययन का विश्लेषण करे तो एक ही वस्तु के भिन्‍न-भिन्‍न प्रकार 
के अनुभव मिलेगे, जिनको अकाट्य होने के कारण सदोष या भ्रम-पूर्ण 
नही कहा जा सकता। एक “'संखिया' नामक पदार्थ के विषय मे विचार 
कीजिए। साधारण जनता उसे विष रूप से जानती है, किन्तु वैद्य उसका 
भयकर रोग निवारण मे सदा प्रयोग करते हे। इसलिए जनता की दृष्टि 
से उसे मारक कहा जाता है और वैद्यो की दृष्टि से लाभप्रद होने के 
कारण उसका सावधानीपूर्वक प्रयोग किया जाता है। 


इसी प्रकार वस्तुओ के विषय मे भिन्‍न-भिन्‍न प्रकार की दृष्टिया 
सुनी जाती है और अनुभव मे भी आती है। इन दृष्टियो पर गम्भीर 
विचार न कर कूप-मण्डूकवत्‌ सकीर्ण भाव से अपने को ही यथार्थ 
समझ विरोधी दृष्टि को एकान्त असत्य मान बैठते है। दूसरा भी इनका 
अनुकरण करता है। ऐसे सकीर्ण विचार वालो के सयोग से जो सघर्ष 
होता है उसे देख साधारण तो क्‍या बडे-बडे साधुचेतस्क व्यक्ति भी 
सत्य-समीक्षण से दूर हो परोपकारी जीवन मे प्रवृत्ति करने की प्रेरणा कर 
चुप हो जाते है और, यह कहने लगते हैं-सत्य उलझन की वस्तु है। 
उसे अनन्त काल तक सुलझाते जाओगे तो भी उलझन जैसी की तैसी 


सरॉफंओजर.. अफे 25.8 का छड। 4. 
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गोरख-धन्धे के रूप मे बनी रहेगी। इसलिए थोडे से अमूल्य मानव-जीवन 
को प्रेम के साथ व्यतीत करना चाहिए। इस दृष्टिवाले बुद्धि के धनी होते 
है, तो यह शिक्षा देते है- 


“कोई कहै कछु है नहीं, कोई कहै कछ है। 
है औ नही के बीच मे, जो कुछ है सो है॥” 


साधारण जनता की इस विषय मे उपेक्षा दृष्टि को व्यक्त करते हुए 
कवि अकबर ने कहा है- 


“मजहबी बहस मैने की ही नहीं 
फालतू अक्ल मुझमे थी ही नहीं।” 


ऐसी धारणावाले जिस मार्ग मे लगे हुए चले जा रहे हैं, उसमे 
तनिक भी परिवर्तन को वह तैयार नहीं होते। कारण, अपने पक्ष को 
एकान्त सत्य समझते रहने से सत्य-सिन्धु के सर्वागीण परिचय के 
सौभाग्य से वे वचित रहते है। एक बार एक विश्वधर्म सम्मेलन मे मुझे 
सम्मिलित होने का सुयोग मिला। बौद्धधर्म का प्रतिनिधित्व करने वाले 
दर्शन-शास्त्र के आचार्य एक डॉक्टर महानुभाव ने कहा था कि-बुद्ध-देव 
ने प्रपञण्च के विषय मे सत्य समीक्षण की दृष्टि मे अपने भक्तो का 
काल-क्षेप करना उचित नहीं समझकर लोक-सेवा, प्रेम, धर्म-प्रचार 
आदि को जीवनोपयोगी कहा। इसलिए डाक्टर महाशय की दृष्टि में 
दार्शनिकता का मार्ग कण्टक-मय और मृग-मरीचिका का रास्ता था। उस 
समय जैन-धर्म की समन्वयकारी दृष्टि पर प्रकाश डालने की चिन्ता मे 
मै निमग्न था। जैनधर्म के अपने भाषण के प्रारम्भ मे मैने बौद्ध प्रतिनिधि 
के प्रभाव को ध्यान मे रखते हुए कहा कि-चार्वाक ने पूर्वोक्‍्त दृष्टि से 
भी आगे बढ लोकोपयोगी आकर्षक युक्त द्वारा विश्व की समीक्षा को 
“बालू पेलि निकाले तेल' जैसी सारहीन समस्या समझाया। देखिए वह 
क्या कहता है-तर्क के सहारे सत्य को देखना चाहो तो वह हमारा ठीक 
मार्ग-दर्शन नही करता। जिस प्रकार तर्क एक पक्ष के औचित्य को बताने 
वाली सामग्री उपस्थित करता हे उसी प्रकार अन्य पक्ष को उचित बताने 
वाली सामग्री को भी कमी नही है। शास्त्रो के प्रमाण भी परस्पर 
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विचित्रताओ से परिपूर्ण है। एक ज्ञानी पुरुष की लिखी बात प्रमाणित माने 
और दूसरे की नहीं, यह सलाह ठीक नही जँचती। धर्म का स्वरूप 
मनुष्य की बुद्धि के परे है। वह है अथवा नही, नही कह सकते। गडरिये 
के नेतृत्व मे जिस प्रकार भेडो का झुण्ड रहा करता है उसी प्रकार 
प्रभावशाली पुरुष अपने-अपने पन्‍थ का नेता बन लोगो को अपनी ओर 
खीच लेता है। इस दृष्टि से तो मानव-जीवन की जी विशेष-शक्ति 
तर्कणा है, वह बिल्कुल अकार्यकारी हो जाती है। 


समस्त विश्व ज्ञान के महात्म्य को स्वीकार कर ज्ञान का गुणगान 
करता है, किन्तु मक्खाली गोशाल ने अज्ञान को गौरवपूर्ण बताते हुए ज्ञान 
की होनता को इस प्रकार सिद्ध किया है * “कोई मनुष्य जानते हुए 
अपने पैर से किसी के सिर का स्पर्श करता है। यह उसका बडा अपराध 
माना जाता है। यदि कोई बिना जाने दूसरे के सिर का पैर से स्पर्श कर 
लेता है, तो उसको कोई अपराधी नही कहता है, इस प्रकार अज्ञान प्रधान 
पद को प्राप्त होता है, ज्ञान का कोई महत्त्व नही है।”! निर्दोष, दीन तथा 
वाणी विहीन पशुओ की स्वोदर पूर्ति निमित्त हत्या करते हुए लोक 
कुतर्क का आश्रय ले उसे धर्म सिद्ध करते है। बेद समर्थित पशु बलिदान 
को धर्म बताने वालो की मीमासा दर्शन वाला कहा जाता है। वे परम 
आस्तिक माने जाते है। तर्क की ऐसी अखुत स्थिति देखकर चार्वाक 
कहता है “अरे, यह शरीर पुजरूप है। जो काल गया, वह नही लौटता 
है। अत भय छोडकर यथेष्ट आहार पान करने से नहीं चूकना 
चाहिये।' - 


पिब, खाद च साधु शोभनेयदतीत बरगात्रि तन्‍न ते। 
न हि भीरु निवर्तते समुदयमात्र मिद कलेवरम्‌॥ 


चार्वाक तो आत्मा का पुनर्जन्म मान ऐहिक सुखोपभोग के लिए 
प्रेरणा देता है कितु अध्यात्म का एकान्तवादी स्वय को पूर्णतया शुद्ध 
मानता हुआ पूर्णतया स्वच्छन्दता का पथ पकडता है। इस तरह एकान्त 
वाद के द्वारा जीव का दिग्भ्रम होता है। ऐसी निबिड-निराशा की अवस्था 
मे भी जैनधर्म का अनेकान्तवाद अथवा स्याद्वाद नाम का वैज्ञानिक 
उपाय पर्याप्त प्रकाश तथा स्फूर्ति प्रदान करता है। 
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सत्य का स्वरूप समझने मे डर की कोई बात नही है। भ्रम, 
असामर्थ्य अथवा मानसिक दुर्बलता के कारण कोई बडा सन्‍त बन और 
कोई दार्शनिक के रूप मे आ हमे रस्सी को साप बता डराता है। स्याद्वाद 
विद्या के प्रकाश मे साधक तत्काल जान लेता है कि यह सर्प नही रस्सी 
है-इससे डरने का कोई कारण नही है। 


पुरातनकाल मे जब साम्प्रदायिकता का नशा गहरा था, तब इस 
स्याद्गाद सिद्धान्त की विकृत रूप-रेखा प्रदर्शित कर किन्ही-किन्ही 
नामाकित धर्माचारयों ने इसके विरुद्ध अपना रोष प्रकट किया और उस 
सामग्री के प्रति 'बाबावाक्य प्रमाणम' की आस्था रखने वाला आज भी 
सत्य के प्रकाश से अपने को वंचित करता है। आनन्द की बात है कि 
इस युग मे साम्प्रदायिकता का भूत वैज्ञानिक दृष्टि के प्रकाश मे उतरा, 
इसलिए स्याद्वाद की गुण-गाथा बडे-बडे विशेषज्ञ गाने लगे। जर्मन विद्वान्‌ 
प्रो" हर्मन जेकोबी ने लिखा है-“जैन धर्म के सिद्धान्त प्राचीन भारतीय 
तत्त्वज्ञान और धार्मिक पद्धतियो के अभ्यासियो के लिए बहुत महत्त्वपूर्ण 
है। इस स्याद्वाद से सर्व सत्य विचारों का द्वार खुल जाता है।” इण्डिया 
ऑफिस लब्दन के प्रधान पुस्तकालयाध्यक्ष डा” थामस के उद्गार बडे 
महत्त्वपूर्ण है-“न्यायशास्त्र मे जेन न्याय का स्थान बहुत ऊँचा है। 
स्याद्राद का स्थान बडा गम्भीर है। वह वस्तुओ की भिन्‍न-भिन्‍न 
परिस्थितियो पर अच्छा प्रकाश डालता है।” भारतीय विद्वानों मे निष्पक्ष 
आलोचक स्व० पण्डित महावीर प्रसाद द्विवेदी को आलोचना अधिक 
उद्बोधक हे-“ प्राचीन ढर्रे के हिन्दू-धर्मावलम्बी बडे-बडे शास्त्री तक 
अब भी नहीं जानते कि जैनियो का 'स्थाद्वाद” किस चिडिया का नाम 
है। धन्यवाद है जर्मनी, फ्रास्स और इग्लैण्ड के कुछ विद्यानुरागी विशेषज्ञो 
को जिनकी कृपा से इस धर्म के अनुयायियो के कीर्ति-कलाप की खोज 
की ओर भारतवर्ष के इतरजनो का ध्यान आकृष्ट हुआ। यदि ये विदेशी 
विद्वान्‌ जैनो के धर्मग्रन्यो की आलोचना न करते, उनके प्राचीन लेखको 
को महत्ता प्रकट न करते तो हम लोग शायद आज भी पूर्ववत्‌ अज्ञान 
के अन्धकार में डूबते रहते।” 


गाधी जी ने लिखा है “जिस प्रकार स्याद्वाद को मै जानता हूँ, उसी 
प्रकार मै उसे मानता हूँ। मुझे यह अनेकान्तवाद बडा प्रिय है।” उन्होने 
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मुझ से कहा था, “मेरे दार्शनिक विचार स्याद्वाद दृष्टि से अंकित रहा 
करते है।'' 


श्रीयुत महामहोपाध्याय सत्यसम्प्रदायाचार्य प० स्वामी राममिश्र 
जी शास्त्री ने लिखा हे कि-“स्याद्वाद जैन धर्म का एक अभेद्य किला 
है, जिसके अन्दर प्रतिवादियो के मायामय गोले प्रवेश नहीं कर सकते।” 


अब हमे देखना है कि यह स्याद्वाद क्या है जो शान्त गम्भीर और 
असाम्प्रदायको की आत्मा के लिए पर्याप्त भोजन प्रदान करता है। 
'स्यात्‌' शब्द कथज्चितू-किसी दृष्टि से (णा। ४०6 एणाए रण श€्फ्) 
अर्थ का बोधक है। 'वाद' शब्द कथन को बताता है। इसका भाव यह 
है कि वस्तु किसी दृष्टि से इस प्रकार है, किसी दृष्टि से दूसरी प्रकार 
है। इस तरह वस्तु के शेष अनेक धर्मो-गुणो को गौण बनाते हुए 
गुण-विशेष को प्रमुख बनाकर प्रतिपादन करना स्याद्वाद है। न्याय दीपिका 
मे अनेकात शब्द का वाच्य पदार्थ कहा है। जिसमे सामान्य-विशेष, 
गुण-पर्याय रूप अनेक धर्म अर्थात्‌ अन्त पाए जाते है, वह वस्तु अनेकात 
है। उसका कथन अनेकातवाद है- 


“अनेके अता धर्मा: सामान्य विशेष-पर्यायगुणा यस्यति सिद्धोउनेकात. ” 
(अ० 3, पृ० 86-7) 


लघीयस्त्रय मे अकलकदेव लिखते हे-“अनेकान्तात्मकार्थकथन 
स्याद्भगाव, ”*-' अनेकान्तात्मक-अनेक धर्म-विशिष्ट वस्तु का कथन करना 
स्याद्गाद है।” कथन के साथ स्यातू शब्द का प्रयोग करने से सर्वथा 
एकान्त दृष्टि का परिहार हो जाता है। धनजय कृत अनेकार्थ नाममाला 
मे स्यातू का अर्थ अनेकात किया गया है तथा इसे निपात शब्द कहा है 
“अनेकान्ते च विद्यादों स्थान्निषातः शुभे क्वच्चित''॥44॥ वरागचरित्र 
मे लिखा है, “तस्थानेकान्तवादस्य लिग स्थाच्छब्द उच्यते”-(26 ,83 ) 
स्थात्‌ शब्द अनेकान्तवाद का सूचक है। विद्यानंदिस्वामी ने अष्टसहस्त्री 
मे लिखा है, “स्थादिति शब्दोइनेकान्त छोती प्रतिपत्तव्यो” (पृ 
286)-यह स्यात्‌ शब्द अनेकान्त का झोतक कहा गया है। अष्टशती 
टीका मे लिखा है -“सदसन्नित्यादिसार्व थैकान्त-प्रतिक्षेय 
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लक्षणोउनेकान्तः:” (पृ 286)- सतू, असत्‌ इत्यादि सर्वथा एकान्त 
पक्षो का निराकरण करने स्वरूप अनेकान्त है। समन्तभद्न स्वामी ने 
लिखा है .- 


स्थाद्गाव सर्वथैकान्तत्यागात्‌ किवृत्तचिद्विधि-। 
सप्तभगनयाक्षेपो हेयादेय विशेषक।॥ 





- आप्त मीमासा 704 


स्याद्वाद सर्वथा एकान्तपक्ष का परित्याग कर कथचितृवाद का 
आश्रय ले वस्तुस्वरूप का निरुपण करता है और वही सप्तभगनय की 
अपेक्षा से हेय तथा उपादेय रूप वस्तु की व्यवस्था करता है। 


यह स्यात्‌ शब्द 'अस्‌' धातु का रूप नहीं है। यह अव्यय है तथा 
इसका जैन न्याय ग्रन्थ मे 'कथज्चित' अथवा “किसी दृष्टि से' अर्थ होता 
है। स्याद्वाद वस्तु के निश्चित तथा यथार्थ स्वरूप का प्रतिपादन करता है। 
अत आपटे सस्कृत कोश मे “स्याद्गाद' का अर्थ कव 75०॥०ा 
एा00०००ा॥7५, 4 गा ए $८९७४०४षा ->संभावना का प्रतिपादन, एक प्रकार 
का अनिश्चयवाद अथवा सशयवाद किया गया है। वास्तव मे स्याद्वाद के 
द्वारा सशय, विपर्यय आदि मिथ्या, अज्ञान आदि को दूर कर सम्य व 
ज्ञान का प्रकाश प्राप्त होता है। 


वस्तु के वास्तविक स्वरूप को समझने के लिए स्याद्वाद अथवा 
अनेकान्त विचार पद्धति का आश्रय न लेने वाली मकडी की तरह 
एकान्तवाद के जाल मे उलझकर सत्यस्वरूप से बहुत दूर हो जाता हे। 
आचार्य पूज्यपाद ने जैनेन्द्र व्याकरण मे “सिद्धिरनेकान्तात्‌' सूत्र लिखा है। 
अर्थात्‌ वस्तु-तत्त्त की सिद्धि अनेकान्त दृष्टि के द्वारा ही हो सकती है। 
शब्दार्थावचन्द्रिका मे उक्त सूत्र पर सोमदेव सूरि ने इस प्रकार वृत्ति 
लिखी हे-“सिद्धिः शब्दाना निष्यत्तिरज्ञप्तिवा भवत्यनेकान्तात्‌” शब्दो 
की निष्पत्ति अथवा ज्ञान अनेकान्त के द्वारा होता है। डॉ० जैकोबी ने 
अनेकान्तवाद का अनुवाद “पल ॥6०ए 0०06 '[ए0४#्रा्ा255 ० 80ए९7 
किया है। ($छदराट5 करा उदमापत्आ, एक ।, 9 6)। इससे यह बात ध्वनित 
होती है कि स्थाद्वाद के द्वारा वस्तु का निश्चित स्वरूप अवगत नहीं हो 
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पाता। इसका अनुवाद “फ्ञह 006 ण॑ ॥णा-क्षे50एाद्' अर्थात्‌ 
“एकान्तवाद से रहित सिद्धान्त' सम्यक्‌ होगा। 'स्याह्टाद मज्जरी' के 
अनुवादक डॉ० एफ० डब्लू>” थॉमस की बर्लिन से प्रकाशित पुस्तक मे 
इसे (00००क्ा77000 00०777० कहा गया है। डॉ थॉमस ने लिखा है- 


796 (प09क्राप000 60ट776, $980-ए808, भाीयिा॥5 06 [7-06- 
5060९55, थाराट्ाा8 ४ ॥्राए॥65 प्र०० 60000, 000 कष्टाग्रााा0गा ०0. 


"७४)९८६४" (9 4) यह स्टथाद्वाद एक धर्मरूपता का अभाव अर्थात्‌ 
अनेकान्तपने का प्रतिपादन करता है। इसका भाव सशय नही है, किन्तु 
वस्तु के अनेक पहलुओ मे से इष्ट धर्म अथवा दृष्टि को प्रधानता प्रदान 
करता है। इस विषय का स्पष्टीकरण इस निबन्ध मे किए गए आगामी 
विवेचन द्वारा स्वयमेव हो जाएगा। 


स्याद्गाद मे वस्तु के अनेक धर्मो का कथन होने के कारण उसे 
अनेक धर्मवाद अथवा अनेकान्तवाद कहते है। जब अनन्त धर्मो पर दृष्टि 
रहती है तब उसे सकलादेश-परिपूर्ण दृष्टि कहते है। जब एक धर्म को 
प्रधान बना शेष धर्मो को गौण बना दिया जाता है तब उसे विकलादेश-अपूर्ण 
दृष्टि कहते है। विकलादेश को नय-दुष्टि और सकलादेश को प्रमाण-दृष्टि 
कहते है। दोनो दृष्टिया श्रुतज्ञान के भेदरूप है। जीव मे ज्ञान-दर्शन, सुख, 
शक्ति आदि अनन्त गुण विद्यमान है। जब प्रतिपादक की विवक्षा-दृष्टि 
अनन्त गुणो पर केन्द्रित रहतो है तब स्थात्‌ शब्द के साथ 'जीव' पद का 
प्रयोग उसके अनन्त धर्मो को सूचित करता है। इसलिए अकलक स्वामी 
ने लिखा है-'स्यात्‌ जीव एव” ऐसा कथन होने पर 'स्यात्‌' शब्द 
अनेकान्त-अनेक धर्मपुज्ज को विषय करता है। “स्यात्‌ अस्त्येवजीव ” 
इस वाक्य मे 'स्यात्‌' शब्द जीव के अस्तित्व गुण को प्रधानता से बताता 
है। इस प्रकार स्यात्‌ शब्द द्वारा अनेकान्त और सम्यक्‌ एकान्त का बोध 
होता है।? 


वस्तु के अनन्त धर्मों का जिन एकान्तियो को पता नही है, वे 
स्याद्गाद विद्या का प्रतिपादन करने मे समर्थ न हो सके। भगवान्‌ 
ऋषभदेव से लेकर महावीर पर्यन्त्‌ चौबीस तीर्थकरो ने श्रेष्ठ साधना के 
फलस्वरूप सर्वज्ञता के सूर्य को प्राप्त किया और उसके प्रकाश मे 
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स्थाद्वाद विद्या का परिचय पाया। इसलिए अकलकदेव ने लघीयस्त्रय 
ग्रन्थ के प्रमाण प्रवेश प्रकरण के प्रारम्भ मे तीर्थकरों को पुनः-पुनः 
स्वात्मोपलब्धि के लिए प्रणाम करते समय 'स्याद्वादी' शब्द से समलडकृत 
किया है। कितना भावपूर्ण मगल श्लोक है- 


“धर्मतीर्थकरेभ्योउस्तु स्याद्वादिभ्यो नमो नम.। 
ऋषभादिमहावीरान्तेभ्य. स्वात्मोपलब्यये।॥ ” 


इस स्याद्वाद-वाणी के आधार पर महापुराणकार भगवज्जिनसेन 
जिनेन्द्र भगवान्‌ मे सर्वज्ञता का सद्भाव सूचित करते है। जिनेद्ध 
वृषभनाथ का स्तवन करते हुए कहते है -“हे ईश, आपकी सार्वत्रि की 
वाणी की पवित्रता आपके सर्वज्ञपने को बताती है। इस जगत्‌ मे इस 
प्रकार का महान्‌ वचन-वैभव अल्पज्ञों मे नहीं दिखाई पडता है।” 


“प्रभो, बक्ता की प्रामाणिकता से वचन की प्रामाणिकता मानी 
जाती है। अपवित्र वक्ता के द्वारा उज्ज्वल वाणी नहीं उत्पन्न होती है।” 


“आपकी विश्व विषयिणी सप्तभग रूप भारती आप मे विशुद्ध 
आप्त-प्रतीति को उत्पन्न करने मे समर्थ है।” 


कवि धनजय कहते हैं-“जिस प्रकार ज्वर-मुक्त व्यक्ति का बोध 
उसके स्वर विशेष के द्वारा होता है। उसी प्रकार स्याद्वाद वाणी के द्वारा 
जिनेन्द्र भगवान्‌ की निदोंषता का ज्ञान होता है।” 


आत्मा की सर्वज्ञता पर तार्किक दृष्टि से पहले प्रकाश डाला जा 
चुका है। यहा हम बौद्धों के अत्यन्त मान्य ग्रन्थ मज्झिमनिकाय (भाग 
, पृ० 92-93) का निम्नलिखित प्रमाण उपस्थित करते है, जिससे जैन 
धर्म के प्रबल प्रतिद्दद्दी बौद्ध साहित्य द्वार भगवान्‌ महावीर की सर्वज्ञता 
की मान्यता पर प्रकाश पडता है। पुरातन बौद्ध पाली वाड्मय मे भगवान्‌ 
महावीर और जैन सस्कृति के विरुद्ध काफी असयत तथा रोषपूर्ण उद्गार 
अनेक स्थलो पर व्यक्त किए गए है। भगवान्‌ महावीर के समकालीन 
साहित्य मे निर्ग्नन्थ नाथ-पुत्र महावीर को सर्वज्ञ और सर्वदर्शी तथा 
परिपूर्ण ज्ञान, दर्शन के ज्ञातापने की मान्यता का उल्लेख अत्यधिक 
प्रभावपूर्ण साक्षी माना जाना चाहिए। पाली के शब्द ये है- 
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निगण्ठो आबुसो, नाथपुत्तो सब्यज्चु, सव्वदरसावी अपरिसेस 
आणवदवस्सन परिजानास्ति -म० नि०, भाग , पृ० 9-93: एग'$7 


वाणी के द्वारा एक साथ परिपूर्ण सत्य का प्रतिपादन करना सम्भव 
नही है, इसलिए जिस धर्म या जिन धर्मों का वर्णन किया जाए वे प्रधान 
हो जाते है और अन्य गौण बन जाते है। एकान्त दृष्टि मे अन्य गौण धर्मों 
को वस्तु से पृथक्‌ कर उन्हे अस्तित्वहीन बना दिया जाता है इसलिए 
मिथ्या एकान्त दृष्टि के द्वारा सत्य का सौदर्य समाप्त हो जाता है। 
अनेकान्त विद्या के प्रकाण्ड आचार्य अमृतचन्द्र कहते हैं'-जिस प्रकार 
दधि मन्थन कर मक्खन निकालने वाली ग्वालिन अपने एक हाथ से 
रस्सी के एक छोर को सामने खीचती है, तो उसी समय वह दूसरे हाथ 
के छोर को शिथिल कर पीछे पहुँचा देती है, पर छोडती नही है, पश्चात्‌ 
पीछे गए हुए छोर को मुख्य बना रस्सी के दूसरे भाग को पीछे ले जाती 
है। इस प्रकार आकर्षण और शिथिलीकरण क्रियाओ द्वारा दधि मे से 
सारभूत तत्त्व को प्राप्त करती है।'' अनेकान्त विद्या एक दृष्टि को मुख्य 
बनाती है और अन्य को गौण करती है। इस प्रक्रिया के द्वारा वह 
तत्त्वज्ञान रूप अमृत को प्राप्त कराती है। 


पहले सखिया को जन साधारण की भाषा मे प्राण-घातक बताया 
था, वैद्यराज की दृष्टि मे उसे उसके विपरीत प्राण-रक्षक कहा था। इन 
परस्पर विरोधी प्रतीत होने वाले वकतव्यो मे विरोध इस प्रकार दूर किया 
जा सकता है कि यदि मनमानी मात्रा मे बिना योग्य अनुपान के वह 
खाया जाए तो प्राण-रक्षक नहीं होगा किन्तु चतुर चिकित्सक के 
तत्त्वाधान मे यथाविधि सेवन करने पर वही रोग-निवारक होगा! इसलिए 
उसे एक दृष्टि से प्राण-रक्षक कहना ठीक है। दूसरी दृष्टि से प्राणघातक 
कहना भी सत्य की मर्यादा के भीतर है। 


एक तीन इज्च लम्बी रेखा खिची है। उसे हम न तो छोटी कह 
सकते हे और न बडी। उसका छोटापन अथवा लम्बापन सापेक्ष 
(0२०५॥४८) है। पाच इज्च वाली रेखा ऊपर खीचने पर वह लघु कही 
जाती है और दो इज्च मान वाली दूसरी रेखा की अपेक्षा वह बड़ी कही 
जाती है।' इसी प्रकार वस्तु के स्वरूप के विषय मे साधक को पता 
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लगेगा कि समन्वयकारी परस्पर मे मैत्री रखने वाली दृष्टियो से वस्तु का 
स्वरूप ठीक रीति से हृदय-ग्राही हो जाता है। यह स्याद्वाद हमारे नित्य 
व्यवहार की वस्तु है। इसकी उपादेयता स्वीकार किए बिना हमारा 
लोक-व्यवहार एक क्षण भी नहीं बन सकता। 


आचार्य हेमचन्द्र ने बताया है, कि स्याद्वाद का सिक्‍का सम्पूर्ण 
विश्व मे चलता है। इसकी मर्यादा के बाहर कोई भी वस्तु नहीं रह 
सकती। छोटे से दीपक से लेकर विशाल आकाश पर्यन्त सभी वस्तुएँ 
किसी दृष्टि से नित्य और किसी दृष्टि से अनित्य रूप अनेकान्त मुद्रा 
से अकित है- 


“आदीपमाव्योम समस्वभाव स्याद्वादमुद्रानतिभेदि वस्तु। 
तत्नित्यमेवेकमनित्यमन्यदिति त्वदाज्ञाद्विषता प्रलापा.॥”? 
-- अन्ययोगव्य 


लोक-व्यवहार मे हम देखते है कि एक व्यक्ति अपने पिता की 
दृष्टि से पुत्र कहलाता है, वही व्यक्ति, जो पुत्र कहलाता है भानजे की 
अपेक्षा मामा, पुत्र की दृष्टि से पिता भी कहलाता है, इस प्रकार देखने 
से प्रतीत होता है कि पुत्रपना, पितापना, मामापना आदि विशेषताएँ परस्पर 
जुदी-जुदी है किन्तु उनका एक व्यक्ति मे परस्पर भिन्‍न दृष्टियो कौ 
अपेक्षा बिना विरोध के सुन्दर समन्वय पाया जाता है। 


विविध देश, काल आदि की अपेक्षा वस्तु का विविध रूप मे ज्ञान 
हुआ करता है। यह बात अनुभव सिद्ध है। इसे काल्पनिक मानना सत्य 
का तिरस्कार है। इसी से स्याद्वादी वस्तु के एकान्त रूप का समर्थन नही 
करता है। उदाहरणार्थ सूर्य के विषय मे इस भूतलवासियो का एक ही 
मत है कि वह धवलवर्ण तथा तेज का अखुत पुज है, किन्तु अतरिक्ष 
यात्री यूरी गैगरिन ने यह बताया है कि अतरिक्ष की यात्रा के समय वह 
सूर्य नीला सा दिखता था। एक ही सूर्य दो स्थानो से देखे जाने पर दो 
रूप मे दिखाई पडता है। रुसी कोसमोनाट ((०धगाणाथ्ा।)) के शब्द इस 


प्रकार है-'व॥ ७ परए055फ6 00 0णए्ठटष 6 5026 0्छ [6 जा ०ण छॉथाट 
॥6 एएशाहए१४७८ हश/थ४०फ छीन जा 5णा धगारए शराशधिशा ]णा 
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ज़ाबां ॥ 400 विणा दा6 एथाए? ($द75 72ब078 /0 #2 एएशडट 
-सा0904, 260 ४0४०७ 962)। इस प्रकार का अनुभव स्याद्वाद दृष्टि 
को समझने मे सहायक होता है तथा उससे एकान्तवाद की भ्रान्ति स्पष्ट 
होती है। 


कहते है एक बार दो मूर्ख बकरे लड कर मर गए। इस सबंध मे 
उनके मुखिया ने जाच की। तब ज्ञात हुआ कि उनके झगडे का कारण 
उन दोनो के परस्पर विरोधी कथन थे। बडे बकरे ने कहा था कि मै 
जिस पर्वत पर जाता हूँ वहा बिल्कुल घास नही है। दूसरे बकरे ने इस 
कथन को झूठा कहते हुए कहा था कि उस पर्वत पर विपुल मात्रा मे 
हरी हरी घास है। दोनो एक-दूसरे को झूठा तथा स्वय को अपने अनुभव 
के आधार पर सच्चा मान रहे थे। उनके सघर्ष का फल यह हुआ कि 
दोनो मर गए। विचारवान्‌ मुखिया ने पहाडी पर जाकर देखा तो उसे ज्ञात 
हुआ कि दोनो का कथन यथार्थ था। पहाडी के जिस भाग पर बडा 
बकरा जाता था वहा घास नहीं थी किन्तु जिस ओर दूसरा बकरा जाता 
था, वह हरा भरा था। उस समय यह स्पष्ट हुआ कि दोनो का कथन 
वास्तविक होते हुए इतने अश मे सदोष था कि दोनो अपने को ही सच्चा 
मान कर दूसरे को झूठा कह रहे थे। यह स्थिति एकान्तवादी दार्शनिको 
की है। वे जो वस्तु का स्वरूप कहते है वह किसी अपेक्षा सत्य होते 
हुए भी इसलिए असत्य हो जाता है कि उसमे अन्य पक्ष को सत्य मानने 
की क्षमता, विशाल दृष्टि अथवा विवेक का अभाव है। अपने पक्ष का 
ममत्व होना स्वाभाविक है किन्तु दूसरी दृष्टि के प्रति भयकर विद्रोह हो 
जाता है। यह स्याद्वाद शासन की विशेषता है कि वह परस्पर विरुद्ध 
दिखने वाली दृष्टियो के मध्य श्रेष्ठ सखाभाव को उत्पन्न करता है। इस 
समन्वयशील दृष्टि के द्वारा परिपूर्ण सत्य से साधक का सम्पर्क स्थापित 
हो जाता है। यह दृष्टि धर्मो के बीच निरपेक्ष भाव के स्थान मे सापेक्षता 
को उत्पन्न करती है। एकान्तवादी अपनी ही ढपली बजाकर अपना 
बेसुरा राग अलापने में आनन्द का अनुभव करता है जबकि अनेकान्तवादी 
सहदयतापूर्ण सौजन्य भाव समलकृत होने से सबकी सुन कर समन्वय 
का सुमधुर सगीत सुनता है तथा सुनाता है। वैज्ञानिक आइन्सटाइन ने 
अपने सापेक्षतावाद सिद्धान्त (॥6ण५ ण ॥०भाशाएं द्वारा स्याद्वाद दृष्टि 
का ही समर्थन किया है। 
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वस्तु के अस्तित्व गुण को प्रधान मानने पर सद्भाव सूचकदृष्टि, 
समक्ष आती है और जब प्रतिषेध्य-निषेध किए जाने वाले धर्म मुख्य होते 
है, तब नास्ति नामक द्वितीय दृष्टि उदित होती है। वस्तु अपने द्रव्य, क्षेत्र, 
काल और भाव की दृष्टि से सत्स्वरूप है, वही वस्तु अन्य पदार्थों की 
अपेक्षा नास्ति रूप होती है। हाथी अपने स्वरूप की अपेक्षा सद्भाव रूप 
है लेकिन हाथी से भिन्‍न ऊँट, घोडा आदि गज से भिन्न वस्तुओ की 
अपेक्षा हाथी असद्भावात्मक होता है। यदि स्वरूप की अपेक्षा हाथी के 
सद्भाव के समान पररूप की भी अपेक्षा हाथी का सद्भाव हो तो हाथी, 
ऊँट, घोडे आदि मे कोई अन्तर न होगा। इसी प्रकार यदि ऊँट आदि 
हाथी से भिन्‍न पदार्थों की अपेक्षा जैसे गज को असद्भाव-नास्ति रूप 
कहते है उसी प्रकार स्वरूप की अपेक्षा भी यदि गज नास्ति रूप हो जाए 
तो हाथी का सद्भाव नहीं रहेगा। 





जर्मन दार्शनिक हेगल (प्र«४०) भी अपने चिन्तन द्वारा अनेकान्त 
दृष्टि का समर्थन करता है। वह कहता है कि वस्तु मे सम्पूर्ण अवस्थाओ 
का अस्तित्व होने से उसमे सतू के समान असतू भी होना चाहिए। 
प्रत्येक पदार्थ मे उसके निज स्वरूप के सिवाय उसका विपक्षी भाव भी 
पाया जाता है। किसी वस्तु की कल्पना करते समय उसके विपक्ष की 
कल्पना न करना असम्भव है। वह कहता है अनन्तकाल की अथवा 
अनन्तता की सोचे बिना तुम सान्तपने (47//०५७) का विचार नही कर 
सकते। गाय वास्तव मे गाय होते हुए भी बिल्ली नही है अर्थात्‌ उसमे 
गायपने का सद्भाव है तो मार्जारपने का अभाव भी है। एक वस्तु सत्‌ 
रूप है क्योंकि वह उसी समय अन्य दृष्टि से असत्‌ रूप भी है। हेगल 


के शब्द इस प्रकार है *-“$प्ना८८ ॥629 758 ॥]-]005९९, ॥ ०"०७[॥9525 
अति! ॥6 596 एएलाए १६5 एल 3570-फशाए रथ एणञांशा।$ 
जाएगा एं5ट(॥5 ठज़ा फए0०॥6४ ॥॥5 प्रा०0850॥80 ८णाटशए८ 0 क्षाए।एए 
एजाप्री0ए ०णाएशराएं 2 6 इक्मा7८ पा6 0 ॥5 07०56 ? ल़6 ि्णण 
व्जएभा5 5 एणा तप, 4 रण ट्थाण् पाए ए ग्रिशाटा९5४ शञातणा 
गातिाए ए परीमाए 7 ए पर जाता फाजमंताए ण प्ारट5च०55 6 
९०५9 5 3 0097 400 35 4 6 $क्षा6 76 ॥ ॥5 ॥0 8 ८ 4 [782 ॥5 52 
णाए ए०८श७५९ 2 6 576 6 ॥ ॥5 ॥0 507शीएाए ९५६८ ” 


।0तक्त्वार्थशजवार्तिक मे आचार्य अकलकदेब ने बताया है कि-वस्तु 
का वस्तुत्व इसी मे है कि वह अपने स्वरूप को ग्रहण करे और पर की 
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अपेक्षा अभाव रूप हो। इन विधि और निषेधरूप दृष्टियो को अस्ति और 
नास्ति नामक दो भिन्न धर्मो द्वारा बताया है। 


इस विषय को समझाने के लिए न्याय-शास्त्र मे एक उदाहरण 
दिया जाता है कि दधि स्वरूप की अपेक्षा दधि है, यदि वह दधि से 
भिन्‍न ऊँट की अपेक्षा भी दधि हो तो जिस तरह 'दधि खाओ' कहने 
पर व्यक्ति दही की ओर दौड जाता है उसी प्रकार उपर्युक्त वाक्य 
सुनकर उसे ऊँट की ओर दौडना था। किन्तु इस प्रकार का क्रम नहीं 
देखा जाता। इससे यह निष्कर्ष न्यायोपात्त है कि वस्तु स्वरूप की अपेक्षा 
अस्तिरूप है और पररूप की अपेक्षा नास्तिरूप। इस रहस्य को तिरस्कार 
की दृष्टि से देखने वाले बौद्ध-आचार्य धर्म कीर्ति की कटु आलोचना का 
उपहासपूर्ण भाषा द्वारा निराकरण करते हुए अकलकदेब कहते है-बुद्धदेव 
अपने पूर्वभव मे एकबार मृग रह चुके है। वास्तव मे अनेकान्त विद्या के 
प्रकाश मे जीव की मृग पर्याय और सुगत पर्याय पृथक्‌ है। मृगपर्याय मे 
सुगत पर्याय का अभाव है और सुगत पर्याय मे मृग पर्याय का अभाव 
है। यदि उनका परस्पर मे अभाव न माना जाए तो निम्न प्रकार 
उपहासपूर्ण अवस्था प्राप्त होगी:- 


“सुगतो5पि मृगो जातो मृगो5पि सुगत. स्मृत-। 

तथापि सुगतो वन्दो मृग. खाद्यो यथेष्यते॥ 373॥ 

तथा वस्तुबलादेव भेदाभेदव्यवस्थिते:। 

चोदितो दथि खादेति किमुष्ट्मभिधावति?''॥ 374॥ 
-न्यायविनिश्चय 


सुगत भी मृग हुए थे और मृग भी सुगत हुआ (इनमे यदि परस्पर 
भिन्‍नता न हो तो मृग के समान सुगत को भक्ष्य मानना होगा अथवा सुगत 
के समान मृग को भी वन्दनीय कहना होगा) फिर भी सुगत को जिस 
प्रकार तुम वन्ध्ध और मृग को खाद्य मानते हो, उसी प्रकार वस्तुस्वभाव 
के बल से भेद-अभेद की व्यवस्था होती है। इसलिए 'दही खाओ' 
कहने पर ऊँट की ओर क्यो दौडा जाए? 


इस कथन का सार यह है कि, यदि दधि मे ऊँट का सद्भाव होता 
अर्थात्‌ दधि अपने स्वरूप मे अस्तिरूप रहते हुए भी ऊँट आदि की 
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अपेक्षा से भी अस्तिरूप होता, तो दही के समान ऊँट को खाने की ओर 
प्रवृत्ति होती, किन्तु ऐसा नही है। इसी दृष्टि को सुगत के उदाहरण द्वारा 
परिहासपूर्ण शैली से धर्म कीर्ति को सतुष्ट किया है। आज के युग मे यह 
पद्धति प्रिय न लगेगी। किन्तु धर्म कीर्ति और उनकी सदृश शैली वाले 
बौद्ध विद्वानो ने जिस ढग से अनेकान्त तत्त्वज्ञान पर क्रूर प्रहार किया है 
उसे दृष्टिपथ मे रखते हुए तार्किक अकलक का परिहास अकलक ज्ञात 
होता है। क्या अकलक की आलोचना के प्रकाश मे एकातवादी यह बात 
देखने का प्रयत्न करेगे कि दिग्नाग आदि कुछ प्रतिभाशाली बौद्धाचार्यो के 
द्वारा सभी विषय चर्चित होने के कारण उच्छिष्ट नहीं है। समन्तभद्र, 
अकलक, प्रभाचन्द्र प्रभृति प्रभावक जैन तारकिको ने समीक्षको को विपुल 
मौलिक मधुर जीवनदात्री भोज्य सामग्री प्रस्तुत की है॥! 


जिस प्रकार स्वरूप-चतुष्टय (स्व-द्रव्य, स्व-क्षेत्र, स्व-काल और 
स्व-भाव) की अपेक्षा वस्तु अस्तिरूप है और परचतुष्टय की अपेक्षा 
नास्तिरूप है उसी प्रकार वस्तु उपर्युक्त अस्ति-नास्ति धर्मो को एक साथ 
कथन करने की वाणी की असमर्थतावश (0भारापछाएए 0 ए0०८॥)70 9५) 
अवक्तव्य-अनिर्ववनीयरूप भी कही गई है। इस विषय मे एकान्तवादी 
वस्तु को सर्वथा अनिर्वचनीय शब्द के द्वारा अनिर्वचनीय कहते हुए 
परिहासपूर्ण अवस्था को उत्पन्न करते है। इसी कारण स्वामी समन्तभद्र 
ने आप्तमीमासा मे लिखा है- 


“अवाच्यतैकान्ते5प्युक्ति्नावाच्यमिति पुज्यते।” . -श्लोक 3 


अवाच्यता रूप एकान्त मानने पर वस्तु अवाच्य है-अनिर्वचनीय 
है, यह कथन सगत नही है। ताकिक के ध्यान मे यह बात तनिक मे 
आ जाएगी, कि जब अनिर्वचनीय शब्द के द्वारा वस्तु का प्रतिपादन 
किया जाता है तब उसे सर्वथा अनिर्ववचनीय कैसे कह सकते है। ऐसा 
कथन “अह मौनी' सदृश स्व-वचन बधित है। यदि मौनब्रत है तो 
वबचनालाप क्यो करते हो। 


तत्त्व को एकान्तत- अनिर्वचनीय माना जाए, तो किस प्रकार दूसरे 
को उसका बोध कराया जाएगा। क्‍या मात्र अपने ज्ञान से वाणी की 
सहायता पाए बिना अन्य को ज्ञान कराया जा सकेगा? इसलिए उसे 
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कथज्चित्‌ अनिर्ववनीय कहना होगा। पदार्थ की स्थूल पर्याये शब्दो के 
द्वारा कहने सुनने मे आती ही है। सत्त और असत्त्व, भाव और अभाव, 
अवधि और प्रतिषेध तथा एक और अनेक रूप तत्त्व का एक समय मे 
प्रतिपादन शब्दों की शक्ति के परे होने से कथज्चित्‌ अनिर्वचनीय धर्म 
का सद्भाव स्वीकार करना पडता है। इन तीन अर्थात्‌ स्यात्‌ अस्ति, 
स्यात्‌ नास्ति, स्थात्‌ अवक्तव्य के सयोग से चार और दृष्टियो-भगो का 
उदय होता है-() अस्ति-नास्ति (2) अस्ति अवक्तव्य (3) नास्ति 
अवक्तव्य (4) अस्ति-नास्ति अवक्तव्य। इन चार भगो का स्पष्टीकरण 
इस भाति जानना चहिए। अस्तित्व और नास्तित्व को क्रमपूर्वक ग्रहण 
करने से 'अस्ति-नास्ति' अस्तित्व के साथ ही उभय धर्मो को ग्रहण 
करने वाली दृष्टि समक्ष रखने से 'अस्ति-अवक्तव्य', नास्तित्व के साथ 
अवक्तव्य की योजना से 'नास्ति-अवक्तव्य' तथा अस्ति नास्ति के साथ 
अवक्तव्य की योजना द्वारा “अस्तिनास्ति अवक्तव्य' भग बनता है। इन 
सात भगो को सप्तभगी-न्याय ([॥००७ रण $९एथ॥०0 छा०0८शाणा) के 
नाम से कहते हे। 


गणित-शास्त्र के पर4क्न ?शग्रपभाणा कात0 ९०णगण्राक्ाता' 
नियमानुसार अस्ति-नास्ति और अवक्तव्य इन तीन भगो से चार सयुक्त-भग 
बनकर सप्तभग दृष्टि का उदय होता है। नमक, मिर्च, खटाई इन तीन 
स्वादों के सयोग से चार और स्वाद उत्पन्न होगे। नमक-मिर्च-खटाई, 
नमक-मिर्च, नमक-खटाई, मिर्च-खटाई, नमक, मिर्च और खटाई इस 
प्रकार सात स्वाद होगे। इस सप्तभगी न्याय कौ परिभाषा करते हुए 
जैनाचार्य लिखते है-“प्रश्नवशात्‌ एकत्र बस्तुनि अविरोधेन 
विधिप्रतिषेधकल्पना सप्तभगी।” (राजवा” ]/6)-प्रश्नवश से एक 
वस्तु मे अविरोध रूप से विधि-निषेध अर्थात्‌ अस्ति नास्ति की कल्पना 
सप्तभगी कहलाती है। 


आचार्य विद्यानन्दि अपनी अष्टसहस्त्री टीका मे बताते है कि सप्त 
प्रकार की जिज्ञासा उत्पन्न होती है; क्योकि सप्त प्रकार का सशय 
उत्पन्न होता है। इसका भी कारण यह है कि उसका विषयरूप वस्तु धर्म 
सप्त प्रकार है। सप्तविध जिज्ञासा के कारण सप्त प्रकार के प्रश्न होते 
है। अनन्त धर्मो के सद्भाव होते हुए भी प्रत्येक धर्म मे विधि-निषेध की 
अपेक्षा अनन्त सप्तभगिया अनन्त धर्मो की अपेक्षा माननी होगी। 
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स्वेच्छानुसार जैसी लहर आई उसके अनुसार अस्ति-नास्ति आदि 
भग नही होते अन्यथा स्याद्वाद अव्यवस्थावाद की प्रतिकृति बन जाएगा। 
इसीलिए सप्तभगी की व्याख्या मे 'अविरोधेन' शब्द ग्रहण किया गया है। 


'स्यात्‌' शब्द का अर्थ कोई-कोई “शायद” (७॥७0७) करके 
स्याद्गाद को सन्देहवाद समझते है। वास्तव मे स्यातू के साथ 'एव' शब्द 
इस बात को द्योतित करता है कि उस विशेष दृष्टि बिदु से पदार्थ का 
वही रूप है और वह निश्चित है, उस दृष्टि से वह अन्यथा कभी नहीं 
हो सकता। वस्तु स्वरूप की अपेक्षा अस्तिरूप ही है, कभी भी स्वरूप 
की अपेक्षा वह नास्ति रूप नहीं कही जा सकती। जैसे जीव स्वद्रव्य, 
स्वक्षेत्र, स्वकाल तथा स्वभाव की अपेक्षा अस्ति रूप है। पर द्रव्यादि 
मनुष्य की अपेक्षा जीव नास्ति रूप ही है। यहा स्वमनुष्य की अपेक्षा 
वस्तु को 'अस्ति” रूप ही कहा गया है। यहा 'ही' शब्द की ओर दृष्टि 
देने से यह स्पष्ट हो जाएगा, कि जिस अपेक्षा से पदार्थ का जो स्वरूप 
कहा गया है, वह स्वरूप निश्चित है। 'स्यात्‌ अस्ति एवं जीव:'-भी 
कहा जाता है, किन्तु उसमे एवं शब्द का सखाव मानना चाहिए। 'एव' 
शब्द का प्रयोग इस बात को सूचित करता है, कि वस्तु को एकान्त रूप 
नहीं मानना चाहिए क्‍योंकि अनेक धर्मो के सखाव का द्योतक 'स्यात्‌' 
शब्द भी प्रयुक्त है; किन्तु जिस दृष्टि से वस्तु का जो स्वरूप कहा जाता 
है, उस अपेक्षा से वह वैसा ही है, ऐसा मानने या कथन करने मे तनिक 
सदेह या सशय का स्थान नहीं है। यह 'एव' शब्द उस कथन को 
निश्चित (0०॥7स्‍2) कहता है। लोग 'एव' शब्द पर दृष्टि नही देते, इससे 
उन्हे स्याद्वाद मे अनिश्चितपने की गध आती है। वास्तव मे यह सिद्धान्त 
निश्चितपने के सौरभ और सौन्दर्य सम्पन्न है। उदाहरणार्थ पदार्थ की 
पर्याये क्षण-क्षण मे बदलती है अत, पर्याय की दृष्टि से वस्तु को 
विनाशशील ही माना जाएगा। पर्याय की अपेक्षा वस्तु शायद (ुछ॥875) 
चरिवर्तनशील है, यह कथन जैन शास्त्र सम्मत नही है। इस कथन से 
अनिश्चयपने की ध्वनि निकलती है। पर्याय की अपेक्षा वस्तु क्षणिक ही 
है और द्रव्य की अपेक्षा वस्तु नित्य ही है, यह कथन स्याद्वाद दृष्टि का 
चोतक है। पदार्थ जब अनेक अन्त अर्थात्‌ धर्मयुक्त होने से अनेकान्त है, 
तब उसका प्रतिपादक शब्द अनेकान्तवाद यथार्थ मे (२८४॥५॥८) वास्तविकता 
वादी है। काशी के प्रसिद्ध दार्शनिक विद्वान्‌ स्याद्वाद मे वेदान्तियो के 
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अनिर्वचनीयतावाद की झलक पाते है। उनके शब्द हैं-"“जो हो, जैन मत 
का “स्याद्वाद” वही वेदान्त मत का अनिर्वचनीयता वाद। शब्दों का भेद 
है, अर्थ का नहीं।”!2 


अनिर्वचनीयतावाद सप्तभग न्याय-प्रणाली का ही एक विकल्प है। 
वस्तु के अस्ति और नास्ति रूप धर्मों को एक साथ कहने की असमर्थता 
के कारण उसे कथज्चित्‌ अनिर्वचनीय कहा है। वेदान्त दृष्टि एकान्तरूप 
है, वह सत्त्व, असत्त्व आदि धर्मो के अस्तित्व को स्वीकार करती है। 
स्याद्गाद से सम्बद्ध अनिर्वचनीयतावाद मे अस्तित्व-नास्तित्व आदि धर्मों 
की अवस्थिति पाई जाती है। आचार्य विद्यानन्दि कहते है,-“सत्त्व 
अर्थात्‌ अस्तित्व पदार्थ का धर्म है, उसे अस्वीकार करने पर वस्तु का 
वस्तुत्व नही रहेगा। वह गधे के सीग के समान अभावरूप हो जाएगा। 
वस्तु कथज्चित्‌ असत्‌ रूप है, स्वरूप आदि के समान पर-रूप से भी 
वस्तु का असत्त्व यदि आपत्तिपूर्ण हो तो प्रतिनियत-प्रत्येक पदार्थ का 
पृथक्‌ पृथक्‌ स्वरूप नहीं रहेगा और तब वस्तुओ के प्रतिनियम का 
विरोध होगा। इसी प्रकार अन्य धर्मो का अस्तित्व एकान्त अनिर्वचनीयवाद 
सिद्धान्त की अपरमार्थता को प्रमाणित करता है।? 


वेदातवादियो को स्याद्वाद यदि अभीष्ट होता तो वेदान्तसूत्र मे 
'नैकस्मिन्नसम्भवात्‌' सूत्र और उसके शाकरभाष्य मे उस पर आक्षेप न 
किया जाता। शकराचार्य ने अपने शाकरभाष्य (अध्याय 2, सूत्र 33) 
मे जो स्याद्वाद के विरुद्ध लिखा है उसकी आलोचना करने के पूर्व यह 
लिख देना उपयुक्त प्रतीत होता है कि वर्तमान युग के प्रकाण्ड दार्शनिक 
किन्ही किन्‍्ही जैनेतर विद्वानों ने शकराचार्य की आलोचना को सदोष 
लिखा है। सस्कृत के प्रकाण्ड पण्डित डा० महामहोपाध्याय गगानाथ 
झा वाइस चासलर, प्रयाग विश्वविद्यालय ने लिखा था-“जब से मैने 
शकराचार्य द्वारा जैनसिद्धान्त का खण्डन पढा हे, तब से मुझे विश्वास 
हुआ कि इस सिद्धान्त मे बहुत कुछ है, जिसे वेदान्त के आचार्यों ने नही 
समझा और जो कुछ मै अब तक जैनधर्म को जान सका हूँ उससे मेरा 
यह दृढ़ विश्वास हुआ है कि यदि वे (शकराचार्य) जैनधर्म को उसके 
असली ग्रन्थो से देखने का कष्ट उठाते तो उन्हे जैनधर्म के विरोध करने 
की कोई बात नहीं मिलती।” 
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समस्त भारत मे विख्यात, न्यायशास्त्र के अप्रतिम ब्राह्मण विद्वान्‌ 
'पडित पचानन विद्यावारिधि प० अम्बादास जी शास्त्री, प्रिसिपल, सस्कृत 
विभाग, काशी हिन्दू विश्वविद्यालय ने जैन न्यायशास्त्र का गभीर चितन 
के उपरान्त सन्‌ 95 मे सागर मे स्याद्वाद सिद्धान्त के महत्त्व पर अपूर्व 
भाषण देते हुए कहा था, “स्याद्वाद ही एक समस्त वस्तु का साधने वाला 
निर्बाध अर्हन्त्‌ भगवान का शासन है और वह समस्त पदार्थों को 
अनेकातात्मक अनुशासन करता है क्योकि सकल पदार्थ अनेक धर्म 
स्वरूप है। इस अनेकान्त के द्वारा जो पदार्थ अनेक धर्मरूप कहे जाते है, 
वह असत्य कल्पना नही है। वस्तु का स्वरूप ही ऐसा है।'! 


अनेकान्त का ऐसा स्वरूप है कि जो वस्तु “तत्स्वरूप' है, वही 
वस्तु 'अतत्‌ स्वरूप' भी है। जो वस्तु एक है, वही अनेक भी है, जो 
पदार्थ सत्स्वरूप है, वही पदार्थ असत्‌ स्वरूप भी है तथा जो पदार्थ नित्य 
है, वही अनित्य भी है। इसी प्रकार एक ही वस्तु मे वस्तुत्व को 
प्रतिपादन करने वाला एवं परस्पर विरुद्ध शक्तिद्वव को प्रकाशित करने 
वाला अनेकान्त है। समन्तभद्र स्वामी ने कहा है - 


सदेव सर्व को नेच्छेत्स्वरूपादि-चतुष्टयात्‌। 
असदेव विपर्यासानन चेनन व्यवतिष्ठते॥ 


स्वद्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव की अपेक्षा सम्पूर्ण विश्व सत्‌ ही है और 
पर द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव की अपेक्षा असत्‌ ही है। इसे कौन नही 
स्वीकार करेगा? क्योकि ऐसा माने बिना पदार्थ की व्यवस्था नहीं हो 
सकती। वेदान्त सूत्र मे व्यासजी ने एक स्थान पर लिखा है, “नेकास्मिन 
सभवात्‌ "-अर्थात्‌ एक पदार्थ मे परस्पर विरुद्ध नित्यानित्यत्वादि नहीं रह 
सकते। परतु जैनाचार्यो ने स्याद्वाद सिद्धान्त से इन परस्पर विरोधी धर्मो 
का एक स्थान मे भी रहना सिद्ध किया है और वह युक्‍्तियुक्त भी है, 
क्योकि वह विरोधी धर्म विभिन्‍न अपेक्षाओ से एक वस्तु मे रहते है न 
कि एक ही अपेक्षा से। देवदत्त पिता है और पुत्र भी है परन्तु एक की 
ही अपेक्षा उक्त दोनो रूप देवदतत सिद्ध नहीं हो सकते। वह अपने पुत्र 
की अपेक्षा पिता है और अपने पिता की अपेक्षा पुत्र भी है। इसी प्रकार 
सामान्य की अपेक्षा पदार्थ नित्य है-उत्पाद और विनाश से रहित है तथा 
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विशेष की अपेक्षा अनित्य है। उत्पाद और विनाश से युक्त है। सामान्य 
की अपेक्षा पदार्थ एक है परन्तु अपने पर्यायो की अपेक्षा वही पदार्थ 
अनेक हो जाता है। जैसे सामान्य जलत्व की अपेक्षा से जल एक है 
परन्तु तत्त्वपर्यायो की अपेक्षा वही जल तरग, बबूला, हिम आदि अनेक 
रूप होता देखा जाता है। जैनाचार्यो ने स्याद्वाद सिद्धान्त से उक्त धर्मो का 
अच्छा समन्वय किया है। 


पदार्थ नित्यानित्यात्मक है अन्यथा ससार और मोक्ष की व्यवस्था 
नहीं बन सकती क्योकि सर्वथा नित्य मानने मे परिणाम (परिवर्तन) नहीं 
बनेगा। यदि परिणाम मानोगे तो नित्य मानने मे विरोध आएगा। यदि पदार्थ 
नित्य है तो किस अवस्था मे है? या तो वह शुरु स्वरूप होगा या अशुद्ध 
स्वरूप होगा। यदि शुद्ध हे तो सर्वदा शुद्ध ही रहेगा क्योकि सर्वथा नित्य 
माना है और इस दशा में ससार प्रक्रिया न बनेगी। यदि अशुद्ध है तो 
सर्वदा अशुद्ध ही रहेगा और ऐसा मानने से ससार एवं मोक्ष की जो 
प्रक्रिया मानी है, उसका लोप हो जावेगा। अत सर्वथा नित्य मानना अनुभव 
के प्रतिकूल है। 


यदि सर्वथा अनित्य है तो जो प्रथम समय मे है, वह दूसरे मे न 
रहेगा तब पुण्य-पाप तथा उसके फल का सर्वथा लोप हो जावेगा। 
कल्पना कीजिए किसी आत्मा ने किसी के मारने का अभिप्राय किया। 
वह क्षणिक होने से नष्ट हो गया। अन्य ने हिसा की। क्षणिक होने के 
कारण हिसा करने वाला भी नष्ट हो गया। बन्ध अन्य को होगा। क्षणिक 
होने से बध करने वाला आत्मा नष्ट हो गया। फल का भोक्ता अन्य ही 
हुआ। इस प्रकार क्षणिकत्व की कल्पना श्रेष्ठ नही। प्रत्यक्ष विरोध आता 
है। अत केवल अनित्य की कल्पना सत्य नही। 


तत्त्व की बात तो यह है कि न तो किसी पदार्थ का नाश होता है 
और न किसी पदार्थ की उत्पत्ति होती है। केवल पर्यायो की उत्पत्ति होती 
है और उन्हीं का विनाश होता है। सामान्य रूप से द्रव्य का न उत्पाद 
है, न विनाश है परन्तु विशेष रूप से उत्पाद भी है और विनाश भी है। 
ससार मे ऐसी कोई भी वस्तु नही है जो नित्यानित्यात्मक न हो- 


न सामान्यात्मनोदेति न व्येति व्यक्तमन्वयात्‌। 
व्येत्युदेति विशेषात्ते सहैकत्रोदयादि सत्‌॥ 
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जैसे पदार्थ नित्यानित्यात्मक है, वैसी ही तत-असत्‌, सत्‌-असत्‌ 
और एक-अनेक रूप भी है। अपने भाषण मे उक्त शास्त्री जी ने कहा 
था-'स्याद्टादो हि सकल वस्तुतत्व साधकमेवमेकमस्खलित साधन अ्॒द्दिव्स्य। 
सतु सर्व अनेकात अनुशासित।' (अमृतचन्द्र)। “स्याद्गाद सकल वस्तु 
तत्त्व को सिद्ध करने मे एक अद्वितीय निर्दोष साधन है। इसका निरूपण 
अंत देव ने किया। यह सिद्धान्त समस्त विश्व को अनेकान्त रूप सिद्ध 
करता है।” [ मेरी जीवनगाथा, ले० न्यायाचार्य प० गणेशप्रसाद जी वर्णी, 
पृ० 325-335] 


काशी हिन्दू-विश्वविद्यालय के दर्शनशास्त्र के अध्यक्ष प्रो” फणिभूषण 
अधिकारी स्याद्वाद पर शकराचार्य के आक्षेप के विषय मे कितने 
मार्मिक उद्गार व्यक्त करते है। वे लिखते है!*-“विद्वान्‌ शकराचार्य ने 
इस सिद्धान्त के प्रति अन्याय किया है। यह बात अल्प योग्यतावाले 
पुरुषो मे क्षम्य हो सकती थी; किन्तु यदि मुझे कहने का अधिकार हे 
तो मै भारत के इस महान विद्वान्‌ मे सर्वथा अक्षम्य ही कहूँगा, यद्यपि 
मै इस महर्षि को अतीव आदर की दृष्टि से देखता हूँ। ऐसा जान पडता 
है कि उन्होने इस धर्म के “(जिसके लिए अनादर से विवसन-समय 
अर्थात्‌ नग्न लोगो का सिद्धान्त ऐसा नाम वे रखते है) दर्शन शास्त्र के 
मूलग्रथो के अध्ययन की परवाह न की।” अस्तु। 


शकराचार्य एक पदार्थ मे सप्तधर्मों के सद्भाव को असम्भव 
मानते हुए लिखते है-"एक धर्मी मे युगपत्‌ सत्त्त-असत्त्व आदि विरुद्ध 
धर्मो का समावेश शीत और उष्णपने के समान सम्भव नहीं है। जो सप्त 
पदार्थ निर्धारित किए गए है वे इसी रूप मे है, वे इसी रूप मे रहेगे 
अथवा इस रूप नही रहेगे अन्यथा इस रूप भी होगे, अन्य रूप भी होगे 
इस प्रकार अनिश्चित स्वरूपज्ञान सशयज्ञान के समान अप्रमाण होगा। 5 
अपनी अनोखी दृष्टि से इस प्रकार वे सशय और विरोध नाम के दोषो 
का उल्लेख करते है। इसी प्रकार अन्य प्रतिवादी वैयधिकरण्य दोष को 
बताते है, कारण भेद का आधार दूसरा है और अभेद का दूसरा। 
अनवस्था दोष इसलिए मानते है कि जिस स्वरूप की अपेक्षा भेद होता 
है और जिसकी अपेक्षा अभेद है वे भिन्‍न है या अभिन्न? और उनमे 
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भी इसी प्रकार भिन्‍न-अभिन्‍न की कल्पना उत्पन्न होगी। जिस रूप से भेद 
है उसी रूप से भेद भी हैं और अभेद भी है इस प्रकार सकरदोष बताया 
जाता है। जिस अपेक्षा से भेद है उसी अपेक्षा से अभेद और जिस अपेक्षा 
से अभेद है उसी अपेक्षा से भेद है इस प्रकार व्यतिकर दोष होता है। वस्तु 
में भेद और अभेद का वर्णन करने से यह निश्चय नहीं होता कि यथार्थ 
मे उसका क्‍या रूप है इसलिए 'सशय' दोष दिखता है। सशय होने पर 
सम्यक्‌ परिज्ञान नही होगा, अतः उसक अभाव होगा। इस प्रकार अभाव 
दोष भी होता है। इस प्रकार प्रतिवादियो ने अनेकान्त सिद्धान्त पर उपर्युक्त 
दोषो को अपनी दृष्टि से लादने का प्रयास किया है। 


उनका निराकरण करते हुए प्रतिभाशाली जैन ताकिक सत्य-धर्म 
की प्रतिष्ठा इस प्रकार स्थापित करते है कि-वस्तु मे भेद और अभेदरूप 
धर्मो की प्रत्यक्ष मे उपलब्धि होती है, तब इसमे दोष की क्‍या बात है? 
जब एक ही दृष्टि से सत्त्व-असत्त्व, भेद-अभेद कहा जाए, तब विरोध 
की आपत्ति उचित कही जा सकती है। भिन्न-भिन्न दृष्टियो से एक ही 
वस्तु को हम ठडा और गरम भी कह सकते है। एक आदमी अपने एक 
हाथ को बहुत गर्म पानी मे डाले और दूसरे को हिमसदृश शीतल जल 
मे रखे, पश्चात्‌ अपने दोनो हाथो को कुन-कुने पानी मे डाले, तो शीतल 
जलवाला हाथ उस जल को अधिक उष्ण बताएगा और अधिक 
उष्णजलवाला हाथ उस जल को शीतल सूचित करेगा। इस प्रकार 
भिन्‍न-भिन्‍न हाथो की दृष्टि से जल एक ही समय शीत ओर उष्ण रूप 
से अनुभव गोचर होता है। यह बात जब प्रत्यक्ष अनुभव मे आती है, तब 
विरोध और असम्भव दोष नही रहते। सत्‌ और असत्‌ धर्म एक ही पदार्थ 
में पाए जाते है इसलिए वैयधिकरण्य दोष नहीं रहता। स्वरूप की अपेक्षा 
वस्तु को सत्‌ और पररूप की अपेक्षा असत्‌ स्वीकार किया है। इसमे भी 
सहकारियो के भेद से शक्ति के अनन्त भेद हो जाते है। अनन्त 
धर्मात्मक वस्तु होने से वह यथार्थ है, अत: अनवस्था दूषण धराशायी हो 
जाता है। सत््व और असत्त्व अथवा भेद-अभेद की दृष्टियो को 
भिन्‍न-भिन्‍न अपेक्षाओ से कहते है। पिता की अपेक्षा पुत्र है, भाई आदि 
की अपेक्षा पुत्र नहीं है। इस प्रकार एक व्यक्ति मे अपने पुत्रपने का 
सद्भाव और असद्भाव दोनो पाए जाते हैं। इस प्रत्यक्ष अनुभव के 
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प्रकाश मे सकर और व्यतिकर दोष भी नहीं रहते। वस्तु का स्वरूप 
स्वरूप-चतुष्टय की अपेक्षा अस्तिरूप ही है और अन्य चतुष्टय की 
अपेक्षा नास्तिरूप ही है और अन्य चतुष्टय की अपेक्षा असत्‌ रूप ही 
है, ऐसी निश्चित ज्ञान की अवस्था मे सशयदोष भी नहीं रहता। अनेक 
धर्ममय वस्तु-स्वरूप की उपलब्धि होने से अभावदोष का अभाव हो 
जाता है। यथार्थ मे शकराचार्य ने सुदृढ तर्क पर अवस्थित स्याद्वाद के 
प्रासाद पर आक्रमण न कर अपनी मनोनीत कल्पना-मय कुटीर को 
स्याद्टाद का नाम दे तर्कसस्त्रो से ध्वस्त करने का प्रयत्न किया है। इसलिए 
स्याद्वाद विद्वेषियो की श्रान्त बुद्धि का परिचय कराते हुए स्याद्वाद का 
मनोज्ञ सुदृढ प्रासाद अनेकान्त पताका को फहराता हुआ सत्यान्वंषियो को 
अपनी ओर आकर्षित करता है। 


शकर के दुर्बल युक्तिवाद को अकाट्य समझ अध्यापक श्री 
बलदेवजी उपाध्याय ने अपने 'भारतीय-दर्शन' मे स्याद्वाद को 'आपातत 
उपादेय और मनोरञ्जक' कहते हुए लिखा है कि-“वह व्यवहार और 
परमार्थ के बीचो-बीच तत्त्वविचार का कतिपय क्षण के लिए विश्रम्भ 
तथा विराम देने वाले विश्रामगृह से बढकर अधिक महत्त्व का नही है।” 
हमारे साहित्याचार्य जी ने दार्शनिक शकर के सहारे पूर्वोक्त बाते कही 
किन्तु, जब तर्क और अनुभव ने शकर की युक्‍्तियो को प्राण-हीन 
प्रमाणित किया और स्वय अधिकार-पूर्ण समर्थ वैदिक दविद्वानो ने इसे 
स्वीकार किया, तब बलदेव जी के प्रतिवाद की आवश्यकता नही रहती। 
ऐसी मूल तत्त्व का स्पर्श न करने वाली आलोचना सत्य दृष्टिवालो के 
समक्ष अन्धेन नीयमान अन्ध की तरह मालूम होती है। 


अनेकान्त के उज्ज्वल प्रकाश से जिन की आखे बद हो गई, 
उनको यशोविजय उपाध्याय करुणा के पात्र बताते हुए कहते है - 


“दूषयेत्‌ अज्ञ एवोच्चै. स्थाद्वाद न तु पण्डित । 
अज्ञप्रलापे सुज्ञाना न द्वेष. करुणैव तु''॥ 64॥-न्यायखडखाद्य 


अज्ञ जन ही स्याद्वाद पर महान्‌ दोषारोपण करते है, विज्ञ लोग नही, 
अज्ञानियो के प्रलाप पर सुधी पुरुष रोष न कर करुणा करते है। 
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स्याद्गाद सिद्धान्त सूर्य के समान सत्य तत्त्व को! प्रकाशित करता 
है, उससे जिन व्यक्तियो मे ज्योति का जागरण नही हुआ है, यथार्थ मे 
वे बेचारे करुणा के पात्र है। 


7शकराचार्य द्वारा स्याद्गाद की चिन्तना पर विशेषज्ञों की कडी 
आलोचना देख डा० एसनन्‍के> बेलवबलकर एक मनोहर कल्पना द्वारा 
शकर का समर्थन और ममरत्तव प्रकट करने का विचित्र प्रयास करते है। 
डॉक्टर महाशय की दलील है कि “शकराचार्य ने अपनी व्याख्या मे 
पुरातन जैन दृष्टि का प्रतिपादन किया है इसलिए उनका प्रतिपादन 
जान-बूझ कर मिथ्या प्ररूपण नही कहा जा सकता। जैनधर्म का जैनेतर 
साहित्य मे सबसे प्राचीन उल्लेख बादरायण के वेदान्त सूत्र मे मिलता 
है, जिस पर शकराचार्य की टीका है। हमे इस बात को स्वीकार करने 
मे कोई कारण नजर नहीं आता कि जैनधर्म की पुरातन बात को यह 
द्योतित करता है। यह बात जैनधर्म की सबसे दुर्बल और सदोष रही है। 
हा, आगामी काल मे स्थाद्वाद का दूसरा रूप हो गया, जो हमारे 
आलोचको के समक्ष है और अब उस पर विशेष विचार करने की 
किसी को आवश्यकता प्रतीत नहीं होती।” 


स्याद्टार की डॉ बेलबलकर की दृष्टि से शकराचार्य के समय तक 
की प्रतिपादगा और आधुनिक रूपरेखा मे अन्तर प्रतीत होता है। अच्छा 
होता कि पूना के डाक्टर महाशय किसी जैन शास्त्र के आधार पर अपनी 
कल्पना को सजीव प्रमाणित करते। जेनधर्म के प्राचीन से प्राचीन शास्त्र 
मे स्याह्ठार के सप्तभगों का उल्लेख आया है, अत डाक्टर साहब 
अपनी तर्कणा के द्वारा शक और उनके समान आक्षेपकर्त्ताओं की 
विचारको के समक्ष निर्दोष प्रमाणित नही कर सकते। यह देखकर 
आश्चर्य होता है कि कभी कभी विख्यात विद्वान्‌ भी व्यक्ति-मोह को 
प्राधान्य दे सुदृढ़ सत्य को भी फूँक से उडाने का विनोदपूर्ण प्रयत्न करते 
है। जब तक जैन परम्परा मे स्याद्वाद की भिन्न-भिन्न प्रतिपादना 
बेलबलकर महाशय सप्रमाण नही बता सकते और जब हे ही नहीं तब 
बता भी कैसे सकेगे-तब तक उनका उद्गार साम्प्रदायिक सकीर्णता के 
समर्थन का सुन्दर सस्करण सुज्ञो द्वारा समझा जाएगा। 
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स्थाद्गाद जैसे सरल और सुस्पष्ट हृदयग्राही तत्त्व-ज्ञान पर सम्प्रदाय 
मोहवश भ्रम उत्पन्न करने मे किन्ही-किन्ही लेखको ने जैनशास्त्रो का 
स्पर्श किये बिना ही केवल विरोध करने की दृष्टि से ही यथेष्ट लिखने 
का प्रयास किया है। उन्होने तनिक भी न सोचा कि सत्य-सूर्य की 
किरणो के समक्ष भ्रमान्धकार कब तक टिकेगा। ऐसे भ्रम-जनक दो-एक 
लेखको की बातो पर हम प्रकाश डालेगे। अन्यथा स्याद्वाद-शासन पर ही 
समग्र ग्रथ पूर्ण हो जाएगा। श्री बलदेव जी उपाध्याय 'स्याद्वाद' शब्द 
के मूलरूप 'स्यात्‌' शब्द के विषय मे लिखते है-'स्यात्‌ू-( शायद, 
सम्भव) शब्द 'अस्‌' धातु के विधिलिड के रूप का तिडन्त प्रतिरूपक 
अव्यय माना जाता है।” परन्तु स्थात्‌ के शब्द के विषय मे स्वामी 
समन्तभद्र का निम्नलिखित कथन ध्यान देने योग्य है- 


“बाक्येष्बनेकान्तद्योती गम्यम्प्रति विशेषक । 


स्यान्निपातो5र्थयोगित्वात्तव केवलिनामपि॥” 
-आप्तमीमासा, 03 


यहा स्यात्‌ शब्द को अनेकान्त को द्योतित करने वाला बताया है, 
वह निपातरूप (॥0०0॥740०) शब्द है। 


पचास्तिकाय की टीका मे अमृतचन्त्र सूरि कहते है- 
“सर्ववात्य-निष्धकोषनेकान्त-चयोतक, कथज्िदर्थ स्थाच्छव्दो निपात-॥ गा०4॥ ” 


स्यात्‌ शब्द निपात है, वह सर्वथापने का निषेधक, अनेकान्तपने का 
चोतक, कथज्चित अर्थवाला होता है। 


एक शब्द के अनेक अर्थ होते है। सैधव का नमक रूप अर्थ के 
साथ घोडा भी अर्थ होता है। प्रकरण के अनुसार वक्ता की दृष्टि को 
ध्यान मे रख उचित अर्थ किया जाता है। इसी प्रकार स्थात्‌ शब्द का 
प्रस्तुत प्रकरण मे अनेकान्त द्योतक रूप अर्थ मानना उचित है। अष्टसाहस्त्री 
की कक (पृ० 286) की निम्न पंक्तिया भी इस विषय मे ध्यान देने 
योग्य है- 


“विध्यादिष्वर्थेष्वपि लिडःलकारस्यथ स्थादिति क्रियारूप पद 
सिद्ध्यति, परन्तु नाय न शब्द: , निपात इति विशेष्योक्तत्वात” 
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स्याद्गाद विद्या को महत्त्वपूर्ण मान आज का शोधक ससार जब उसे 
जैनधर्म की ससार को अपूर्व देन समझने लगा, तब स्थाद्वाद सिद्धान्त पर 
एक नवीन प्रकार का मधुर आरोप प्रारम्भ हुआ है। अत: स्यात्‌ शब्द का 
अर्थ शायद नही है किन्तु एक सुनिश्चित दृष्टिकोण है। 


बौद्ध भिक्षु श्री राहुल जी ने अपने दर्शन-दिग्दर्शन मे अन्य 
कतिपय लेखकों का अनुसरण करते हुआ सामज्जफलसुत्त नामक 
अपने सम्प्रदाय के शास्त्राधार पर सजयवेलट्टि पुत्त के मुख से जो 
कहलाया है कि-“अत्थिति पि नो, नत्थिति पि नो, अत्थि चर नत्थि 
अ तिपि नो, नैवत्थि नो नत्यि ति पि नो।”-मै उसे इस रूप मे नही 
मानता, मै उसे अन्य रूप भी नहीं कहता, मै इसे इस रूप तथा अन्य 
रूप मे भी नहीं कहता, मै यह भी नही कहता कि वह इस रूप और 
अन्य रूप नही है। इसमे स्याद्वाद के बीज उन्हे विदित होते है। प्रो" श्लरुब 
ने भी इस विषय मे सकेत किया है, किन्तु उनके लेख मे राहुल जी की 
भाषा का अनुकरण न कर सौजन्य ओर शालीनता का पूर्णतया निर्वाह 
किया गया है। उपर्युक्त अवतरण मे स्याह्गाद के बीज मानना काच की 
आख को वास्तविक आख मानने के समान होगा। स्थाद्वाद की सुदृढ़ और 
सत्य की नीव पर प्रतिष्ठित तर्कसगत शैली और पूर्वोक्त अवतरण की 
शिथिल तर्कविरुद्ध विचारधाराओ मे सजीव और निर्जीव सदृश अन्तर है। 
सज्जयवेलट्टि पुत्त का वर्णन एकान्त अनिर्वचनीयबाद की ओर झुकता 
है, जो कि अनुभव और तर्क से बाधित है। आचार्य विद्यानन्दि इस 
प्रकार की दृष्टि पर प्रकाश डालते हुए लिखते है कि-वस्तु को 
सद्भावरूप तथा असद्भावरूप भी न कहने पर जगत्‌ मे मूकत्व की 
परिस्थिति आ जाएगी।* स्याद्गाद ऐसे मूकत्व का निराकरण कर सयुक्तिक 
अविरोधी सम्भाषणशीलता का मार्ग खोलता है। एकान्त पक्ष अगीकार 
करने से लोक व्यवहार तथा यथार्थ दार्शनिक चिन्तना के लिए स्थान ही 
नही रहता। 


सामञ्जफलसुत्त के वाक्य मूल मे 'श्रमणो और ब्राह्मणो के द्वारा', 
कहे गये हे। इन शब्दों के आधार पर ध्रुव महाशय स्याद्वाद के विकृतरूप 
को जैनेतर स्त्रोत से सम्बन्धित कहते है। किन्तु डा० ए०एन० उपाध्ये 
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अपनी प्रवचनसार की भूमिका मे यह तर्क करते है-“मूल मे आगत 
]२6८०४5८६ ॥30 छाआगधा&' में श्रमण के द्योतक ]२०८४८९४” को विशेष 
ध्यान मे लाना चाहिए। श्रमण शब्द मुख्यतया जैनियो को द्योतित करता 
है | ]9 


20इसका विश्वमान्य प्रमाण महाश्रमण भगवान्‌ गोमटेश्वर की 
भुवनमोहिनी अत्यन्त समुन्नत दिगम्बर जैन मूर्ति से अलकृत मैसूर राज्य 
का श्रमण बेलगोला स्थल है। अतएवं श्रमण” शब्द का अन्य पर्यायवाची 
बताने का प्रयास सत्य और निष्पक्ष चिन्तना के प्रतिकूल है। 


भगवान्‌ महावीर के साक्षात्‌ शिष्य गौतम गणधर ईसापूर्व छटी 
शताब्दी के विद्वान हुए है। उनके “प्रतिक्रमण ग्रथत्रयी' मे जैन मुनि के 
लिए श्रमण शब्द का प्रयोग हुआ है। उन्होने 'दसण्ह समणधम्माण'-दश 
प्रकार के श्रमणो के धर्मो का उल्लेख किया है (पृष्ठ 9)। कुन्दकुन्द 
आचार्य ने प्रवचनसार के मगल पद्यों मे 'सव्बे समणे वदामि'-मे समस्त 
दिगम्बर श्रमणो अर्थात्‌ मुनीश्वरों की बदना करता हू, यह उल्लेख किया 
है। जैन मुनि को श्रमण कहा गया है। जैन शास्त्रो मे दिगम्बर मुनियो को 
अनेक स्थान पर श्रमण कहा हे। 


सूक्ष्म दार्शनिक चिन्तना तो इस विचार को पुष्ट करती है कि 
जिसने सर्वागीण सत्य-तत्त्व का दर्शन किया है, वही स्याद्वाद विद्या का 
प्रवर्कत हो सकता है। एकान्त अपूर्ण दृष्टि सत्य को विकृत करने के 
सिवा क्‍या कर सकती है? अन्धमण्डल ने हाथी को स्तम्भ, सूप आदि 
के आकार का बता लडना प्रारम्भ किया था। परिपूर्ण हाथी का दर्शन 
करने वाले व्यक्ति ने ही अन्धमण्डली के विवाद और भ्रम का रहस्य 
समझ समाधान कारी मार्ग बताया था कि प्रत्येक का कथन पूर्ण सत्य 
नही है, उसमे सत्य का अश है और वह कथन सत्याशो के प्रति अन्याय 
प्रवृत्ति का त्याग करता है। इसी प्रकार सकलत्ञ, सर्वदर्शी तीर्थकरो के 
सिवाय समन्तभद्रस्याद्वाद तत्त्व-ज्ञान का निरुपण एकान्त दृष्टि वाले नहीं 
कर सकते। एकान्त सदोष दृष्टि में स्याद्वाद के बीज मानना अज्ञता मे 
विज्ञता का बीज मानने सदृश होगा। वृक्ष को देखकर बीज का बोध होता 
है। सुस्वादु पवित्र आनन्द और शान्तिप्रद स्याद्वाद वृक्ष के बीज कट, 
घृणित, एकान्तवाद मे कैसे हो सकते है? 
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अब हम सत्यानुरोध से कुछ एकान्त दार्शनिक मान्यताओ का वर्णन 
करना उचित समझते है जिन्हे स्याद्वादरूपी रसायन के सयोग बिना 
जीवन नही मिल सकता। इससे सत्य भक्त साधक को प्रकाश मिलेगा। 


विविध धर्मो के ग्रथो मे भी समन्वय स्थापनार्थ इस स्याद्गाद की 
शरण ली गई है। हिन्दू पुराणो मे कही ब्रह्मा तो कही विष्णु को तथा 
कही महेश को श्रेष्ठ कहा है, तब फिर श्रेष्ठ किसे कहा जाए? इस 
सम्बन्ध मे कविकूल तिलक कालिदास समाधान करते हुए कहते है कि 
परमात्मा तो एक है। उसमे लघुपना या महत्ता का भी आख्यान अनुचित 
नही है। स्वय कालिदास ने शिव-पार्वती विवाह का वर्णन करते हुए 
ब्रह्मा और विष्णु के द्वारा शिव की स्तुति कराई है। कालिदास ईश्वर को 
एक मानते हुए भी उसे त्रिविधरूप स्वीकार कर उनमे उच्चता तथा 
लघुता का सामान्य रूप से सद्भाव स्वीकार करते है। कभी विष्णु हर 
को अपंक्षा बडे है तो कभी हर विष्णु से बडे हो जाते है। और कभी 
ब्रह्मा इन दोनो से भी उच्च हो जाते है। कभी विष्णु और शिव ब्रह्मा से 
बडे हो जाते है। कुमारसभव का यह पद्च उक्त तत्त्व का प्रतिपादन करता 


है ,- 


एकंब मूर्तिविभदे त्रिधा सा 
सामान्यमेषा, प्रथमावरत्वम। 
विष्णोहरस्तथ हरि कदाचित्‌ 
वेधास्तयोस्तावषि धातुराद्यौ॥ 7-44॥ 


मनुष्य जीवन मे वायु का जो स्थान है, उससे भी अधिक महत्त्व 
दार्शनिक चिन्तन और लौकिक जीवन मे समन्वयात्मक स्याद्वाद दृष्टि 
का है। एक व्यक्ति ग्रीष्म ऋतु मे नदी के सूख जाने से बिना नौका 
आदि का आश्रय लिए इस पार से उस पार चला जाता है; किन्तु वर्षा 
मे विपुल जल से परिपूर्ण नदी के हो जाने पर उसे ग्रीष्मकालीन पथ का 
परित्याग कर नौका आदि का अवलम्बन लेना होगा। उसका यह कहना 
है कि पहले पैदल ही नदी के उस पार जा चुका हूँ, इस समय अर्थहीन 
है, इसलिए विविध-अवस्थाओ को ध्यान मे रख यथोचित मार्ग को 
अगीकार करने वाला सुखी होता है। बिना स्याद्वाद के समन्वय मैत्री 
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अथवा ऐक्य का कल्पद्रुम अवस्थित नही रह सकता। एक व्यक्ति ने 
ग्रीष्म मे नर्मदा को पार करते हुए अपनी डायरी मे प्रवास का वृत्तान्त 
लिखा कि मैने देखा कि नदी मे अत्यन्त अल्प मात्रा मे जल की धारा 
बह रही थी। दूसरे व्यक्ति ने जलप्लवित उमग्ररूपधारिणी उस नर्मदा को 
देखकर अपनी डायरी मे उसे जल शशि से परिपूर्ण भयावह रूप-धारिणी 
लिखा! किसी तीसरे लेखक ने उस नदी पर लेख लिखते समय दोनो 
डायरियो का उपयोग करना चाहा। तब वह विस्मय मे पड गया क्योंकि 
दोनो कथन एक-दूसरे के विरोधी लगे। दोनो लेखको ने सत्य का 
निरुपण लिखा है फिर एक सत्य दूसरे से क्यो टकराता है। इस सघर्ष 
की बेला मे नर्मदा के ग्रीष्म और वर्षाकालीन रूप से परिचित चतुर 
व्यक्ति दोनो प्रतिपादनो मे मैत्री उत्पन्न करा देता है क्योंकि दोनो के 
अनुभव भिन्न-भिन्न कालो से सबध रखते है। इस उदाहरण के प्रकाश मे 
स्याद्गाद सिद्धान्त का सौन्दर्य तथा उसकी लोकोत्तरता एवं उपयोगिता का 
उचित मूल्याकन हो सकता है। इसलिए सत्य से प्रेम करने वाले व्यक्ति 
के लिए स्याद्वाद सिद्धान्त का हृदय से स्वागत करना परमावश्यक है। 
स्थाद्गाद का विरोध करने से विरोधक की अज्ञता ही प्रकाश मे आती है, 
उससे उस सिद्धान्त की समीचीनता को तनिक भी आच नहीं आती। सूर्य 
को श्यामवर्णीय कहते हुए कोई अपने दबाव या प्रभाववश ऐसा लोकमत 
भी बना ले जो उस प्रभा-पुज-प्रभाकर को कहे तो क्‍या इससे उस सूर्य 
की तेजस्विता पर कोई आच आ सकती है? किसी किसी लेखक ने 
लिखा है कि अमुक धर्म के आचार्य ने जैनधर्म का खण्डन करके जैनो 
पर विजय प्राप्त की थी। इस सबध मे विचारक व्यक्ति गभीरतापूर्वक 
यह सोचे कि जिस धर्म का भव्य-प्रासाद स्याट्टाद कौ सुदुंढ शिला पर 
अवस्थित हो और जिस भवन में परम धर्म रूप भगवती अहिसा का 
अधिष्ठान हो, उस अजेय तत्त्वज्ञान पर विजय प्राप्त करने की बात 
कितनी सत्य हो सकती है। इसे धर्मान्धता का चश्मा उतारकर देखना 
चाहिए। स्याद्वाद रूपी रामबाण जिसके हाथ मे हो, उसके समक्ष 
एकान्तवाद रूप सर्वसाधन समन्वित रावण कितनी देर तक टिक सकेगा। 
अत: श्रेय और प्रेय तत्त्व के प्रेमी को समन्वय मूर्ति स्थाह्नाद की हृदय 
से अभिवन्दना करनी चाहिए। 
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बौद्ध-दर्शन जगत्‌ के सम्पूर्ण पदार्थों को क्षण-क्षण मे विनाशी बता 
नित्यत्व को भ्रम मानता है। बौद्ध तार्किक कहा करते है-'सर्व क्षणिक 
सत्तवात्‌' बौद्धदृष्टि को हम जगत्‌ मे चरितार्थ देखते है। ऐसा कौन सा 
पदार्थ है जो परिर्वतन के प्रहार से बचा हो। लेकिन, एकान्त रूप से 
क्षणिक तत्त्व माना जाए तो ससार मे बड़ी विचित्र स्थिति उत्पन्न होगी। 
व्यवस्था, नैतिक उत्तरदायित्व आदि का अभाव हो जाएगा। स्वामी 
समन्तभद्ध कहते है-प्रत्येक क्षण मे यदि पदार्थ का निरन्वय नाश 
स्वीकार करोगे, तो हिसा का सकल्प करने वाला नष्ट हो जाएगा और 
एक ऐसा नवीन प्राणी हिसा करेगा जिसने हिसा का सकल्प नहीं किया। 
हिसा करने वाला भी नष्ट हो जाएगा इसलिए बन्धनबद्ध कोई अन्य 
होगा। दण्ड प्राप्त भी नष्ट हो जाएगा, इसलिए बन्धन-मुक्ति किसी अन्य 
की होगी। इस प्रकार की अव्यवस्था बौद्धों के एकान्त क्षणिक सिद्धान्त 
द्वारा होगी। समन्तभद् स्वामी का महत्त्वपूर्ण पद्च यह है- 


“न हिनस्त्यभिसन्धातृ हिनस्तयनभिसन्धिमत्‌। 
खध्यते तव्‌द्॒यापेत चित्त बद्ध न मुच्यते'॥ 5१॥ 


वे यह भी लिखते है- 


“क्षणिकैकान्तपक्षेष॒पि प्रेत्यभावाह्मसम्भव.। 
प्रत्यभिज्ञाद्यभावान्न कार्यारम्भ: कुत: फलम्‌''॥ 44॥ 
-आप्तमीमासा 


क्षणिक रूप एकान्त पक्ष मे प्रत्यभिज्ञान, स्मृति, इच्छा आदि का 
अभाव होगा? जिस प्रकार किसी दूसरे के अनुभव मे आई हुई वस्तु का 
हमे स्मरण नहीं होता, उसी प्रकार किसी भी व्यक्ति को स्मरण नहीं 
होगा, क्योंकि अनुभव करने वाला जीव नष्ट हो गया और स्मरण करने 
वाला एक नवीन उत्पन्न हुआ। प्रत्यभिज्ञान आदि का अभाव होने के 
कारण कार्य का आरम्भ नहीं होगा, इसलिए पाप-पृण्य लक्षण स्वरूप 
फल भी नहीं होगा। इसके अभाव मे न बन्ध होगा न मोक्ष। 


क्षणिक पक्ष में कारण से कार्य की उत्पत्ति के विषय मे भी 
अव्यवस्था होगी। बौद्धदर्शन को मान्यता के अनुसार कारण सर्वथा नष्ट 
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हो जाएगा और कार्य बिल्कुल नवीन होगा। इसलिए उपादान नियम की 
व्यवस्था नहीं होगी। सूत के बिना भी सूती वस्त्र की उत्पत्ति होगी। 
सूतरूपी उपादान कारण का कार्यरूप वस्त्र परिणमन बौद्ध स्वीकार नही 
करता। असत्‌ कार्य-वाद स्वीकार करने पर आकाश-पृष्प की तरह 
यदार्थ की उत्पत्ति नहीं होगी। ऐसी स्थिति मे उपादान नियम के अभाव 
होने पर कार्य की उत्पत्ति मे कैसे सन्‍्तोष होगा? असत्‌ रूप कार्य की 
उत्पत्ति मानने पर तन्तुओ से वस्त्र उत्पन्न होता है और लकडी से नही 
होता, यह नियम नहीं पाया जाएगा।? 


युक्त्यनुशासन मे स्वामी समन्तभद्र ने कहा हे-एकान्त रूप से 
क्षणिक तत्त्व मानने पर पुत्र की उत्पत्ति क्षण मे माता का स्वय नाश हो 
जाएगा, दूसरे क्षण मे पुत्र का प्रलय होने से अपुत्र की उत्पत्ति होगी। 
लोक व्यवहार से दूर तर माता के विनाश के लिए प्रवृत्ति करने वाला 
मातृघाती नहीं कहलाएगा। कुलीन महिला को कोई पति नहीं कहलाएगा, 
कारण जिसके साथ विवाह सस्कार होगा उस पति का विनाश होने से 
नवीन की उत्पत्ति होगी। जिस स्त्री के साथ विवाह हुआ दूसरे क्षण 
उसका भी विनाश होने से अन्य की उत्पत्ति होगी। इस प्रकार परस्त्री-सेवन 
का उस व्यक्ति को प्रसग आएगा। इसी नियम के अनुसार स्व-स्त्री भी 
नही होगी। धनी पुरुष किसी व्यक्ति को ऋण मे धन देते हुए भी उस 
सम्पत्ति को बौद्धतत्त्वज्ञान के अनुसार नहीं पा सकेगा, क्योकि ऋण देने 
के दूसरे ही क्षण साहूकार का नाश हुआ, लिखित साक्षी आदि भी नहीं 
रही और न उधार लेने वाला बचा। शास्त्राभ्यास भी विफल हो जाएगा, 
कारण स्मृति का भेदभाव क्षणिक तत्त्वज्ञान मे नहीं रहेगा, आदि दोष 
क्षणिकैकान्त की स्थिति सकटपूर्ण बनाते है।” 


वस्तु का क्षण-क्षण मे क्षय पक्ष स्वीकार करने पर लौकिक 
व्यवस्था तथा सदाचार की मर्यादा भी समाप्त हो जाएगी। उदाहरणार्थ 
'जिनदत्त ने शास्त्र का अभ्यास किया, परीक्षा दी और उत्तीर्णता प्राप्त की। 
क्षणिक तत्त्व मानने पर यह कहना होगा कि जिस जिनदत्त ने उस शास्त्र 
का अभ्यास किया, वह सर्व क्षणिक के नियमानुसार नष्ट हो गया और 
परीक्षा देने का कार्य एक नवीन व्यक्ति द्वारा सम्पन्न हुआ। परीक्षा देने 
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वाला भी नष्ट हो गया और उसके स्थान मे जो नवीन व्यक्ति उत्पन्न 
हुआ, उसने उत्तीर्णता प्राप्त कर पुरस्कार पाया। इस कथन से यह स्पष्ट 
होता है, कि क्षणिक पक्ष के अनुसार जिसने अभ्यास नहीं किया, वह 
व्यक्ति परीक्षा मे बैठा और जिसने परीक्षा नहीं दी, ऐसे नवीन व्यक्ति को 
उत्तीर्णता प्राप्त हुई। स्याद्टार शासन मे वस्तु को कथंचित्‌ नित्य, कथंचित्‌ 
अनित्य स्वीकार किया है, अत जिनदत्त का सर्वथा नाश नहीं होने से 
उसी व्यक्ति द्वारा अध्ययनादि कार्य किए गए, क्योंकि जिनदत्त परिवर्तनशील 
होते हुए भी कथचित्‌ नित्य भी है। 


एकान्त क्षणिक पक्ष मानने पर धर्म आदि का प्रतिपादन ही महत्त्व 
शून्य हो जाता है। महान्‌ दार्शनिक प्रो० चक्रवर्ती अपने ग्रन्थ #शाह्ाग7 


०4॥४7%४६४ में क्षणिकवाद की समीक्षा करते हुए लिखते है, “व ॥ण्राश्रा 
एशइणाधी।[ए 45 7९070९0 [0 3 ताइटण76९९० 5९३८५ 0 8/8085, [676 5 
॥070व। [प्रश्रा।ट॥07 0 छाटगलााए 6 09क7॥8 भाएं 40709 8020007॥९ 
॥0॥ रह शावाज 820णक्‍07स्‍78 0 भाव एथ्रा5068 ज ३ ॥07शा( भा0 ॥6 
लाए पा 600५5 06 गण 0 8टाणा 75 तुण€ तरिदिटा॥। ॥70॥ 6 


2०० ” (9 225)-यदि मनुष्य का व्यक्तित्व परस्पर मे सबंध रहित 
स्कनधो की परम्परा या श्रृंखला माना जाए तो धर्म की देशना और 
तदनुसार आचरण करने का कोई नैतिक औचित्य नहीं है। जो वस्तु धर्म 
का आचरण करती है वह क्षण भर मे विनष्ट हो जाती है और जो नवीन 
वस्तु उत्पन्न होती है, जो धर्माचरण करने वाली वस्तु से पूर्ण भिन्‍न है 
वह उस धर्म का फल भोगती है। इस प्रकार एकान्त क्षणिक पक्ष 
स्वीकार करने पर अनेक प्रकार के दोष उत्पन्न होते है। 


एक आख्यायिका क्षणिकेकात पक्ष की अव्यवहारिकता को स्पष्ट 
करती है। एक ग्वाला क्षणिक तत्त्व के एकात भक्त पडित के पास गाय 
चराने का पैसा मागने प्रथम बार पहुँचा। अपने क्षणिक विज्ञान की धुन 
मे मग्न हो पंडित जी ने ग्वाले को यह कहकर वापिस लौटा दिया कि 
जिसकी गाय थी और जो ले गया था, वे दोनो अब नहीं है, बदल गये। 
इसलिए कौन और किसे पैसा दे। दुखी हो, ग्वाला किसी स्याद्वादी के 
पास पहुँचा और उसके सुझावानुसार जब दूसरे दिन पंडित जी के यहा 
गाय न पहुँची, तब वे ग्वाले के पास पहुँच गाय के विषय मे पूँछने लगे। 
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अनेकात विद्यावाले बधु ने उसे मार्ग बता ही दिया था, इसलिए उसने 
कहा-“महाराज गाय देने वाला, लेने वाला तथा गाय, सभी तो बदल 
गये, इसलिए आप मुझसे क्‍या मागते है?” पंडित जी चक्कर मे पड 
गये। व्यवहारिक जीवन ने भ्रमाधकार दूर कर दिया, इसलिए उन्होने 
कहा-“गाय सर्वथा नहीं बदली है, परिवर्तन होते हुए भी उसमे 
अविनाशीपना है” इस तरह ग्वाले का वेतन देकर उनका विरोध दूर हो 
गया। इससे स्पष्ट होता हे कि एकात पक्ष के आधार पर लौकिक जीवन 
यात्रा नही बन सकती। 


कोई बौद्धदर्शन की मान्यता के विपरीत वस्तु को एकात रूप से नित्य 
मानते है। इस सबंध मे समन्तभद्राचार्य 'युक्त्यनुशासन' मे लिखते हैं-- 


“भावेषु नित्येषु विकारहानेर्न कारकव्यापृतकार्ययुक्ति । 
न बन्धभोगौ न चर तद्विमोक्ष समन्तदोष मतमन्यदीयम्‌''॥ 8॥ 


पदार्थों के नित्य मानने पर विक्रिया-परिवर्तन का अभाव होगा और 
परिवर्तन न होने पर कारणो का प्रयोग करना अप्रयोजनीय ठहरेगा। 
इसलिए कार्य भी नहीं होगा। बध, भोग तथा मोक्ष का भी अभाव होगा। 
इस प्रकार सर्वथा नित्यत्व मानने वालो का पक्ष समतदोष-दोषपूर्ण होता 
है। एकात नित्य सिद्धान्त मानने पर अर्थक्रिया नहीं पायी जाएगी। 
पुण्य-पापरूप क्रिया का अभाव होगा। आप्तमीमासा मे कहा है- 


“पुण्यपापक्रिया न स्यातू्‌ प्रेत्मभाव फल कुत। 
बन्धमोक्षी च तेषा न येषा त्व नासि नायक '॥ 50॥ 


वस्तु स्वरूप की दृष्टि से विचार किया जाए, तो उसमे क्षणिकत्व 
के साथ नित्यत्व धर्म भी पाया जाता है। इस सबंध मे दोनो दृष्टियो का 
समन्वय करते हुए स्वामी समन्तभद्ध लिखते है- 


“नित्य तप्प्रत्यभिज्ञानान्नाकस्मात्तदविच्छिदा। 
क्षणिक कालभेदात्ते बुद्धय्सचरदोषत-”'॥ 56॥ -आप्तमीमासा 


वस्तु नित्य है, कारण उसके विषय मे प्रत्यभिज्ञान का उदय होता 
है। दर्शन और स्मरण ज्ञान का सकलन रूप ज्ञान-विशेष प्रत्यभिज्ञान 
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कहलाता है; जैसे वृक्ष को देखकर कुछ समय के अनन्तर यह कथन 
करना कि यह वही वृक्ष है जिसे हमने पहले देखा था। यदि वस्तु नित्य 
न मानी जाए, तो वर्तमान मे वृक्ष को देखकर पहले देखे गये वृक्ष सबधी 
ज्ञान के साथ संमिश्रित ज्ञान नही पाया जाएगा। 


यह प्रत्यभिज्ञान अकारण नही होता, उसका अविच्छेद पाया जाता 
है। दूसरी दृष्टि से (अवस्था की दृष्टि से) तत्त्व को क्षणिक मानना 
होगा, कारण वही प्रत्यभिज्ञान नामक ज्ञान का पाया जाना है। क्षणिक 
तत्त्व को माने बिना वह ज्ञान नही बन सकता। कारण इसमे काल का 
भेद पाया जाता है। पूर्व और उत्तर पर्याय मे प्रवृत्ति का कारण कालभेद 
अस्वीकार करने पर बुद्धि मे दर्शन और स्मरण की सकलनरूपता का 
अभाव होगा। प्रत्यभिज्ञान मे पूर्व और उत्तर पर्याय बुद्धि का सचरण 
कारण पडता है। 


स्वयभूस्तोत्र मे यह महत्त्वपूर्ण पद्च भगवान्‌ पुष्पदन्त के स्तवन में 
आया है.- 


नित्य तदेवेदमिति प्रतीतेर्ननित्यमन्यत्प्रतिपत्तिसिद्धे.। 
न तद्विरूद्ध बहिरतरग-निमित्त-नैमित्तिक-योगतस्ते॥3॥ 


जीवादि पदार्थ यह वही है अर्थात्‌ बाल्यावस्था के व्यतीत होने पर 
वृद्ध होने वाले जिनदत्त के विषय मे यह वही जिनदत्त है, इस प्रकार की 
उस आत्मा के विषय मे प्रतीति (#७का०7००) होने से नित्य माने गए 
हैं5। वे ही पदार्थ अनित्य भी कहे गए है क्योंकि बाल्यावस्था का अभाव 
होकर युवावस्था की उपलब्धि होती है और उसके भी क्षय होने पर 
जिनदत्त वृद्धपने को प्राप्त हुआ। इसलिए भिन्न-भिन्न प्रकार का अनुभव 
होने से वस्तु को अनित्य भी स्वीकार किया गया है। यथार्थ मे व्यक्ति 
तथा समष्टि के अनुभव के आधार पर वस्तु के स्वरूप का निश्चय 
किया जाता है। पदार्थ के स्वरूप का निश्चय करने मे अनुभव का 
महत्त्वपूर्ण स्थान है। 


वस्तु मे नित्यता के साथ अनित्यता का सद्भाव प्रतीतिगोचर होने 
के कारण विरुद्ध दोषयुक्त नहीं है। वस्तु मे बहिरग तथा अन्तरग रूप 
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कारण और कार्य के सबध से यह अनित्यपना पाया जाता है।? 
द्रव्यलक्षण अन्तरग निमित्त के योग से नित्यपना कहा गया है तथा क्षेत्र 
आदि के भेद की अपेक्षा बहिरग निमित्त के योग से और कार्य लक्षण 
नैमित्तिक के योग से एक ही पदार्थ मे अनित्यपना भी अगीकार करना 
वस्तु स्वरूप के विरुद्ध नही है। 


सुवर्ण की दृष्टि से कुण्डल का ककण रूप मे परिवर्तन होते हुए 
भी कोई अन्तर नहीं है। इसलिए स्वर्ण की अपंक्षा उक्त परिवर्तन होते 
हुए भी उसे नित्य मानना होगा। पर्याय (॥0077०8707) की दृष्टि से उसे 
अनित्य कहना होगा, क्योंकि कुडल पर्याय का क्षय होकर ककण 
अवस्था उत्पन्न हुई है। इसी तत्त्व को समझाते हुए “आत्ममीमासा' मे 
स्वर्ण के घट नाश और मुकुटनिर्माणरूप पर्यायो की अपेक्षा अनित्य 
मानते हुए स्वर्ण की दृष्टि से उसी पदार्थ को नित्य भी सिद्ध किया है। 
आप्तमीमासाकार समन्तभद्व स्वामी के शब्द इस प्रकार है- 


“घटमौलिसुवर्णार्थी नाशोत्पादस्थितिष्वयम। 
शोकप्रमोवमाध्यस्थ्य जनो यात्ति सहेतुकम्‌''॥ 56॥ 


तीन व्यक्ति है, उनके मन मे एक ही काल मे क्रमश शोक, हर्ष 
तथा मध्यस्थ भाव उत्पन्न होते है। सुवर्ण का घट नष्ट हो गया यह देख 
घट प्रेमी के हृदय मे शोक पैदा हुआ किन्तु मुकुट के प्रेमी को इससे 
हर्ष हुआ। क्योकि उस स्वर्ण के द्वारा वह अपना प्रिय मुकुट प्राप्त कर 
सकेगा! दोनो अवस्थाओ मे सुबर्ण का सामान्यता सद्भाव रहने से सुवर्ण 
सामान्य के प्रेमी तृतीय व्यक्ति के मन मे न हर्ष हुआ और न शोक। 
उसके चित्त में मध्यस्थ भाव उत्पन्न हुआ। तीन प्रकार के भाव एक 
काल मे उत्पन्न होने से कारण रूप होने से जैनागम मे तत्त्व सत्‌ को 
उत्पाद व्यय और ध्रौव्य रूप स्वीकार किया हे, “उत्पाद-व्यय- प्रौव्ययुक्त 
सत्‌।” उत्पाद व्यय के द्वारा 'सत्‌” अनित्य सिद्ध होता है तथा श्रौव्य के 
द्वारा वह सतू नित्य माना जाता है। 


आचार्य समन्तभद्र की तत्वदेशना से मीमासादर्शन के महान आचार्य 
तथा वैदिक विद्वान, कुमारिलभट्ट प्रभावित हो उनके कथनानुसार ही 
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तत्व को उत्पाद-व्यय युक्त रूप मानने के साथ श्रौव्य रूप भी स्वीकार 
करते है। मीमासा श्लोक वार्तिक मे कुमारिल भट्ट ने लिखा है :- 


वर्धभानकभगे चर रूचक: क्रियते यदा। 
तदा पूर्वार्थिन: शोकः प्रीतिश्चाप्युत्तरा५धिन:॥ 
हेमार्थिनस्तु माध्यस्थ्य तस्माद्वस्तु त्रयात्मकम्‌। 
नोत्पादस्थितिभगानामभावे स्थामतिकत्र्यम॥ 
न नाशेन बिना शोको, तोत्पादेन बिना सुखम॥ 
स्थित्या बिना न माध्यस्थ्य तेन सामान्य नित्यता॥ 
पु० 6/9 श्लोक न० 27, 22, 23 


पतजञ्जलि के महाभाष्य मे भी कुमारिल की तरह द्रव्य को नित्य 
मानते हुए उसके परिणमन को अनित्य स्वीकार किया है। सुवर्ण 
भिन्न-भिन्न आकार की अपेक्षा अनित्य है किन्तु पिण्ड की अपेक्षा बह 
अनित्य नही है। महाभाष्य मे लिखा है- 


“द्रव्य नित्यमाकृतिरनित्या, सुबर्ण कयाचिदाकृत्या युक्त पिण्डो 
भवति, पिण्डाकृतिमुपमृद्यरुचका: क्रियन्ते रुचकाकृतिमुप- 
मृह्यकटका क्रियन्ते, कटकाकृतिमुपमृद्य स्वस्तिका. क्रियन्ते, 
पुनरावृत्त. स्वर्ण पिण्ड- पुनरपरया55कृत्या युक्त: खदिरागारसवुशे 
कुण्डले भवत. आकृतिरुयाचान्यात् भवति द्रव्य पुनस्तदेव, 
आकृत्युपर्मेंदन द्रव्यमेवावशिष्यते।” 


वैशेषिक दर्शन मे अन्योन्याभाव का प्रतिपादन करते हुए लिखा है 
कि “गाय की अपेक्षा अश्व का असद्भाव है और अश्व की अपेक्षा 
गाय का असद्भाव है। घट की अपेक्षा पट का असद्भाव है। पट 
अघटरूप है। अर्थात्‌ वह घट रूप नहीं है । गाय अनश्व है अर्थात्‌ अश्व 
रूप नही है। अश्व अगौ है अर्थात्‌ वह गौ रूप नहीं है।” इस कथन से 
वस्तु का स्वरूप से अस्तित्व और पररूप की अपेक्षा नास्तित्व अर्थात्‌ 
अभाव स्पष्ट होता है। कणाद रचित सच्चासत्‌ सूत्र (अ० 9, आ>० , सू० 
4) की टीका मे इस विषय पर इस प्रकार प्रकाश डाला गया 
है-“ भवति हि असत्‌ अश्वो गवात्मनः, असत्‌ गौरश्वात्मना, य असत्‌ 
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पटो घटात्मना, अघट: पट:, अनश्वो गौ अगौरश्व इत्यादि प्रतीति-।” 
(पृ० 33)। आगामी सूत्र के भाष्य मे अन्य रूप की अपेक्षा वस्तु को 
सतू मानते हुए दूसरे रूप की अपेक्षा उसे असत्‌ स्वीकार किया है। भाष्य 
के शब्द ध्यान देने योग्य है - 


“तदेव रूपान्तरेण सदप्यन्येन रूपेणासभ्दवतीत्युक्तम्‌” ( 35 )। 


इस प्रकार एकान्तवादी साहित्य के मध्य मे भी अनेकान्तवाद का 
अनेक स्थानों मे समर्थन पाया जाता है। इसका कारण यह हे जब वस्तु 
स्वय अनेकान्त रूप है, तब अपने पक्ष की ममता रहते हुए भी उसकी 
झलक किसी न किसी रूप मे हो जाती है। मेघो से सूर्य के आच्छादित 
दिखने पर भी उस सूर्य के सदभाव का ज्ञायक प्रकाश का अश सबके 
अनुभवगोचर होता है। इसी प्रकार स्याद्वाद के सूर्य का प्रकाश भी 
भिन्‍न-भिन्‍न दर्शनो की मान्यताओ के मध्य मे अपना ज्योतिर्मय रूप 
बताता है। 


वेदान्त सिद्धान्त 'एक ब्रह्म द्वितीय नास्ति, सत्य ब्रहम जगन्मिथ्या' 
मानता है। उसकी दृष्टि मे ब्रहम के सिवाय अन्य किसी पदार्थ की 
परमार्थिक सत्ता नहीं है। वह कहता है कि 'सर्व वे खल्विद ब्रह्म नेह 
नानास्ति कड्चिन।” उपनिषद्‌ तथा आरण्यको मे वह ब्रह्म एक अविनाशी 
और परिवर्तनरहित माना गया है। यह द्वैत तत्त्व का निषेध करता है। 
स्याद्नाद सिद्धान्त इस अद्वैतवाद को वस्तु स्वरूप के प्रतिकूल मानता है। 


यदि सर्वत्र एक ब्रह्म ही का साम्राज्य हो, तब जब एक का जन्म 
हो, उसी समय अन्य का मरण नही होना चाहिए। एक के दुखी होने 
पर उसी समय दूसरे कां सुखी नहीं होना चाहिए, किन्तु ऐसा नहीं देखा 
जाता। जब किसी का जन्म है उसी समय अन्य का मरण आदि होता 
है। अत प्रत्येक शरीर मे भिन्न-भिन्न आत्मा का सद्भाव अनुभव तथा 
युक्त द्वारा समर्थित होता है। 


“यदैवेकोउश्नुते जन्म जरा मृत्यु सुखादि वा। 
तदैवान्योन्यदित्यग्या भिन्‍ना प्रत्यगमगशिन ॥” 
-अनगयारधमसित अ० 2, 23 
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किन्ही वेदान्तियो का कथन है जैसे एक बिजली का प्रवाह सर्वत्र 
विद्यमान रहता है, फिर भी जहा बटन दबाया जाता है, वहा प्रकाश हो 
जाता है, सर्वत्र नही। इसी कारण एक व्यापक ब्रह्म के होते हुए भी 
किसी का जन्म, किसी का बुढापा, किसी का मरण आदि होना 
न्यायाविरुद्ध है। 


इस समाधान पर सूक्ष्म विचार किया जाए, तो इसकी सदोषता 
स्पष्ट हो जाती है। बिजली का अविच्छिन्न प्रवाह देखकर भ्रम से विद्युत्‌ 
को सर्वत्र एक समझते है, यथार्थ मे विद्युत्‌ एक नही है। जैसे पानी के 
नल मे प्रवाहित होने वाला जल बिन्दुपुज रूप है। एक-एक बिन्दु 
पृथक्‌-पृथक्‌ है। समुदाय रूप पर्याय होने के कारण वह एक माना जाता 
है। यह न्याय बिजली के विषय मे जानना चाहिए। बिजली के जलते हुए 
और बुझे हुए बल्ब की विद्युत्‌ मे प्रवाह की दृष्टि से एकत्व होते हुए 
भी सूक्ष्म दृष्टि से अन्तर है। भ्रमवश सदृश को एक माना जाता है। नाई 
के द्वारा पुन-पुन बनाये जाने वाले बालो मे पृथकता होते हुए भी 
एकत्व की भ्रान्ति होती है। इसी प्रकार ब्रहमाद्वैतवादी को एकत्व की 
भ्रान्ति होती है। 


अद्ठैततत्त्व के समर्थन मे कहा जाता है “माया के कारण भेद प्रतीति 
अपरमार्थ रूप मे हुआ करती है।' यह ठीक नही है, कारण भेद को 
उत्पन्न करने वाली माया यदि वास्तविक है तो माया और ब्रहम का द्वैत 
उत्पन्न होता है। यदि माया अवास्तविक है, तो खरविषाण के समान वह 
भेद-बुद्धि को केसे उत्पन्न कर सकेगी? 


अद्वित के समर्थन मे यदि कोई युक्ति दी जाती है, तो हेतु तथा 
साध्य रूप ट्वैत आ जाएगा। कदाचित्‌ हेतु के बिना वचनमात्र से अट्ठित 
प्ररूपण ठीक माना जाय, तो उसी न्याय से द्वैत तत्त्व भी सिद्ध होगा। 
इसीलिए स्वामी समन्तभद्र ने लिखा है- 


“हेतोरद्वैतसिद्धिश्चेत्‌ द्वैत स्यात्‌ हेतुसाध्ययो-। 
हेतुना चेद्विना सिद्धि:, द्वैत वाडमात्रतो न किम्‌''॥26॥ 
->आप्तमीमासा 
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अद्बैत शब्द जब ह्ैत का निषेधपरक है तो वह स्वय द्वैत के 
सद्भाव को सूचित करता है। निषेध किये जाने वाले पदार्थ के अभाव 
में निषेध नहीं किया जाता। अत. अद्ठैत शब्द की दृष्टि से द्वैत तत्त्व का 
सद्भाव असिद्ध नहीं होता।” 


“अद्ठैत न विना द्वैतातू, अहेतुरिव हेतुना। 
सज्ञिन. प्रतिषेधो न प्रतिषेध्यात्‌ ऋते क्वचित्‌''॥27॥ 
-आप्तमीमासा 


एक मार्मिक शकाकार कहता है 'यदि वास्तविक द्वैत को स्वीकार 
किये बिना अद्ठैत शब्द नही बन सकता, तो वास्तविक एकात के अभाव 
मे उसका निषेधक अनेकात शब्द भी नहीं हो सकता?! 


इसके समाधान मे आचार्य विद्यानन्दि कहते है कि हम सम्यक्‌ 
एकात के सद्भाव को स्वीकार करते है, वह वस्तुगत अन्यधर्मो का लोप 
नही करता। मिथ्या एकात अन्य धर्मो का लोप करता है। अत सम्यक्‌ 
एकातरूप तत्त्व इस चर्चा मे बाधक नहीं है। 


एक दार्शनिक कहता है, 'अवस्तु का भी निषेध देखा जाता है, गधे 
के सीग का अभाव है, ऐसे कथन मे क्‍या बाधा है? इसी प्रकार 
अपरमार्थरूप द्वैत का भी अद्ठैत शब्द द्वारा निषेध मानने मे क्‍या बाधा है? 


दैत शब्द अखड (579)०) है और खरविषाण सयुक्त पद 
(0०॥स्‍ए००००) है। अत यह द्वैत के समान नही है। खरविषाण नाम की 
कोई वस्तु नहीं है। खर और विषाण दो पृथक्‌-पृथक्‌ अस्तित्व धारण 
करते है। उनका सयोग असिद्ध है। जैसा निषेधयुक्त अखडपद अद्दैत हे, 
उस प्रकार की बात खरविषाण के निषेध मे नहीं है। 


अद्ठैततत्त्व मानने पर स्वामी समनन्‍्तभद्र कहते है- 


“कर्मद्रैत फलट्वैत लोकद्गठैत चर नो भवेत्‌।॥ 
विद्याउविद्याद्यय न स्थात्‌ बन्धमोक्षद्रय तथा'॥25॥ 
-आप्तमीमासा 
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पुण्य-पापरूप कर्मट्रेत, शुभ-अशुभ फलद्वैत, इहलोक-परलोकरूप 
लोकद्ठैत, विद्या-अविद्यारूप द्वैत तथा बधमोक्षरूप द्वैत का अभाव हो 
जाएगा। आत्मविकास और ब्रह्मत्व की उपलब्धि निमित्त योग, ध्यान, 
धारणा, समाधि आदि के जो महानू शास्त्र रचे गए है, उनके अनुसार 
आचरण आदि की व्यवस्था कूटस्थ नित्यत्व या एकान्त क्षणिकत्व 
प्रक्रिया मे नही बनती है। महापुराणकार भगवत्‌ जिनसेन कहते है :- 


शेषेष्वपि प्रवादेषु न ध्यान-ध्येय-निर्णय । 
एकान्तवोष-दुष्टत्यात्‌ द्वैताद्रैतवादिनाम॥ 253॥ 
नित्यानित्यात्मक जीवतत्त्यमभ्युपगच्छताम्‌। 
ध्यान स्याद्वादिनामेब घटते नान्यवादिनाम॥ 254॥ 

पर्व 2। 


स्याद्राद शासन मे ही सब बातो की सम्यक्‌ व्यवस्था बनती है। 


समन्तभद्गाचार्य इस द्वैत-अद्बैत एकान्त के विवाद का निराकरण 
करते हुए कहते है - 


“सत्सामान्यात्तु सर्वैक्य पृथक्‌ द्रव्यादिभेदत '॥ 34॥ 


सामान्य सत्त्व की अपेक्षा सब एक हे, द्रव्य गुण पर्याय आदि की 
दृष्टि से उनमे पृथक्पना है। 


इस दृष्टि से एकत्व का समर्थन होता है। साथ ही अनेकत्व भी 
पारमार्थिक प्रमाणित होता है। 


कोई-कोई जिज्ञासु पूछते है-आपके यहा एकान्त दृष्टियो का 
समन्वय करने के सिवाय वस्तु का अन्य स्वरूप माना गया है या नही? 


इसके समाधान मे यह लिखना उचित जचता है कि स्याद्वाद दृष्टि 
द्वारा वस्तु का यथार्थ स्वरूप प्रकाशित किया जाता है। अन्य स्वरूप 
बताना सत्य की नीव पर अवस्थित दृष्टि के लिए अनुचित है। स्याद्वाद 
दृष्टि मे मिथ्या एकान्तो का समूह होने पर भी सत्यता का पूर्णतया 
सरक्षण होता है, कारण यहा वे दृष्टिया 'भी”“ के द्वारा सापेक्ष हो 
जाती है। 


250 जैन शासन 


इस स्याद्वाद के प्रकाश मे अन्य एकान्त धारणाओ के मध्य मैत्री 
उत्पन्न की जा सकती है। स्वामी समन्तभद्ध की आप्तमीमासा मे 
समन्वय का मार्ग विस्तृत रीति से स्पष्ट किया गया है। स्याद्वाद के 
वज़मय प्रासाद पर जब एकान्तवादियो का शस्त्र-प्रहार अकार्यकारी हुआ, 
तब एक तार्किक जैनधर्म के करुणातत्त्व का आश्रय लेते हुए कहता हे; 
दयाप्रधान तत्त्वज्ञान का आश्रय लेने वाला जैनशासन जब अन्य सम्प्रदायवादियो 
की आलोचना करता है, तब उनके अत करण मे असह्ाय व्यथा उत्पन्न 
होती है, अत आपको क्षणिकादि तत््वो की एकान्त समाराधना के दोषों 
का उद्भावन नहीं करना चाहिए। 


यह विचारप्रणाली तत्त्वज्ञो के द्वारा कदापि अभिनदनीय नही हो 
सकती। सत्य की उपलब्धि निमित्त मिथ्या विचारशैली की सम्यक्‌ 
आलोचना यदि न की जाए तो भ्रान्त व्यक्ति अपने असत्पथ का क्‍यों 
परित्याग कर अनेकान्त-ज्योति का आश्रय लेने का उद्योग करेगा? 
अनेकान्त विचार पद्धति की समीचीनता का प्रतिपादन होते हुए कोई 
मुमुक्षु इस भ्रम मे पड सकता है, कि सम्भवत उसका इृष्ट एकान्त पक्ष 
भी परमार्थ रूप हो, अत वह तब तक सत्यपथ पा जाने की अन्त 
प्रेरणा नही प्राप्त करेगा, जब तक उसकी एकान्त पद्धति का त्रुटियो का 
उद्भावन नहीं किया जाएगा।? अहिसा की महत्ता को बताने क॑ साथ 
हिसा से होने वाली क्षतियो का उल्लेख करने से अहिसा की ओर प्रबल 
आकर्षण होता हे। अत, परमकारुणिक जैन महर्षियो ने अनेकान्त का 
स्वरूप समझाते हुए एकान्त के दोषो का प्रकाशन किया है। जीव का 
परमार्थ कल्याण लक्ष्यभूत रहने के कारण उनकी करुणा दृष्टि को कोई 
आच नही आती। तार्किक अकलक ने कहा है कि “नैराम्यभावना का 
आश्रय ले अपने पैरो पर कुठाराघात करने वाले प्राणियो पर करुणा दृष्टि 
वश मैने एकान्तवाद का निराकरण किया है, इसके मूल मे न अहकार 


है और न द्वेष है।” 


अकलक देव तो यहा तक कहते है कि “यदि वस्तु स्वरूप स्वय 
अनेक धर्ममय न होता, और वह एकान्तवादियो की धारणा के अनुरूप 
होता तो हम भी उसी प्रकार वर्णन करते। जब अनेकान्त रूप को स्वय 


अल को मा समा 
पदार्थों ने धारण किया हे, तब हम क्या करे?-“यदीद स्वयमर्थेभ्यो 
रोचते ततन्न के वयम्‌।' पदार्थ का स्वरूप लोकमत या लोकधारणा के 
आधार पर नहीं बदलता। वह पदार्थ अपने सत्य सनातन स्वरूप का 
त्रिकाल मे भी परित्याग नहीं करता। अविनाशी सत्य स्वय अपने रूप में 
रहता है।” हमारे अभिमत की अनुकूल प्रतिकूलता का उसके स्वरूप पर 
कोई प्रभाव नहीं पडता। सारा जगत्‌ अपने विचित्र सगठित मतो के 
आधार पर भी पृर्वोदित सूर्य को पश्चिम मे उदय प्राप्त नही बना सकता। 


इस स्याद्वाद दृष्टि के अभाव मे तत्त्वदर्शन का उद्योगी व्यक्ति 
कुतर्क के जाल मे उलझकर कष्ट पाता है। समयसार टीका मे 
जयसेनाचार्य ने आत्मा को साख्य की तरह एकान्तरूप से अकर्त्ता मानने 
के दोषो पर प्रकाश डालते हुए उपयोगी चर्चा की है। इस विषय को 
स्पष्ट करते हुए उन्होने लिखा है *-“कोई कहता है जीव से प्राण भिन्‍न 
है कि अभिन्‍न है? यदि अभिन्‍न है तो जीव का विनाश न होने पर 
अभिनन प्राणो का भी विनाश नहीं होगा इसलिए जीवबध करने पर किस 
प्रकार हिसा का दोष लगेगा। यदि दूसरा पक्ष माना जाए तो जीव और 
प्राण जुदे-जुदे है तो प्राणघात होने पर जीव का क्‍या बिगडेगा? ऐसी 
स्थिति मे भी हिसा नहीं होगी। इस प्रकार की मान्यता दोषपूर्ण है। 
अतएव शरीरादि के साथ जीव का न सर्वथा भेद ओर न सर्वथा अभेद 
मानकर कथज्चित्‌ भेद तथा कथज्चित्‌ अभेद माना गया है। जिस प्रकार 
लोहे का गरम गोला अग्नि से पृथक्‌ नही है, उसी प्रकार शरीर भी जीव 
से पृथक्‌ वर्तमान पर्याय मे नहीं है। अत व्यवहार नय से शरीर तथा 
आत्मा मे भेद नही है किन्तु मरण काल मे शरीर आदि प्राणो का जीव 
के साथ गमन नहीं होता है इसलिए निश्चय दृष्टि से जीव और शरीरादि 
मे पृथकूपना है। यदि एकान्तरूप से सर्वथा भिन्‍नता मानी जाए तो जिस 
प्रकार अपने से भिन्‍न दूसरे के शरीर के छिन्न-भिन्न किए जाने पर स्वय 
को दु.ख नहीं होता उसी प्रकार अपने शरीर के छेदे-भेदे जाने पर भी 
दुख नही होना चाहिए क्योकि शरीर सर्वथा भिन्‍न है, यह पक्ष स्वीकार 
किया गया है। यह बात प्रत्यक्ष प्रमाण से बाधित है। उस पर शकाकार 
कहता है-ऐसी स्थिति मे व्यवहूर नय की अपेक्षा हिसा हुई, यह माना 
जाएगा। निश्चय नय की अपेक्षा तो हिसा नहीं मानी जाएगी। 
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समाधान-आपका कहना यथार्थ है। यह पक्ष हमे स्वीकार है कि 
व्यवहार नय से हिसा है, पाप है तथा नरकादि के दु.ख भी है इसलिए 
यदि आपको नरक, पशु आदि पर्याय के दुःख अभीष्ट है तो हिसा करो। 
कदाचित्‌ नरकादि के दु.खो से डरते हो, इनसे बचना चाहते हो तो जीवन 
हिसा को छोडो अत- यह बात सिद्ध हुई कि आत्मा साख्य मत के समान 
अकर्ता नही है। तब फिर क्‍या बात हे? रागादि विकल्प रहित समाधि 
लक्षण भेद-ज्ञान के काल मे आत्मा कर्ता नही है। उस समाधि के 
सिवाय अन्य काल मे वह कर्मो का कर्ता है। 


कश्चिदाह जीवात्प्राणा भिन्‍ना अभिना वा यद्यभिन्नस्तदा यथा 
जीवस्य विनाशो नास्ति तथा प्राणानामपि विनाशो नास्ति कथ 
हिसा? अथ भिन्नास्तहिं जीवस्यथ प्राणघातेईपि किमायात? तत्रापि 
हिसा नास्तीति। तन्न कायादि परिणामे- सह कथचिध्वेदाभेद-। 
कथ? इतिचेत्‌ तप्ताय- पिण्डवद्वर्तमानकाले पृथक्त्व कर्तु नायाति 
तेन कारणेन व्यवहारेणाभेद । निश्चयेन पुरमरणकाले 
कायादिप्राणा जीवे न सहैव न गच्छन्ति तेन कारणेन भेद:। 
यश्चेकान्तेन भेदों भवति तहिं यथा परकीये काये छिद्यमाने 
भिछमानेडपि वु ख न भवति। तथा स्वकीय कायेषपि वुख न 
प्राणोति न चर तथा? प्रत्यक्षविरोधात्‌। ननु तथापि व्यवहारेण 
हिसा जाता न तु निएचयेनेति? संत्यमुक्त भवता व्यवहारेण 
हिसा तथा पापमपि नारकादिवुःखमपि व्यवहारेणेत्यस्माक 
सम्मतमेव। तन्नारकादि दुःख भवतामिष्ट चेत्तहिं हिसा कुरुता 
भीतिरस्ति। इति चेत्‌ तहिं त्यज्यतामिति। तत*ः स्थितिमेतत्‌ 
एकातेन साख्यमतवदकरता न भवति कि तहीं 
रोगादिविकल्परहित समाधिलक्षण भेदज्ञानकाले कर्मण कर्ता 
न भवति शेषकाले कर्तेति। 


व्यवहार नय को भुलाने वाला गृहस्थ लोकिक जीवन मे तिरस्कार 
का पात्र बनेगा। आत्मस्वरूप का विचार करते समय निश्चय दृष्टि का 
आश्रय ले आत्मा को एक और सबसे भिन्न सोचना परम आवश्यक तथा 
हितकारी है; किन्तु लौकिक जीवन मे व्यवहार दृष्टि को भी स्मरण 
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रखना उपयोगी है। यदि महापुरुष रामचन्द्र जी अध्यात्म के एकान्त वादी 
के समान सीता के अपहरण होने पर उसे अपने से सर्वथा भिन्‍न सोच 
भेद विज्ञानी का रूप बता चुपचाप बैठ जाते, तो कया स्थिति होती? क्‍या 
राम “मर्यादा-पुरुषोत्तम' कहे जाते? गृहस्थ का कर्त्तव्य है, कि वह 
धार्मिक दृष्टि को सजग रखते हुए लौकिक उत्तरदायित्व का पूर्णतया 
रक्षण करे। स्याद्वादी बने बिना सतुलित दृष्टि नहीं होती। 


एकान्तवादी सिद्धान्तो मे जब समन्वय भाव का जागरण होता है, 
तब वे ही सम्यकज्ञान के अग बन जाते है। आचार्य सिद्धसेन दिवाकर 
सन्मति तर्क सूत्र मे जैनागम को एकान्तवादी सिद्धान्तो का समूह रूप 
मानते हुए कहते हैं - 


भद्द मिच्छाइसण-समूहमइयस्स अमयसारस्स। 
जिणवयणस्स भगवओ सबविग्ग-सुहाहिगम्मनस्स॥ 70॥ 


मिथ्या-दर्शनो के समूह रूप, अमृतसार तथा ससार के दुःखो से 
सवेगभाव को प्राप्त जीवो के लिए सरलतापूर्वक समझ मे आने योग्य 
भगवान जिनेन्द्र का वचन कल्याण रूप है। 


मिथ्या धर्मों का समूह यदि परस्पर निरपेक्षभाव युक्त है तो वह 
मिथ्या है। परस्पर सापेक्ष भाव को धारण करने वाली दृष्टि मिथ्या नही 
रहती है। जैनागम का प्राण वह सापेक्ष भाव है। समतभद्र स्वामी ने 
आप्तमीमासा मे कहा है .- 


मिथ्यासमूहो मिथ्या चेन्न मिथ्यैकान्त तास्ति नः। 
निरपेक्षा नया मिथ्या: सापेक्षा वस्तु तेडर्थकृत॥08॥ 


मिथ्या धर्मों का समूह यदि मिथ्या हो, तो मिथ्या-एकान्तपना हो 
जाएगा। यह मे इष्ट नही है। यदि वे नय निरपेक्ष है, तो वे मिथ्या है और 
यदि वे सापेक्ष है तो परमार्थ हो जाते है और वह जिनेन्द्र आपके शासन 
मे अर्थ-क्रियाकारी हो जाते है। 


जैसे कपिल दर्शन पुरुष (जीव) को सर्वदा शुद्ध कहता है। 
द्रव्यार्थक नय की दृष्टि भी आत्मा को पूर्णतया शुद्ध मानती है। बुद्ध 
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दर्शन पदार्थ को क्षण स्थायी मानता है। परिशुद्ध पर्यायार्थिक नय भी 
पदार्थ को क्षणिक स्वीकार करता है। उन दृष्टियो मे सापेक्ष भाव का 
सखाव जैन दृष्टि मे माना गया है। सन्मतितर्क मे आचार्य सिद्धसेन ने 
कहा है :- 


ज काविल दरिसण एय दव्वद्धियस्स वत्तव्व। 
सुद्धोअण-तणअस्स उ परिसुद्धों पज्जव-विअप्पो॥ 48॥ 


इस समनन्‍्वयात्मक विचार पद्धति से आध्यात्मिक शान्ति लाभ तो 
होता ही है, इससे राग-द्वेष रूप महान शत्रुओ को जीतने की क्षमता प्राप्त 
होती है। 


इस स्याद्वाद शैली का लौकिक लाभ यह है कि जब हम अन्य 
व्यक्ति के दृष्टिबिन्दु को समझने का प्रयत्न करेगे तो परस्पर भ्रममूलक 
दृष्टिजनित विरोध विवाद का अभाव हो भिन्‍नता मे एकत्व (एफ पा 
0९थ»आ9) की सृष्टि होगी; आधुनिक युग मे यदि स्याद्वाद शैली के 
प्रकाश मे भिन्‍न-भिन्‍न सम्प्रदाय वाले प्रगति करे, तो बहुत कुछ विरोध 
का परिहार हो सकता है। 


आत्मविकास के क्षेत्र मे भी अनेकान्त विद्या द्वारा निर्मल ज्योति 
प्राप्त होती है। लोकिक दृष्टि से जेसे घृतसम्बद्ध मिट्री के घडे को घी 
का घडा कहते है, उसी प्रकार शरीर से सम्बद्ध जीव को भिन्‍न-भिन्‍न 
नाम आदि उपाधियाँ सहित कहते है। परमार्थ दृष्टि से घी का घडा कथन 
सत्य नही है, क्योंकि घडा मिट्टी का है। मिट्टी घडे का उपादान कारण 
है, घृत उपादान कारण नहीं है। इस कारण मिट्री का घडा कथन 
वास्तविक है। इसी प्रकार परमार्थिक निश्चय दृष्टि से आत्मा शरीर से 
जुदा है। ज्ञान आनद-शक्ति का अक्षय भडार है। व्यवहारिक-लौकिक 
दृष्टि से तत्व को जानकर परमार्थ दृष्टि द्वारा साधना के मार्ग पर चलकर 
निर्वाण को प्राप्त करना साधक का कर्तव्य हे। 


व्यवहार दृष्टि जहा ईश-चितन, भगवद्भक्ति आदि को कल्याण 
का मार्ग प्राथमिक साधक को बताती है, वहाँ निश्चय दृष्टि श्रेष्ठ पथ 
को प्रदर्शित करते हुए कहती है- 
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“य. परमात्मा स एवाह यो5ह स* परमस्तत। 
अहमेव मयोपास्य: नान्‍्य: कश्चिदिति स्थिति:॥” 
->समाधिशतक 37। 


जो परमात्मा है, वह मै हूँ। जो मै हूँ, वह परमात्मा है। अत मुझे 
अपनी आत्मा की आराधना करनी चाहिए, अन्य की नहीं, यह वास्तविक 
बात है। 


स्याद्दाद सिद्धान्त हमारी दृष्टि की सकीर्णता को दूर कर उसे 
व्यापक और सत्यानुगामिनी बनाता है। प० जवाहरलाल नेहरु ने कहा था, 


“२४९०॥४ए८07869॥56क्‍08/ गए] 75 7॥॥ए7-570९0 0 ॥50 76 707070ए 
रण भाए 80फ णिाधराता?" (#/हद्रा॥एव धब/ब झाब्रखबा उठप्राणवा, 


8०7099, 958 9) “हमे यह स्वीकार करना होगा कि सत्य 
विविधता युक्त है तथा वह किसी समुदाय या वर्ग विशेष के एकाधिपत्य का 
विषय नही है।” 


भारत के राष्ट्रपति तथा महान दार्शनिक विद्वानू डा० राधाकृष्णन ने 
5 अप्रैल सन्‌ 963 को महावीर जयती महोत्सव के अवसर पर दिल्ली 
के अभिभाषण मे स्थाद्वाद सिद्धान्त की महत्ता का उल्लेख करते हुए ये 
मार्मिक शब्द कहे थे - “भारत सरकार जैनधर्म के सिद्धान्तो को मानकर 
ही चल रही है। हम धर्मनिरपेक्ष दृष्टिकोण (5०७८०४॥आ॥शग) को अपनाते 
है, जो अनेकान्त (स्याद्वाद) का अनुपम सिद्धान्त है। अहिसा प्रेम का 
सिद्धान्त है। विज्ञान और अध्यात्म के मेल से मानव जाति सुख की ओर 
अग्रसर हो सकती है।” (बीर)। अनेकता के बीच एकता की विचार 
प्रणाली को प्रतिष्ठित करने वाले इस सिद्धान्त की ओर विश्व का ध्यान 
जाना आवश्यक है। इससे जीवन सकीर्ण न हो विशाल और उदार बनता 
है। यह स्याद्वाद सिद्धान्त मैत्री का मार्ग है। 


स्थाद्वाद तत्त्वज्ञान के मार्मिक आचार्य अमृतचन्द्र अनेकान्त वाद के 
प्रति इन शब्दो मे प्रणामाजलि समर्पित करते है- 


“परमागमस्य बीज निविद्धजात्यन्थसिन्धुरविधानम। 
सकलनय-विलसिताना विरोधमथन नमाम्यनेकान्तम॥” 
-पुरुषार्थसिद्धयुपाय 2 


जैन शासन 
शुभचन्द्राचार्य ने ज्ञानावर्ण मे कहा है :- 


स एवाह स एवाहमित्यभ्यस्यन्ननारतम। 
वासना दृढयच्नेव प्राप्नोत्यात्मन्यवस्थितिम्‌॥ सर्ग 32-42॥' 


स एवं अह'-मै परमात्म रूप हूँ, मै परमात्म रूप हूँ, इस प्रकार 


निरतर 'सोह' का अभ्यास करने वाला वासना को बलवान बनाता हुआ 
अपनी आत्मा मे स्थिति को प्राप्त करता है। 'स एवं अह', 'सोह', 'अह 
ब्रह्मारस्म' की सतत्‌ भावना हितकारी है। 'भावना भवनाशिनी”। 


सदर्भ सूची 


] 


“योडवगच्छन पादेन कस्याचित शिर स्पृशति तस्य महान न पराधो भवति 
यस्त्वनाभोगेन स्पृशति तस्मै न काश्चिदपर ध्यतीति। एवं चाज्ञानमेव 
प्रधानभावमनुभवति न तु ज्ञानम ''-सूत्रकृताग की शीलाक कृत टीका 
“उपयोगी श्रुतस्य हौ स्याद्वादनयसंज्ञितों। 
स्था-्दाद सकलादेश नयो विकलसकथा॥62॥ 

-लघीयस्त्रय। 

“स्याज्जीव एव इत्युक्तेडनेकान्तविषय स्याच्छब्द । 

'स्थादस्त्येव जीव ' इत्युक्ते एकान्तविषय स्याच्छब्द ।''-लघी० पृ० 27 
सिद्धसेन गणि आदि ने सत्‌, असत्‌ तथा अवक्तव्य रूप तीन भगो को सकलादेश 
तथा शेष चार भगो को अर्थात्‌ सतू असत्‌, सत्‌ अवक्तव्य असत्‌ अवक्तव्य और 
सत्‌ असत्‌ अवक्तव्य को विकलादंश माना है। सन्मतितर्क टीका मे कहा है 
“'स्यादस्ति घट , स्थान्नास्तिघट स्यादवक्तव्यो घट इत्येतेत्रयो भगा सकलादेशा 

चत्वारो वक्ष्याण का विकलादेशा स्यादास्ति च नास्ति घट इति प्रथमो 
विकलादेश स्यादास्ति चावक्तवव्यश्न घट इति द्वितीय स्थान्नास्ति चावक्तवव्यक्र 
घट इति तृतीय , स्थादस्तिच नास्ति चावक्तवव्यश्न घट इति चतुर्थ '' (पृ 446) 


अकलक आदि आचार्यो के कथन मे उपरोक्त दृष्टि का समर्थन नही है। दिगम्बर 
आचार्यों ने सप्तभग न्याय के तीन भग प्रमाण के अग और शेष चार भगो को 
नय के अगरूप न ग्रहण कर नयसपृभगी तथा प्रमाण सपृभगी का प्रतिपादन कर 
दोनो सकलादेश तथा विकलादेश रूप दृष्टियो को सप्तभग युक्त माना है। नय 
और प्रमाण वाक्य मे सप्तभग माने गए है। 

“'सार्वज्ञ तव वक्‍तीश वच शुद्धिरशेषगा। 

न हि वाग्विभवो मन्दधियामस्तीह पुष्कल ॥33॥ 

वक्तुप्रामाण्यतो देव बच प्रामाण्यमिष्यते। 

न ह्यशुद्धतराष्ट्रक्तु प्रभवन्त्युज्ज्वला गिर ॥]34॥॥ 


0 
[] 
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स्प्तभग्यात्मिकेय ते भारती विश्वगोचरा। 
आप्तप्रतीतिममला त्व्युद्भावयितु क्षमा।।।35॥' 
-महापुराण, पर्व 33। 
““नानार्थमेकार्थमदस्त्वदुक्त हित वचस्ते निशमय्य वक्‍्तु । 
निर्दोषता के न विभावयन्ति ज्वरेण मुक्त सुगम, स्वरेण॥'' 

-विवापहार 29 
भगवान महावीर त्रिकालझ और सर्वदर्शी थे। किन्तु बुद्ध का ज्ञान इस प्रकार नही 
था। उन्हे जिस विषय का ज्ञान करने की इच्छा होती थी उस ओर उन्हे अपनी 
चित्तवृत्ति को उपयुक्त करना आवश्यक था। 

“मिलिन्द-प्रश्न' मे भिक्षु नागसेन ने बुद्ध के ज्ञान की चर्चा करते हुए कहा है- 
“बुद्ध सर्वज्ञ थे किन्तु इसका यह अर्थ नही है कि वे हर घडी हर तरह से ससार 
की सभी बातो की जानकारी बनाए रखते थे। उनकी सर्वज्ञता इसी मे थी कि ध्यान 
करके वे किसी भी बात को जान ले सकते थे।' (पृष्ठ 29)। इस प्रकार के ज्ञान 
को बौद्धदर्शन मे 'आवर्जन-प्रतिबद्ध' सर्वज्ञता कहा है। इस कथन से भगवान 
महावीर के विशिष्ट ज्ञान का सद्भाव स्पष्टतया अवगत होता है। 
“*एकेनाकर्षन्ती श्लथयन्ती वस्तुतत्त्वमितरेण। 

अन्तेन जयति जैनी नीतिर्मन्थाननेत्रमिव गोपी॥”' 

-पुरुषार्थसिद्धभ्ुणाय 225 
एक व्यक्ति के तीन पुत्र है। मझला पुत्र छोटे की अपेक्षा बडा माना जाता है और 
बडे की अपेक्षा उसे छोटा कहते है। वह छोटा भी है तथा बडा भी है। छोटा होना 
तथा बडा होना परस्पर विरुद्ध बाते है किन्तु भिन्‍न-2 अपेक्षाओ से उनका 
सद्भाव मानना अविरुद्ध है। 
एक व्यक्ति की कैमरे से फोटो खीची गई। उसके पश्चात्‌ एक्सरे से चित्र खीचा! 
दोनो तस्वीरे भिन्‍्न-2 है। एक शरीर का बाहरी रूप है, दूसरे मे भीतर का अस्थि 
पजर मात्र है। दोनो चित्र सच्चे है यद्यपि भिन्‍न-2 दिखते है। इसी प्रकार पदार्थ 
का स्वरुप भी द्रव्य की अपेक्षा नित्य है तो पर्यायो की दृष्टि से वह अनित्य है। 
यही अनेकात दृष्टि है। यह मैत्री को जगाती है। 
छावा॥ जाणा एज 0 ॥6 ।॥॥79, एए ॥0 €ए€य, 5 ए ॥6 $३॥6 0206, 
एजात0प छार्थंतगाए १३४५ (0॥ 8 5६३ 0 (8 5५90ए०02 
9ए॥४४॥॥९५ 549 75, ॥ 0॥6 ०३४५९ शगशएए शंशात, ज क्राणीश हआराए।ए ॥0- 
छंशा। पराए5 6 लाभाशााए5 एण 6 065 ० प्रफ्न्‍र छाटथ्ा$ 

(६0---2॥6 /क6#शह $7बए ० #९ (2ए्दबंधकआावदं2 7202776722 ए 23 
““स्वपरात्मोपादानापोहनव्यवस्थापाद्य हि वस्तुनो वस्तुत्वम्‌।'' पृ० 24 
श्री राहुलकृत ' दर्शन-दिग्दर्शन' पुस्तक मे धर्मकीर्ति परिचय मे किए गए जैनधर्म 
पर आक्षेप की समीक्षा। 
भारत रत्न डॉ भगवानदासजी, “जैनदर्शन का स्याद्वादाक पृ० 80। 
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33 “तत्र सत्त्व वस्तुधर्म तदनुपगमे वस्तुनो चवस्तुत्वायोगात्‌ खरविषाणादिबत्‌ तथा 
कथज्विदसत्त्व स्वरूपादिभिरिव पररूपादिभिरपि वस्तुनो5सच्त्वानिष्टौ 
प्रतिनियतस्वरूपाभावाद्ठस्तुप्रतिनियमविरोधात्‌। 





-अष्टसहस्रीविवरण पृ० /83। 

4.. जैनदर्शन' स्थाद्वादाक, पृ 82। 

5 “न ह्येकस्मिन्‌ धर्मिणि युगपत्सदसत्त्वादिविरुद्धधर्मसमावेश सम्भवति शीतोष्णवत्‌। 
य ऐसे सप्तपदार्था निर्धारिता एतावन्त एवरूपाश्चेति ते तथैब वा स्युनैंब वा तथा 
स्थु , इतरथा हि तथा वा स्युरितरथा वेत्यनिर्धारितरूपज्ञान सशयज्ञानवदप्रमाणमेव 
स्यातू।'' -वेदान्तसूत्र, शाकरभाष्य 2/2/33। 

6. “न ह्येकत्र नानाविरुद्ध धर्मप्रतिपादक स्याद्वाद , 
किन्त्वपेक्षाभेदेन तदविरोधद्योतक- स्यात्पद्समभिव्याहृतवाक्यविशेष स इति'! 

-न्यायखडखाद्य 42। 

[7 “इग्राएक्षबट0॥ए३ 85 4 ठ5फ87 भाव (॥6 80000 ॥6 ॥985 छएट॥) 0 
उभाशा 7शु/९४शा5 708]9 था €५७४॥080 (णा7) ए 0९ शल्ष्र 0 उक्वातष॥ा), 
ग्राली 45 35 00 35 82029 93, 06 3.00 0 ५४८0४॥8 $0॥85 ॥6 
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अत्यन्त प्राचीन जैनग्रथ महाबन्ध मे मुनि के लिए 'समण' शब्द का प्रयोग आया 
है। पृ० 0 “णमो पव्ह समणाण', पृ० 36 सामाण समाधिसधारणदाए, सामाण 
बेज्जावच्च॒जोगजुत्तदाएं, सामाण पासुगपरिच्चागदाए - महाबधशास्त्र 
दतिया रियासत का सोनागिर जैन तीर्थ यथार्थ मे श्रमणगिरी ही तो है। 

प्रा शाभाटणाञगताएए ए 8भका॥43, शेश्ञाप ॥70 5908 ०0णागणा5 3 डफशॉगटिगे 
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5076॥765 000 शेत्राए ॥१0 808 भ्र6 $57एशा0ण 0 छात्रा 
“यद्य सत्सर्वथा कार्य तन्‍्मा जनि खपुष्पवत्‌। 
मोपादाननियामो भून्मा55श्वास कार्यजन्मनि'”॥ 42॥ 
-आप्तमीमासा 

“'प्रतिक्षण भंगिषु तत्पृथक्त्वात्र मातृघाती स्वपति स्वजाया। 
दत्तग्रहो नाधिगतस्मृतिर्न न क्त्वार्थसत्य न कुल न जाति '॥ 6॥ 

-युक्यनुशासन ए० 42 
डाक्टर जानसन के इस वक्तव्य मे परिवर्तन होते हुए भी नित्यत्व की स्वीकृति 
स्पष्ट होती है [0690 ॥9 779 ए0०एी), 50 5 ॥79 3९6, एपं | कशाक्षा) - 6 
70०79॥40।८ ] '' मेरा यौवन काल चला गया, इसी प्रकार बुढापा भी समाप्त हो 
रहा है किन्तु मै विद्यमान हू। अविनाशी मेरी आत्मा अभी भी मौजूद है। 
द्रव्यलक्षणान्तरग-निमित्तयोगात्‌ नित्यत्व। क्षेत्रभेदादिलक्षण - बहिरग निमित्त योगात्‌ 
कार्यलक्षणनेमित्तिकयोगात्‌ च अनित्यत्व एकस्यापि बस्तुनो न विरुद्धम। ( सस्कृत 
टीका, पृ ]) 
'अद्दैतशब्द स्वाभिधेयप्रत्यनीकपरमार्थापे क्षो नजपूर्वाखण्डपदत्वात्‌ 
अहेत्वभिधानवत्‌।''- अष्टसहस्री पृ० 6-अद्वैत शब्द अपने वाच्य के विरोधी 
परमार्थरूप द्वैत की अपेक्षा करता है कारण अद्दैत यह अखण्ड तथा नजूपूर्व 
अर्थात्‌ निषेधपूर्व पद है। जैसे अहेतु शब्द है। 
एकान्त दृष्टि, तत्त्व ऐसा ही है, कहती है। अनेकात दृष्टि कहती है-तत्त्व ऐसा 
भी है। ' भी' से सत्य का सरक्षण होता है, 'ही' से सत्य का सहार होता है। 
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भगवत्‌ जिनसेन ने एकान्त मतो की आलोचनात्मक पद्धति को धर्मकथा रूप 


कहा है। वे कहते है- 
“आशक्षेपिणी कथा कुर्यात्प्राज्ञ स्वमत सग्रहे। 
विक्षेपिणी कथा तज्ज्ञ कुर्याददुर्मतनिग्रहे।।'' 
-महापुराण ।35-] 


“एर टभाए0 7976 08 025 958 0 (श5९ ता॥25 706 एए 20०0०शाए 
0 हा ताक्ला। 50 शै८ टक्लताए एण06 पश्ञा प्रा० जराणाएु ण जञाणाए प्रा० 
गरशा। 6 ढंधा4॥। ६ 300 ॥9॥5 0 25 एड ापएाआं2टीए 
प्रा08एशा०वला ए णा 07900 0 ५9९५ 560 85 40705 प्राश था| 
77 6 ॥9पा76 0 ]7ग] 000 ॥06 |0०]0 ” 
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कर्मसिद्धान्त 


साधक के आत्मविकास मे जिस शक्ति के कारण बाधा उपस्थित 
होती है उसे जैन-शासन मे “कर्म' कहते है। भारतीय दार्शनिको ने “कर्म' 
शब्द का विभिन्‍न अर्थो मे प्रयोग किया है। वैयाकरण' जो कर्त्ता के लिए 
अत्यन्त इष्ट हो उसे कर्म मानते है। यज्ञ आदि क्रियाकाण्ड को 
मीमासाशास्त्री कर्म जानते है। वैशेषिकदर्शन मे कर्म की इस प्रकार 
परिभाषा की है?-'जो द्रव्य मे समवाय से रहता हो जिसमे कोई गुण न 
हो और जो सयोग तथा विभाग मे कारणान्तर की अपेक्षा न करे।” साख्य 
दर्शन मे 'सस्कार' अर्थ मे कर्म का प्रयोग हुआ है?। गीता मे* 
'क्रिया-शीलता' को कर्म मान अकर्मण्यता को हीन बताया है। महाभारत 
मे” आत्मा को बाधने वाली शक्ति को कर्म मानते हुए शाति पर्व 
(240-7) मे लिखा है-'प्राणी कर्म से बँधता है और विद्या से मुक्त 
होता है।' बौद्ध साहित्य मे प्राणियो की विविधता का कारण कर्मो की 
विभिन्‍नता कहा है। अगुत्तर निकाय मे सम्राट्‌ मिलिन्द के प्रश्न के उत्तर 
मे भिक्षु नागसेन कहते है“-“राजन्‌ कर्मों के नानात्व के कारण सभी 
मनुष्य समान नहीं होते।' महाराज, भगवान्‌ ने भी कहा है-“मानवों का 
सद्भाव कर्मो के अनुसार है। सभी प्राणी कर्मो के उत्तराधिकारी है। कर्म 
के अनुसार योनियो मे जाते है। अपना कर्म ही बन्धु है, आश्रय है और 
वह जीव का उच्च और नीच रूप मे विभाग करता है।' अशोक के 
शिलालेख की सूचना न० 8 द्वारा कर्म का प्रभाव व्यक्त करते हुए सम्राट्‌ 
कहते हैं-“इस प्रकार देवताओ का प्यारा अपने कर्मों से उत्पन्न हुए 
सुख को भोगता है।' पातञज्जल योग दर्शन मे क्लेश का मूल कर्माशय 
वासना अर्थात्‌ कर्म सस्कारो के समुदाय को बताया है। वह कर्माशय इस 
लोक और परलोक मे भोगा जाता है। हिन्दू जगत्‌ के दृष्टिकोण को 
तुलसीदास जी इन शब्दो मे प्रकट करते है- 


“कर्मप्रधान विश्व करि राखा। 
जो जस करहि सो तस फल चाखा॥” 
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इस प्रकार भारतीय दार्शनिको के कर्म पर विशेष विचार व्यक्त हुए 
है। “4६ ए0प 509, 50 एएण0 7687' (जैसा बोओगे वैसा काटोगे), इस 
अग्रेजी की सूक्ति मे भी कर्म सिद्धान्त प्रतिष्ठित है। जैन सिद्धान्त मे इस 
कर्म-विज्ञान पर जो प्रकाश डाला गया है वह अन्य दर्शनों मे नहीं पाया 
जाता। यहा कर्म-विज्ञान (2॥0507/9) पर बहुत गम्भीर, विशद्‌, वैज्ञानिक 
चिन्तना की गई है। डॉ० जैकोबी ने जैन कर्म सिद्धान्त को अत्यत 
महास्पद कहा है। उनका कथन है, “॥6 वृशञ०णए ए &थ॥7॥9 ॥8 ॥6 ॥९५- 
50॥6 0 भा $9ष0षाा7- यह कर्म-सिद्धान्त जैन धर्म के बुनियादी पाषाण 
सदृश है। कर्म शब्द का उल्लेख अथवा नाममात्र का वर्णन किसी 
सम्प्रदाय की पुस्तको मे पढ कर कोई-कोई आधुनिक पण्डित कर्म-सिद्धान्त 
के बीज जैनेतर साहित्य मे सोचते है। किन्तु, जैन वाडमय के कर्म-साहित्य 
नामक विभाग के अनुशीलन से यह स्पष्ट होता है कि जैन-आगम की 
यह मौलिक विद्या रही है। बिना कर्म सिद्धान्त के जैन शास्त्र का विवेचन 
पगु हो जाता है। ईश्वर को कर्त्ता मानने वाले सिद्धान्त भगवान्‌ के हाथ 
मे अपने भाग्य की डोर सौप विश्व-वैचित्रय आदि के लिए किसी अन्य 
शक्ति का वर्णन करना तर्क की दृष्टि से आवश्यक नहीं मानते और 
यथार्थ मे फिर उन्हे आवश्यकता रह भी क्यो जाए? जैन-सिद्धान्त प्रत्येक 
प्राणी को अपना भाग्य विधाता मानता है, तब फिर बिना ईश्वर की 
सहायता के विश्व की विविधता का व्यवस्थित समाधान करना जैन 
दार्शनिको के लिए अपरिहार्य है। इस कर्म-तत्त्वज्ञान द्वारा वे विश्व-वेचित्र्य 
का समाधान तर्कानुकूल पद्धति से करते है। कर्म की बन्धन नाम की 
एक अवस्था का वर्णन करने वाला तथा चालीस हजार श्लोक प्रमाण 
वाला “महाबन्ध” नाम का जैन ग्रन्थ प्राकृत भाषा मे अभी विद्यमान है। 


इस प्रकार कर्म के विषय मे विशद्‌ वैज्ञानिक जेन विवेचना के सार 
पूर्ण अश पर ही यहा हम विचार कर सकेगे। जैनाचार्य बताते है 
कि-आत्मा के प्रदेशों मे कम्पन होता है और उस कम्पन से पुद्गल 
(४०४८) का परमाणु-पुञ्ज आकर्षित होकर आत्मा के साथ मिल जाता 
है, उसे कर्म कहते है। प्रवचनसार के टीकाकार अमृतचन्द्र सूरि? 
लिखते है-पुदूगल भी कर्म कहलाता है। जिन भावो के द्वारा पुदूगल 
आकर्षित हो जीव के साथ सम्बन्धित होता है उसे भावकर्म कहते है 
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और आत्मा मे विकृति उत्पन्न करने वाले पुदूगल पिड को द्रव्यकर्म 
कहते है।” ?जैसे दीपक अग्नि स्वभाव से तेल स्वभाव को अभिभूत कर 
प्रकाश रूप कार्य करता है, उसी प्रकार ज्ञानावरणादि कर्म जीव के 
स्वभाव को तिरस्कृत करके मनुष्यादि पर्याय रूप नाना प्रकार के कार्य 
को करता है। मनुष्यादि पर्याये कर्म के कार्य है। कर्म के द्वारा जीव के 
स्वभाव का घात होने से जीव का मनुष्यादि पर्याय रूप परिणमन होता 
है।!" स्वामी अकलकदेव'' का कथन है-“जिस प्रकार पात्र विशेष मे 
रखे गये अनेक रसवाले बीज, पुष्प तथा फलो का मद्यरूप मे परिणमन 
होता है, उसी प्रकार आत्मा मे स्थित पुद्गलो का क्रोध, मान, माया, लोभ 
रूप कषायो तथा मन, वचन, काय के निमित्त से आत्मप्रदेशो के 
परिस्पन्दनरूप योग के कारण कर्मरूप परिणमन होता है।” 


पच्चाध्यायी मे यह बताया है कि-“आत्मा मे एक वैभाविक 
शक्ति है जो पुदूगल-पुज्ज के निमित्त को पा आत्मा मे विकृति उत्पन्न 
करती है।” 


अस्ति शक्तिर्विभावाख्या मिथो बधाधिकारिणी॥ 2-42॥ 


“जीव के परिणामों का निमित्त पाकर पुदूगल स्वयमेव कर्मरूप 
परिणमन करते है।”! तात्तिक भाषा मे आत्मा पुदूगल का सम्बन्ध होते 
हुए भी जड नहीं बनता और न पुदूगल इस सम्बन्ध के कारण सचेतन 
बनता हे। 


प्रवचनसार सस्कृत टीका मे तात्त्िक दृष्टि को लक्ष्य कर यह 
लिखा है। परमार्थ से आत्मा आत्म परिणाम स्वरूप भावकर्म का कर्त्ता 
है, वह पुदूगल स्वरूप द्रव्यकर्म का कर्त्ता नही है। “द्रव्यकर्म का कौन 
कर्त्ता है? स्वय पुदू्गल का परिणमन-विशेष ही। इसलिए पुदूगल ही 
द्रव्यकर्मों का कर्त्ता है, आत्म परिणाम स्वरूप भावकर्मों का नही। अतः 
आत्मा अपने अपने स्वरूप से परिणमन करता है। पुदूगल स्वरूप से नहीं 
करता। /3 


कर्मो का आत्मा के साथ सम्बन्ध होने से जो अवस्था उत्पन्न होती 
है उसे बन्ध कहते है। इस बन्ध पर्याय मे जीव और पुदूगल की एक 
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ऐसी नवीन अवस्था उत्पन्न हो जाती है जो न तो शुद्ध-जीव मे पाई जाती 
है और न शुद्ध-पुदूगल मे ही। जीव और पुदूगल अपने-अपने गुणो से 
च्युत होकर एक नवीन अवस्था का निर्माण करते है। राग, द्वेष युक्त 
आत्मा पुदूगल पुज्ज को अपनी ओर आकर्षित करता है। जैसे, चुम्बक 
लोहा आदि पदार्थों को आकर्षित करता है। जैसे फोटोग्राफर चित्र खीचते 
समय अपने कैमरे को व्यवस्थित ढंग से रखता है और उस समय उस 
कैमरे के समीप आने वाले पदार्थ की आकृति लेन्स के माध्यम से प्लेट 
पर अकित हो जाती है, उसी प्रकार राग, द्वेष रूपी काच के माध्यम से 
पुदूगल पुञ्ज आत्मा मे एक विशेष विकृति उत्पन्न कर देते है, जो पुन 

आगामी रागादि भावो को उत्पन्न करता है। “स्वगुणच्युति. बन्ध '-अपने 
गुणो मे परिवर्तन होने को बन्ध कहा है। हल्दी और चूने के सयोग से 
जो लालिमा उत्पन्न होती है वह पीत हल्दी और श्वेत चूने के सयोग का 
कार्य है, उनमे यह पृथक्‌-पृथक्‌ बात नहीं है। किसी ने कहा है- 


“हरदीने जरदी तजी, चूना तज्यो सफेद। 

दोऊ मिल एकहि भये, रहयो न काहू भेद॥” 
पचाध्यायी मे लिखा है - 
जीवस्याशुद्धरागादि-भावाना कर्म कारणम्‌। 
कर्मणस्तस्य रागादिभावा प्रत्युपकारिवत्‌॥ 2-4॥ 


जीव के राग द्वेषादि अशुद्ध भावो का कारण कर्म है तथा उस कर्म 
का कारण रागादिभाव है। इस प्रकार भावकर्म तथा द्रव्यकर्म मे परस्पर 
प्रत्युपकारीपना है। वे परस्पर मे निमित्तकारण है। उनमे उपादान-उपादेय 
भाव नही है। 


कुन्दकुन्द स्वामी ने पचास्तिकाय मे कहा है - 
भावों कम्म-णिमित्तो कम्म पुण भावकारण हवदि॥ 66॥ 


कर्म के निमित्त सं भाव (८०४०8 5६8८४) होते है और भाव के 
निमित्त से कर्म होते है। प्रोफेसर चक्रवर्ती द्रव्य और भाव मे निमित्त 
कारणता को “एएल्ा०-एाएडआ८श एशशालाध्गा"( भाव और द्रव्य का 
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समानातरवाद) सोचते है। सचेतन (॥गाणाए् !णाट्) और अचेतन कर्म 
(06 जाया ॥ए8) परस्पर मे उपादान, उपादेय नहीं हो सकते। 


जब आत्मा कर्मो का बन्ध करता है, तब शब्द की दृष्टि से ऐसा 
विदित होता है कि आत्मा ने कर्मो को ही बाधा है, कर्मो ने आत्मा को 
नही। किन्तु, वास्तव मे ऐसी बात नहीं है। जिस प्रकार आत्मा कर्मो को 
बाधता है, उसी प्रकार कर्म भी जीव (आत्मा) को बाधते है। एक ने 
दूसरे को पराधीन किया है। बध की स्थिति मे आत्मा अस्वतत्र है यह 
स्पष्ट है, क्योकि जीव के गुणो का पूर्णतया शुद्ध “विकास नही है। कर्म 
रूप परिणत पुदूगल पुज भी स्वतत्र नही है। दोनो परतत्र है। 


पच्ाध्यायी मे कहा है- 
“जीव कर्मनिबद्धों हि जीवबद्ध हि कर्म ततृ।” (04 ) 


इस कर्म बन्ध के अन्तस्तल पर भगवज्जिनसेनाचार्य बडे सुन्दर 
शब्दो में प्रकाश डालते है- 


“सकल्पवशगो मूढ बस्त्विष्टानिष्टता नयेत्‌। 
रागद्वेषो ततः ताभ्या बन्ध वुर्मोच्रमश्नुते॥”-महापुराण 24 । 2 


“यह अज्ञानी जीव इष्ट-अनिष्ट सकल्प द्वारा वस्तु मे प्रिय-अप्रिय 
कल्पना करता है जिससे राग-द्वेष उत्पन्न होते है। इस राग-द्वेष से दृढ़ 
कर्म का आगमन (्री०क) तथा बन्धन होता है।” 


आत्मा के कर्म-जाल बुनने की प्रक्रिया पर प्रकाश डालते हुए 
महर्षि कऋन्दकुन्द पचास्तिकाय मे कहते है- 


“जो खलु ससारत्थो जीवो तत्तो दु होदि परिणामो। 

परिणामादो कम्मा कम्मादों होदि गदिसुगदी॥ 

गदिमधिगदस्स देहो देहादो इदियाणि जायते। 

तेहि दु विसयग्गहण तत्तो रागो व दोसो वा॥ 

जायदि जीवस्सेव भावो ससारचक्कवालम्मि। 

इति जिणवरेहि भणिदों अणादिणिधणो सणिधणो वा॥” 
-/28-730 
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“जो ससारी जीव है वह राग, द्वेष आदि भावो को उत्पन्न करता 
है, जिनसे कर्म आते है और कर्मो से मनुष्य, पशु आदि गतियो की 
उत्पत्ति होती है। गतियो मे जाने पर शरीर की प्राप्ति होती है। शरीर से 
इन्द्रिया उत्पन्न होती है। इच्द्रियो द्वारा विषयो का ग्रहण होता है जिससे 
राग और द्वेष होते है। इस प्रकार भाव ससार चक्र मे भ्रमण करते हुए 
जीव के सन्‍्तति की अपेक्षा अनादि-अनन्त और पर्याय की दृष्टि से 
सान्‍त भी होता है, ऐसा जिनेन्द्रदेव ने कहा है।” 


इस विवेचन से यह स्पष्ट होता है कि यह कर्म-चक्र राग-द्वेष के 
निमित्त से सतत्‌ चलता रहता है और जब तक राग, द्वेष, मोह के वेग 
में न्यूनता न होगी तब तक यह चक्र अबाधित गति से चलता रहेगा। 
राम-द्वेष के बिना जीव की क्रियाएं बन्धन का कारण नहीं होती। इस 
विषय को कुन्वकुन्द स्वामी!” समयप्राभृत मे समझाते हुए लिखते है 
कि-कोई व्यक्ति अपने शरीर को तेल से लिप्तकर धूलिपूर्ण स्थान मे 
जाकर शस्त्र-सचालन रूप व्यायाम करता है और ताड, केला बास आदि 
के वृक्षों का छेदन-भेदन भी करता है। उस समय धूलि उडकर उसके 
शरीर मे चिपट जाती है। यथार्थ मे देखा जाए तो उस व्यक्ति का शस्त्र 
सचालन शरीर मे धूलि चिपकने का कारण नही है। वास्तविक कारण तो 
तेल का लेप है, जिससे धूलि का सम्बन्ध होता है। यदि ऐसा न होता, 
तो वही व्यक्ति जब बिना तेल लगाए पूर्वोक्त शस्त्र सचालन कार्य करता 
है-तब उस समय वह धूलि शरीर मे क्यो नही लिप्त होती? इसी प्रकार 
राग-द्वैष रूपी तेल से लिप्त आत्मा मे कर्म-रज आकर चिपकती है और 
आत्मा को इतना मलीन बना पराधीन कर देती है कि अनन्त शक्तिसम्पन्न 
आत्मा क्रीतदास के समान कर्मो के इशारे पर नाचा करती है। 


इस कर्म का और आत्मा का कब से सम्बन्ध है? यह प्रश्न उत्पन्न 
होता है। इसके उत्तर मे आचार्य कहते है कि-कर्मसन्तति-परम्परा की 
अपेक्षा यह सम्बन्ध अनादि से है। जिस प्रकार खानि से निकाला गया 
सुवर्ण किट्टकालिमादि विकृतिसम्पन्न पाया जाता है, पश्चात्‌ अग्नि तथा 
रासायनिक द्र॒व्यों के निमित्त से विकृति दूर होकर शुद्ध सुवर्ण की 
उपलब्धि होती है, उसी प्रकार अनादि से यह आत्मा कर्मो की विकृति 


कर्मसिद्धान्त 257 
से मलीन हो भिन्न-भिन्न योनियो में पर्यटन करता फिरता है। तपश्चर्या, 
आत्म- श्रद्धा, आत्म-बोध के द्वारा मलिनता का नाश होने पर यही आत्मा 
परमात्मा बन जाता है। जो जीव आत्म-साधना के मार्ग मे नही चलता, 
वह प्रगति-हीन जीव सदा दु.खो का भार उठाया करता है। आचार्य 
नेमिचन्द्र सिद्धान्त चक्रवर्ती ने कितना सुन्दर उदाहरण देकर इस 
विषय को समझाया है- 


“जह भारवहो पुरिसो वहड़ भर गेहिकण कावलिय। 
एमेव बहड्ट जीवो कम्मभर कायकाबडिय' ॥202॥ 
-गोम्मटसार-जीवकाण्ड 


“जिस प्रकार एक बोझा ढोने वाला व्यक्ति कावड को लेकर बोझा 
ढोता है, उसी प्रकार यह ससारी जीव शरीर रूपी काबड द्वारा कर्मभार 
को ढोता है।” 


यह कर्मबन्धन पर्याय की दृष्टि से अनादि नहीं है। तत्त्वार्थसूत्रकार 
ने “अनादि सम्बन्धे च” (2/4) सूत्र द्वारा यह बता दिया है कि कर्म 
सन्‍्तति की अपेक्षा अनादि सम्बन्ध होते हुए भी पर्याय की दृष्टि से वह 
सादि सम्बन्ध वाला है। बीज ओर वृक्ष के सम्बन्ध पर दृष्टि डाले तो 
परम्परा की दृष्टि से उनका कार्य-कारण भाव अनादि होगा। जैसे अपने 
सामने लगे हुए नीम के वृक्ष का कारण हम उस बीज को कहेगे। यदि 
हमारी दृष्टि अपने नीम के झाड तक ही सीमित है तो हम उसे बीज 
से उत्पन्न कह सादिसम्बन्ध सूचित करेगे। किन्तु इस वृक्ष के उत्पादक 
बीज के जनक अन्य वृक्ष और उसके कारण अन्य बीज आदि की 
परम्परा पर दृष्टि डाले तो इस अपेक्षा से भ्रम हो गया है कि जो अनादि 
है, उसे अनन्त होना ही चाहिए। वस्तुस्थिति ऐसी नहीं है अनादि वस्तु 
अनन्त हो, न भी हो, यदि विरोधी कारण आ जाबे तो अनादिकालीन 
सम्बन्ध की भी जड उखाडी जा सकती है। तत्त्वार्थसार मे लिखा है- 


“दग्धे बीजे यथात्यन्त प्रादुर्भवाति नाकुर-। 
कर्मबीजे तथा दग्धे न रोहति भवाकुर-॥” 
-श्लोक 7, एः 58 
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“जैसे बीज के जल जाने पर पुन. नवीन वृक्ष मे निमित्त बनने 
वाला अकुर नही उत्पन्न होता, उसी प्रकार कर्मबीज के भस्म होने पर 
भवाकुर उत्पन्न नहीं होता।” 


आत्मा और कर्म का अनादि सम्बन्ध मानना तर्कसिद्ध है। यदि 
सादिसम्बन्ध माने तो अनेक आपत्तिया उपस्थित होगी। इस विषय में 
निम्न प्रकार का विचार करना उचित होता है- आत्मा कर्मो के अधीन 
है, इसीलिए कोई दरिद्र और कोई श्रीमान्‌ पाया जाता है। पच्ाध्यायी मे 
कहा है- 


“एका दरिद्र एको हि श्रीमानिति च कर्मण ” 
-उत्त- श्लोः 50 


पुराण मे एक कथा आई है कि एक व्यक्ति कुरूप तथा विकृत 
अग वाला था। उसके विषय मे ज्योतिषियो ने यह बताया था कि वह 
ऐसे समय मे उत्पन्न हुआ था जब क्रूर ग्रहो का सगठन था। वेद्यो ने 
शारीरिक दोषवश विकृति की उत्पत्ति बतलाई। किन्तु कर्मोंदय के रहस्य 
ज्ञाता मुनीश्वर ने अपने दिव्य ज्ञान द्वारा यह कहा था कि उस जीब ने 
पूर्वभव मे क्रूरतापूर्ण तथा विनिन्दित कार्यो के द्वारा जो अशुभ कार्यो का 
सञ्चय किया, उसके ही फलस्वरूप शरीर की यह स्थिति पैदा हुई है। 
वास्तव मे जीव की सुख तथा दुःख की स्थिति मे कर्मोदय का बहुत 
बडा स्थान है। कवि ने कहा है - 


वैद्यावदन्ति कफ-पित्त-मरुद्‌विकाशन्‌। 
ज्योतिर्विदों ग्रहगति परिवर्तयन्ति। 
भूताभिभूतमिति भूतविदों बदन्ति 
प्राचीन कर्मबलवन्‌ मुनयो वबदन्ति॥ 


ससारी आत्मा कर्मो के अधीन है, यह प्रत्यक्ष अनुभव मे आता है। 
फिर भी तर्क प्रेमियो को विद्यानन्दि स्वामी आप्तपरीक्षा मे इस प्रकार 
युक्ति द्वारा समझाते है-“ससारी जीव बधा हुआ है क्योकि यह परतत्र 
है। जैसे आलान-स्तम्भ मे प्राप्त हाथी पसतत्र होने के कारण बधा हुआ 
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है। यह जीव परतत्र है क्योंकि इसने हीन स्थान को ग्रहण किया है। जैसे 
काम के वेग से पराधीन कोई श्रोत्रिय ब्राह्मण वेश्या के घर को स्वीकार 
करता है। जिस हीन स्थान को इस जीव ने ग्रहण किया है, वह शरीर 
है। उसे ग्रहण करने वाला ससारी जीव प्रसिद्ध है। यह शरीर हीन स्थान 
कैसे कहा गया? शरीर हीन स्थान है, क्योकि वह आत्मा के लिए दुःख 
का कारण है। जैसे किसी व्यक्ति को जेल दुख का कारण होने से वह 
जेल को हीन स्थान समझता है।”! विद्यानन्दि स्वामी का भाव यह है 
कि इस पीडाप्रद 'मलबीज मलयोनिम्‌' शरीर को धारण कुरने वाला जीव 
कर्मो के अधीन नही तो क्‍या हे? कौन समर्थ ज्ञानवान्‌ व्यक्ति इस सप्त 
धातुमय निन्ध शरीर मे बन्दी बनना पसद करता हे। यह तो कर्मो का 
आतक है कि जीव की यह अवस्था हो गई है, जिसे दौलतरामजी 
अपने पद मे इस मधुरता के साथ गाते है- 


“अपनी सुध भूल आप, आप दुख उपायौ। 
ज्यौ शुक नभ चाल बिसरि, नलिनी लटकायौ॥ 
चेतन अविरुद्ध शुद्ध दरश बोध मय विसुद्ध। 
तज, जड़ रस फरस रूप पुदूगल अपनायौ॥ 
चाह-दाह दाहै, त्याग न ताहि चाहै। 
समता-सुधा न गाहै, जिन निकट जो बतायौ॥” 


इस जीव की जड कर्मों की अधीनता की चर्चा करते हुए 
जैकोबी ने लिखा है- 


वृ॥6 एरशणर्न दृपभाव685 0 500 भर एश०्ट ]00706026 (79॥98), 
पराफाणा ण॒ शशि (2भशञ॥73), ॥्रिष्ठ0580 0955 कराते | 5०६ 0 
एशाहल्लटाणा$, एप ॥6९56 प्र/णा वुपथराव65 ए 06 507 श€ ए९१रै(६॥60 
णा 00807760, ॥ प्रापरा१॥॥6 50005, 0ए 06 ॥605206 0 [एक्षत8 
[#एह८5४ था उद्ाम5॥, 00 24-25] 


डॉ 


2 


आत्मा के स्वाभाविक गुण, पूर्ण ज्ञान, पूर्ण दर्शन, श्रेष्ठ आनन्द तथा 
सर्वप्रकार की परिपूर्णता है, किन्तु आत्मा के स्वाभाविक गुण 
ससारी जीवो मे कर्मो की उपस्थिति के विषय के कारण कमजोर 
पड जाते है अथवा उनकी सामर्थ्य मन्द हो जाती है। 
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जब यह जीव कर्मो के अधीन सिद्ध हो चुका तब उसकी 
पराधीनता या तो अनादि होगी जैसा कि ऊपर बताया गया है अथवा उसे 
सादि मानना होगा। अनादि पक्ष को न मानने वाले देखे कि सादि मानना 
कितनी विकट समस्या उपस्थित कर देता है। कर्म-बन्धन को सादि 
मानने का स्पष्ट भाव यह है कि पहिले आत्मा कर्मबन्धन से पूर्णतया 
शून्य था, उसमे अनन्त ज्ञान, अनन्त आनन्द, अनन्त शक्ति आदि गुण 
पूर्णतया विकसित थे। वह निजानन्द रस मे लीन था। ऐसी आत्मा किस 
प्रकार और क्यो कर्म-बन्धन को स्वीकार कर अपनी दुर्गति के लिये 
स्वय अपनी चिता रचने का प्रयत्न करेगी? आत्मा मोही, अज्ञानी, 
अविवेकी और असमर्थ होता तो बात दूसरी थी। यहा तो शुद्धात्मा को 
अशुद्ध बनाने के लिए कौन सी विकारी शक्ति प्रेरणा कर सकती है? 
शुद्ध सुवर्ण पुन॒किट्टकालिमा को जैसे अगीकार नहीं करता, अथवा 
जैसे छिलका निकाला गया चावल पुन*- धान रूप अशुद्ध स्थिति को प्राप्त 
नही करता, उसी प्रकार परिशुद्ध-आत्मा अत्यन्त घृणित शरीर को धारण 
करने का कदापि विचार नहीं करेगी। इस प्रकार शुद्ध आत्मा को अशुद्ध 
बनना जब असम्भव है, तब गत्यन्तराभावात्‌ अनादि से उसे कर्म-बन्धन 
युक्त स्वीकार करना होगा, यह बधन की अवस्था हमारे अनुभवगोचर हे। 


कर्मो के विचित्र विपाक से यह आत्मा विविध प्रकार के वेश 
धारण कर विश्व के रगमच पर आ हास्य, शोक, श्रुगार आदि रसमय 
खेल दिखाता फिरता है पर जब कभी भूले-भटके यह जिनेन्द्र-मुद्रा को 
धारण कर शान्त-गरस का अभिनय करने आता है तो आत्मा की 
अनन्तनिधि अर्पण करते हुए कर्म इसके पास से बिदा हो जाते है। 


जिस कर्म ने आत्मा को पराधीन किया है वह साख्य की प्रकृति 
के समान अमूर्तिक नहीं है। कर्म का फल मूर्तिमान पदार्थ के सम्बन्ध 
से अनुभव मे आता है, इसलिए वह मूर्तिक है। यह स्वीकार करना 
तर्क-सगत है। जैसे चूहे के काटने से शरीर मे उत्पन्न हुआ शोध आदि 
विकार देख उस विष को मूर्तिमान स्वीकार करते है, उसी तरह पुष्प, 
मणि, स्त्री आदि के निमित्त से सुख का तथा सर्प, सिह, विष आदि के 
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निमित्त से दुख रूप कर्म फल का अनुभव करता है। इसलिए यह कर्म 
अनुमान द्वारा मूर्तिमान सिद्ध होता है। 


जब कर्म-पुज्ज (47072 70००॥॥८७) स्पर्श, रस, गन्ध, वर्णयुक्त 
होने के कारण पौद्गलिक है और आत्मा उपर्युक्त गुणो से शून्य चैतन्य 
ज्योतिर्मय है, तब अमूर्ति आत्मा का मूर्तिमान कर्मो से कैसे बन्ध होता 
है? मूर्तिक-मूर्तिक का बन्ध तो उचित है, अमूर्तिक का मूर्तिमान से बन्ध 
होना मानना आश्चर्य प्रद है? 


इस शका का समाधान करते हुए आचार्य अकलकदेव तत्त्वार्थगज 
वार्तिक (पृ० 8। अ० 2 सूत्र 7) मे लिखते है-“ अनादिकालीन कर्म की 
बन्ध परम्परा के कारण पराधीन आत्मा के अमूर्तिकत्व के सम्बन्ध में 
एकान्त नही है। बन्ध के पर्याय के प्रति एकत्व होने से आत्मा कथज्चित्‌ 
मूर्तिक है और अपने ज्ञानादि लक्षण का परित्याग न करने के कारण 
कथज्चित्‌ अमूर्तिक भी है । मद, मोह, तथा भ्रम को उत्पन्न करने 
वाली मदिरा को पीकर मनुष्य काष्ठ की भाति निश्चल-स्मृति शून्य हो 
जाता है तथा कर्मेन्द्रये की मदिरा के द्वारा अभिभूत होने से जीव के 
ज्ञानादि लक्षण का प्रकाश नहीं होता। इसलिये आत्मा को मूर्तिमान 
निश्चय करना पड़ता है।” 


यदि ऐसा है तो कर्मोदय-मद्य के आवेश से वशीकृत आत्मा का 
अस्तित्व कैसे ज्ञात होगा? यह कोई दोष नहीं है। कारण, कर्मोदयादि के 
आवेश होने पर भी आत्मा के निज लक्षण की उपलब्धि होती है। 


आचार्य नेमिचन्द्र सिद्धान्त-चक्रवर्ती का कथन है- 


“वण्ण-रस-पच्र गधा दो फासा अदठ णिच्चया जीवे। 
णो सति अमुत्ति तदो बवहारा मुत्ति बधादो”॥7॥ 
-द्रव्यसग्रह 


जीव मे वर्ण 5, रस 5, गन्ध 2 और स्पर्श 8-ये 20 गुण तात्तिक 
दृष्टि से नही पाये जाते इसलिए उसे अमूर्तिक कहते है। व्यवहार नय 
से (रणा। छा8०7० 540-00॥0 बन्ध की अपेक्षा उसे मूर्तिक कहा है। 
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प्रवचनसार मे स्वामी कुन्दकुन्द ने इस विषय मे एक बडी मार्मिक 
बात लिखी है - 


“रूबादिएहि रहिदो पेच्छवि जाणादि रूवमादीणि। 
दव्वाणि गुणे य जधा तह बधों तेण जाणीहि।” -2 । 82 


जैसे रूपादिरहित आत्मा रूपी द्रव्यो और उनके गुणो को जानता है, 
देखता हे अर्थात्‌ रूपी तथा अरूपी का ज्ञाता-ज्ञेय सम्बन्ध होता है, उसी 
प्रकार रूपादिरहित जीव भी रूपी कर्म पुदूगलो से बाधा जाता है। यदि 
यह न माना जाए तो अमूर्त आत्मा द्वारा मूर्त पदार्थों का जानना, देखना 
भी नही बनेगा। 


जब जीव और कर्म का सम्बन्ध प्रत्यक्ष अनुभवगोचर है और सादि 
सम्बन्ध आगम, तर्क तथा अनुभव से बाधित है, तब अनादि सम्बन्ध 
स्वीकार करना न्‍्याय-सगत होगा। वस्तु का स्वभाव तर्क के परे रहता है। 
जैसे, अग्नि की उष्णता तर्क का विषय नही है। अग्नि क्यो उष्ण है, इस 
शका के उत्तर मे यही कहना होगा-'स्वभावो5तर्कगोचर.' जो इसे न 
माने उन्हे पज्चाध्यायीकार स्पर्शन इन्द्रिय द्वारा अनुभव करने की सलाह 
देते हुए सुझाते है-“नो चेतू स्पर्शेन स्पृश्यताम्‌" 


जीव और कर्म का सम्बन्ध अनादि है और यदि आत्मा ने कर्म का 
उच्छेद करने के लिये साधना-पथ मे प्रवृत्ति न की तो किन्ही-किन्ही का 
वह कर्म बन्धन सान्‍्त न हो अनन्त रहेगा। अनन्त-अनादि के विषय मे 
जिन्हे एक झलक लेनी हो वे महाकवि बनारसीदास जी के निम्नलिखित 
चित्रण को ध्यान से देखे और उसके प्रकाश मे अनादि सम्बन्ध को भी 
कल्पना द्वारा जानने का प्रयत्न करे - 


“अनतता कहा ताको विचार- 


अनतता को स्वरूप दृष्टान्त करि दिखाइयतु है, जैसे-वट 
वृक्ष को बीज एक हाथ विषै लीजै, ताको विचार दीर्घ दृष्टि 
सौ कीजै तो वा वट के बीज विषै एक वट को वृक्ष है, सो 
वृक्ष जैसी कछु भाविकाल होनहार है तैसो विस्तार लिये 
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विद्यमान वामै वास्तव रूप छतो है, अनेक शाखा प्रशाखा पत्र 
पुष्प फल सयुक्त है, फल फल विषै अनेक बीज होहि। या 
भाति की अवस्था एक वट के बीज विषै बिचारिये। और भी 
सूक्ष्म दृष्टि दीजै तो जे जे वा बट वृक्ष विषै बीज है ते ते 
अन्तर्गर्भित बट वृक्ष सयुक्त होहि। याही भाति एक वट विष 
अनेक अनेक बीज, एक एक बीज विषै एक एक बट, ताको 
विचार कीजै तो भाविनय प्रधान करि न बटवृक्षानि की 
मर्यादा पाइए न बीजनि की मर्यादा पाइए। ग्राही भाति अनन्तता 
को स्वरूप जाननौ। ता अनतता के स्वरूप को केवल ज्ञानी 
पुरुष ही देखे जाणै कहै-अनन्त का और अत है ही नाही जो 
ज्ञान विषै भासे। ताते अनन्तता अनत ही रूप प्रतिभासे या 
भाति आगम अध्यात्म की अनतता जाननी।” 

-बनारसीविलास पृ० 2/9 


स्वामी समन्तभद्ध आप्तमीमासा (श्लो० 99) मे इस प्रकार कर्म के 
विषय मे प्रकाश डालते है- 


“कामादिप्रभवश्चित्र कर्मबन्धानुरूपत । 
तच्च कर्म स्वहेतुभ्यो जीवास्ते शुद्धबशुद्धित ?॥ 


“कामादि की उत्पत्ति रूप जो विविधतामय भाव ससार है, वह 
अपने अपने कर्मबन्धन के अनुसार होता है। वह कर्म रागादि कारणो से 
उत्पन्न होता है। वे जीव शुद्धता और अशुद्धता से समन्वित होते है।” 


इस विषय मे टीकाकार आचार्य विद्यानन्दि अष्टसहस्त्री मे लिखते 
है कि-“अज्ञान, मोह, अहकार रूप जो भाव ससार है, वह एक स्वभाव 
वाले ईश्वर की कृति नहीं है; क्योकि उसके कार्य सुख-दु.खादि मे 
विचित्रता पाई जाती है। जिस वस्तु के कार्य मे विचित्रता पाई जाती है 
वह एक स्वभाव वाले कारण से उत्पन्न नही होती। जैसे धान्याकुरादि 
अनेक विचित्र कार्य अनेक शालिबीजादि से उत्पन्न होते है, उसी प्रकार 
सुख-दुखादि विचित्र कार्यमय यह ससार है। वह एक स्वभाव वाले 
ईश्वर की कृति नहीं हो सकता। कारण के एक होने पर कार्य में 
विविधता नहीं पाई जाती। एक धान्य बीज से एक ही प्रकार के धान्य 
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अकुर की उत्पत्ति होगी। जब इस प्रकार नियम है तब काल, क्षेत्र, 
स्वभाव, अवस्था की अपेक्षा भिन्‍न शरीर, इन्द्रिय आदि रूप जगत्‌ का 
कर्त्ता एक स्वभाव वाले ईश्वर को मानना महान्‌ आश्चर्यप्रद है।”!” 


यहा एक स्वभाव वाले ईश्वर की कृति, यह विविधतामय जगत्‌, 
नहीं बन सकता, इतनी बात तो स्पष्ट हो जाती है। किन्तु, यह कर्म 
विविधतामय आन्तरिक जगत्‌ का किस प्रकार कार्य करता है, यह बात 
बिचारणीय है। कारण, कोई व्यक्ति अन्धा है, कोई लँगडा; कोई मूर्ख है, 
कोई बुद्धिमान; कोई भिखारी है, कोई धनवान; कोई दातार है, कोई 
कजूस; कोई उन्मत्त है, कोई प्रबुद्ध; कोई दुर्बल है तो कोई शक्तिशाली। 
इन विभिन्न विविधताओ का समन्वय कर्म-सिद्धान्त के द्वारा किस प्रकार 
होता है? 


कुन्दकुन्द स्वामी'! इस विषय का समाधान करते हुए लिखते है 
कि- जिस प्रकार पुरुष के द्वारा खाया गया भोजन जठराग्नि के निमित्त 
से मास, चरबी, रुधिर आदि रूप परिणमन को प्राप्त होता है, उसी प्रकार 
यह जीव अपने भावो के (95५/०४० ४७८) द्वारा जिस कर्मपुञ्ज को-कार्माण 
वर्गणाओ को ग्रहण करता है उनका, इसके तीत्र, मन्द, मध्यम कषाय के 
अनुसार विविध रूप परिणमन होता है। 


इस कर्मबध मे भावों का महत्त्वपूर्ण स्थान है। प्रोफेसर चक्रवर्ती ने 
कहा है-“[६ ॥8 (5 789लाट इशव5 4 35 राह (03 ॥0 ण िद्ञाता८ 
७०१092०" - ये भाव कर्मबध के लिए महत्त्वपूर्ण कारण है। पृण्थपाद 
स्वामी भी इस सम्बन्ध मे भोजन का उदाहरण देते हुए समझाते है कि 
जिस प्रकार “?जठराग्नि के अनुरूप आहार का विविध रूप परिणमन 
होता है, उसी प्रकार तीव्र, मन्द, मध्यम कषाय के अनुसार कर्मो के रस 
तथा स्थिति मे (0एथ्याणा) विशेषता आती हेै। इस उदाहरण के द्वारा 
प्राकृत विषय का भली-भांति स्पष्टीकरण होता है कि निमित्त विशेष से 
पदार्थ कितना विचित्र और विविध परिणमन दिखाता है। हम भोजन मे 
अनेक प्रकार के पदार्थों को ग्रहण करते है। वह वस्तु श्लेष्माशय को 
प्राप्त करती है, ऐसा कहा गया है। पश्चातू द्रव्य रूप धारण करती है, 
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अनन्तर पित्ताशय मे पहुँचकर अम्लरूप होती है। बाद मे वाताशय को 
प्राप्त कर वायु के द्वारा विभकत हो खल भाग तथा रस भाग रूप परिणति 
होती है। खल भाग मल-मूत्रादि रूप हो जाता है और रस भाग रक्त, 
मास, चरबी, मज्जा, वीर्य रूप परिणत होता है। यह परिणमन प्रत्येक 
जीव मे भिन्‍न-भिन्‍न रूप मे पाया जाता है। स्थूल रूप से तो रक्त, मास, 
मज्जा आदि मे भिन्‍नता मालूम नही होती किन्तु सूक्ष्मतया विचार करने 
पर विदित होगा कि प्रत्येक के रक्त आदि मे व्यक्ति की जठराग्नि के 
अनुसार भिन्‍नतता पाई जाती है। भोज्य वस्तु के समान कार्माणवर्गणा इस 
जीव के भावो की तरतमता के अनुसार विचित्र रूप धारण करती है। इस 
कर्म का एक विभाग ज्ञानावरण कहलाता है, जिसके उदय होने पर 
आत्मा की ज्ञान ज्योति ढँक जाती है और कभी न्यून, कभी अधिक हुआ 
करती है। इस कर्म की तरतमता के अनुसार कोई जीव अत्यन्त मूर्ख 
होता है तो कोई चमत्कारपूर्ण विद्या का अधिपति बनता है। कम-से-कम 
ज्ञान-शक्ति दबकर एकेन्द्रिय जीवों मे अक्षर के अनन्तवे भागपने को 
प्राप्त होती है और इस ज्ञानावरण-ज्ञान को ढाकने वाले कर्म के दूर होने 
पर आत्मा सर्वज्ञता की ज्योति से अलकृत होता है। जगत्‌ मे बौद्धिक 
विभिन्‍ता का कारण यह ज्ञानावरण कर्म है। आत्मा की दर्शन-शक्ति पर 
आवरण करने वाला दर्शनावरण कर्म है। इस जीव को स्वाभाविक निर्मल 
आत्मीय आनन्द से वंचित कर अनुकूल अथवा प्रतिकूल पदार्थों मे 
इन्द्रियो के द्वारा सुख-दुःख का अनुभव कराने वाला बेदनीय कर्म है। 
मदिरा को पीने वाला व्यक्ति ज्ञानवान्‌ होते हुए भी उन्मत्त बन उत्पथगामी 
होता है, इसी प्रकार मोहनीय कर्मरूप मद्य के ग्रहण करने के कारण 
अपनी आत्मा को भूल पुदूगल तत्त्व मे अपनी आत्मा का दर्शन कर 
अपने को समझने का प्रयत्न नहीं करता।/” यह मोहकर्म कर्मों का राजा 
कहा जाता है। दृष्टि मे मोह का असर होने पर यह जीव विपरीत दृष्टि 
वाला बन शरीर को आत्म रूप और आत्मा को शरीर रूप मानकर दुःखी 
होता है। 


इस मोह के फन्‍्दे मे फसा हुआ तथा ममता की जजीर मे जकडा 
हुआ यह अभागा जीव अपने भविष्य का कुछ भी ध्यान न रख इन्द्रियो 
के आदेशानुसार प्रवृत्ति करता है। कभी-कभी यह दौलतराम जी के 
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शब्दों मे 'सुरतरु जार कनक बोवत है' और बनारसी दास जी की 
उद्बोधक वाणी मे यह- 


“काया सौ विचारै प्रीति माया ही सौ हारि जीति, 
लिये हठ रीति जैसे हारिलकी लकरी। 
चगुल के जोर जैसे गोह गहि रहै भूमि, 
त्यो ही पाय गाड़े पै न छाड़े टेक पकरी॥ 
मोह की मरोर सो भरम को न छोर पावे, 
धावे चहूँ वौर ज्यो बढ़ावे जाल मकरी। 
ऐसी वुरबुद्धि भूलि झूठ के झरोखे झूलि, 
फूली फिरै ममता जजीरन सो जकरी ”॥38॥ 
->नाटक समयसार, सर्व विशुद्धिद्धार 


घडी मे मर्यादित काल के लिए चाभी भरी रहती है। मर्यादा पूर्ण 
होने पर घडी की गति बन्द हो जाती है। इसी भाति आयु नाम के कर्म 
द्वारा इस जीव की मनुष्य, पशु-पक्षी आदि योनियो मे नियत काल पर्यन्त 
अवस्थिति होती है। काल-मर्यादापूर्ण होने पर जीव क्षण-भर भी उस 
शरीर मे नहीं रहता। इस आयु-कर्म के कारण ही यह जीव जन्म-मरण 
का खेल खेला करता है। इस रहस्य को न जानकर लोग जीवन को 
ईश्वर की दया और मृत्यु को परमात्मा की इच्छा कह दिया करते है। 
किन्तु परमात्मा के साथ जगत्‌ भर के प्राणियो के जीवन तथा मरण का 
अकारण सम्बन्ध जोडना उस सच्चिदानन्द को सकटो के सिन्धु मे समा 
देने जैसी बात होगी। यथार्थ मे यह आयु कर्म है जिसके अनुसार जीवन 
की घडी जब तक चाभी भरी रहती है चलती है। विष, वेदना, भय, 
शस्त्र-प्रहार, सक्‍्लेश आदि के कारण घडी पहले भी बिगड सकती है। 
इसी का परिणाम अकाल-मरण कहलाता है। इसका तात्पर्य यह है कि 
पूर्व मे पूर्ण निर्धारित आयु को भोगे बिना कारण-विशेष से अल्पकाल 
मे प्राणो का विसर्जन कर देना अकाल-मरण है। अकाल-मरण द्वारा 
आयु मे कमी तो हो जाती है पर प्रयल करने पर भी पूर्व निश्चित आयु 
में वृद्धि नहीं होती। इसका कारण घडी की चाभी से ही स्पष्ट ज्ञात 
किया जा सकता है। इस आयु के क्षय को कोई भी नहीं बचा सकता। 
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आत्म-दर्शन, आत्म-बोध और आत्म-निमग्नता इस रलत्रय मार्ग से ही 
आत्मा मृत्यु के चक्र से बच सकता है। अन्यथा प्रत्येक को इसके आगे 
मस्तक झुकाना पडता है। जीव की मृत्यु का कारण कोई यमराज है। 
उसके रोष से मरण होता है। उसे 800 ० ०८४॥ कहते है, यह मान्यता 
आयु कर्म प्रकाश मे अस्तगत हो जाती है। आयु कर्म के क्षय वश मरण 
होता है। उसी को आयु के अतक यम आदि कहते है। यथार्थ मे मरण 
का कारण रूप यम देवता नही है। विश्व की सारी शक्ति और सम्पूर्ण 
शक्तिशालियो का सहयोग भी क्षण-भर के लिए निश्चित जीवन मे वृद्धि 
नही कर सकता। प्रबुद्ध कवि कितनी मार्मिक बात कहते है- 


“सुर असुर खगाधिष जेते। मृग ज्यो हरि काल दलेते। 
मणि मन्त्र तन््र बहु होई। मरते न बचावै कोई॥” 
-दौलतराम-छहढाला 


जिस प्रकार चित्रकार अपनी तूलिका और विविध रगो के योग से 
सुन्दर अथवा भीषण आदि चित्रो को बनाया करता है, उसी प्रकार नाम 
कर्म-रूपी चितेश इस जीव को भले-बुरे, दुबले-पतले, मोटे-ताजे, 
लूले-लँगडे, कुबडे, सुन्दर अथवा सडे-गले शरीर मे स्थान दिया करता 
है। इस जीव की अगणित आकृतियो और विविध प्रकार के शरीरो का 
निर्माण नाम कर्म की कृति है। विश्व की विचित्रता मे नाम-कर्मरूपी 
चितेरे की कला अभिव्यक्त होती है। शुभ नाम-कर्म के प्रभाव से मनोज्ञ 
और सातिशय अनुपम शरीर का लाभ होता है। अशुभ नाम-कर्म के 
कारण निन्दनीय असुहावनी शारीरिक सामग्री उपलब्ध होती है। जो लोग 
जगतू का निर्माता किसी विधाता या स्रष्टा को बताते है, यथार्थ मे वह 
इस नाम-कर्म के सिवाय और कोई दूसरी वस्तु नहीं है। आचार्य 
भगवज्जिनसेन ने “इस नाम कर्म को ही वास्तविक ब्रह्मा, स्नष्ट अथवा 
विधाता कहा है।“* एकेन्द्रिय से लेकर पेन्द्रिय पर्यन्‍त चौरासी लाख 
योनियो मे जो जीबो की अनन्त आकृतिया है उसका निर्माता यह 
नाम-कर्म है। इस नाम-कर्म के द्वारा बनाए गए छोटे से छोटे और बडे 
से बडे शरीर मे यह जीव अपने प्रदेशो को सकुचित अथवा विस्तृत कर 
रह जाता है। शरीर के बाहर आत्मा नहीं रहता। और न शरीर के एक 
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अश मात्र मे ही जीव रहता। यह दार्शनिक मान्यता मात्र नहीं है। यह 
प्रत्येक व्यक्ति के अनुभव द्वारा प्रमाणित परम सत्य है कि आत्मा शरीर 
प्रमाण है। आचार्य नेमिचन्द्र सिद्धान्तचक्रवर्ती ने लिखा है- 


“अणुगुरु-देहपमाणो उवसहारप्पसप्पदो चेवा। 
असमुहदो वबवहारा णिच्चययणयदो असखदेसो वा”॥॥0॥ 
-द्रव्यसग्रह 


“जीव व्यवहार से अपने प्रदेशो के सकोच अथवा विस्तार के 
कारण छोटे, बडे शरीर, समुद्घात अवस्था को छोडकर, होता है। निश्चय 
नय से यह जीव असख्यातप्रदेशी है।” 


स्वामी शकराचार्य इस जैन दृष्टि के महत्त्व को हृदयगम न करते 
हुए कहते है कि-शरीर प्रमाण आत्मा को मानने पर शरीर के समान 
आत्मा अविनाशी नहीं होगी और उसे विनाशशील मानने पर परम-मुक्ति 
नही मिलेगी। शकराचार्य सदूश विचारको की धारणा है कि मध्यपरिमाण- 
वाली वस्तु अनित्य ही होती है। नित्य होने के लिए उसे या तो आकाश 
के समान व्यापक होना चाहिए अथवा अणु के समान एक प्रदेशी होना 
चाहिए। यह कथन कल्पनामात्र है। क्योंकि यह तर्क की कसौटी पर नही 
टिकता। अणु परिमाण और महत्‌ परिमाण का नित्यता के साथ अविनाभाव 
सम्बन्ध नही है और न मध्यम परिमाण का अनित्यता के साथ कोई 
सबध है। इसके सिवाय एकान्त नित्य अथवा अनित्य वस्तु का सद्भाव 
भी नही पाया जाता। वस्तु द्रव्य दृष्टि से नित्य और पर्याय दृष्टि से 
अनित्य है। यह बात हम पिछले अभ्यास मे स्याद्वाद का विवेचन करते 
हुए स्पष्ट कर चुके है। 


आचार्य अनन्तवीर्य ने प्रमेयरत्ममाला मे आत्मा को शरीर प्रमाण 
सिद्ध किया है। क्‍योंकि, आत्मा के ज्ञान, दर्शन, सुख, बीर्य लक्षण गुणो 
की सर्वाग मे उपलब्धि होती हे।?? 


सर राधाकृष्णन्‌ ने शकराचार्य की पूवोक्त दृष्टि का उल्लेख 
करते हुए कहा है कि-“इन आक्षेपो को जैन लोग उदाहरण देकर 
समाधान करते है। जैसे-घडे के भीतर रखा गया दीपक घटाकाश को 
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प्रकाशित करता है और बड़े कमरे मे रखे जाने पर वही दीपक पूरे कमरे 
को भी प्रकाशित करता है। इसी भाँति, भिन्‍न-भिन्‍न शरीरो के विस्तार 
के अनुसार जीव सकोच और विस्तार किया करता है।” यह विषय 
तत्त्वार्थसूत्र के निम्नलिखित सूत्र से सरलतापूर्वक स्पष्ट हो जाता 
है--“प्रदेशसहार-विसर्पाभ्या प्रदीपवत्‌” (5/6) 


जिस प्रकार कुम्भकार मृत्तिका आदि को छोटे-बडे घट आदि के 
रूप मे परिणत कर दिया करता है उसी प्रकार छोटे-बडे भेदो से विमुक्त 
इस जीव को गोत्र-कर्म कभी तो उच्च कुल मे जन्म धारण कराता है, 
कभी हीन-सस्कार, दूषित आचार-विचार एवं हीन परम्परा वाले कुलो मे 
उत्पन्न कराता है। सदाचार के आधार पर उच्चता और कुलीनता अथवा 
अकुलीनता और नीचता के व्यवहार का कारण उच्च-नीच गोत्र-कर्म का 
उदय है। आज वर्णव्यवस्था सम्बन्ध उच्चता-नीचता पौराणिको की 
मान्यता मानी जाती है, किन्तु जैन-शासन मे उसे गोत्र कर्म का कार्य 
बताया है। पवित्र कार्यो के करने से तथा निरभिमान वृत्ति के द्वारा यह 
जीव उच्च सस्कार सम्पन्न वश-परम्परा को प्राप्त करता है। शिक्षा, वस्त्र, 
वेश-भूषा आदि के आधार पर सस्कार तथा चरित्र-हीन नीच व्यक्ति 
शरीर परिवर्तन हुए बिना उच्च गोत्र वाले नही बन सकते, क्योंकि उच्च 
गोत्र के उदय के लिए उच्च सस्कार-परम्परा मे उत्पन्न शरीर को नोकर्म 
माना है।” गोज्र कर्म द्वारा वश सम्बन्धी अच्छे या बुरे प्रभाव को 
आधुनिक प्राणी शास्त्र भी स्वीकार करता है।?* 


जीव बहुत कुछ सोचता है। बडे-बडे कार्य करने के मनसूबे भी 
बाधता है। अनुकूल साधन भी है। फिर भी वह अपनी मनोभावना को 
पूर्ण नही कर पाता। क्योंकि अन्तराय नाम का कर्म दान, लाभ आदि मे 
विघ्न उपस्थित कर देता है। दातार ने किसी व्यक्ति की दीन अवस्था 
देख दया से द्रवित हो अपने भण्डारी को दान देने का आदेश दिया; 
फिर भी, भण्डारी कोई-न-कोई विघ्न उपस्थित कर देता है, जिससे दाता 
के दान मे और याचक के लाभ मे विध्न आ जाता है इस अतराय कर्म 
का कार्य सदा बने-बनाये खेल को बिगाड, रग मे भग कर देने का रहा 
करता है।”” हर एक प्रकार के वैभव और विभूति के मध्य मे रहते हुए 
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भी यदि भोगान्तराय, उपभोगान्तराय का उदय हो जाए तो “पानी मे भी 
मीन पियासी'-जेसी विचित्र स्थिति शारीरिक अवस्था आदि के कारण 
उत्पन्न हो सकती है। 


इन आठ कर्मो मे ज्ञानावरण, दर्शनावरण, मोहनीय तथा अन्तराय 
को घातिया कर्म कहते है, क्योंकि ये आत्मा के गुणो को घात कर जीव 
को पगु बनाया करते है। वेदनीय, आयु, नाम और गोत्र को अघातिया 
कहते है क्योंकि ये आत्मा के गुणो को क्षति नही पहुँचाते। हाँ, अपने 
स्वामी मोहनीय के नेतृत्व मे ये जीव को परतन्त्र बना सच्चिदानन्द की 
प्राप्ति मे बाधक अवश्य बनते है। 


इन कर्मो मे ज्ञान, दर्शन आदि आत्मगुणो के घात करने की प्रकृति 
स्वभाव (॥४७७) प्राप्त होने को प्रकृतिबन्ध कहते है। कर्मो के फलदान 
की काल-मर्यादा ((ग्ञ४॥०) को स्थितिबन्ध कहा है। कार्माण वर्गणाओ 
के पुज मे ज्ञानावरण आदि रूप विविध कर्म-शक्ति के परमाणुओ का 
पृथक-पृथक्‌ विभाजन ((पथ्रा।५ एस ५४०९ 00॥5) प्रदेशबन्ध हे और, 
गृहीत कर्म-पुञज्ज मे फल-दान शक्ति-विपाक प्राप्ति को (ईप्राएणा) 
अनुभाग-बन्ध कहते है। इन कर्मो के अनन्त भेद है। स्थूल रूप से 
48 भेदो को जिन्हे कर्म-प्रकृति कहते है, वर्णन किया जाता है। इस 
रचना मे स्थान न होने से इनके विशेष भेदो का वर्णन करने मे हम 
असमर्थ है। विशेष जिज्ञासओ को गोम्मटसार कर्मकाण्ड शास्त्र का 
अभ्यास करने का अनुरोध है। आचार्य नेमिचन्द्र सिद्धान्त चक्रवर्ती 
ने कर्मो कौ बन्ध , उत्कर्षण, अपकर्षण, सक्रमण, उदय, उदीरणा, 
उपशम, सत्त्व, निधत्ति और निकाचना रूप दस अवस्थाए बताई है। मन, 
वचन, काय की चचलता से कर्मो का आकर्षण होता है। पश्चात्‌ वे 
आत्मा के साथ बध जाते है। इसके अनन्तर अपनी अनुकूल सामग्री के 
उपस्थित होने पर वे कर्म अपना फलदान-रूप कार्य करते है, इसे उदय 
कहते है। कर्मो के सद्भाव को सत्त्व कहा है। आत्मनिर्मलता के द्वारा 
कर्मो को उपशान्त करना उपशम है। भावों के द्वारा कर्मो की स्थिति, 
रंसदान शक्ति मे वृद्धि करना उत्कर्षण और उसमे हीनता करना 
अपकर्षण है। तपश्चर्या अथवा अन्य साधनों से अपनी मर्यादा के पहले 
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ही कर्मो को उदयावली मे लाकर उनका क्षय करना उदीरणा है। कर्मों 
की प्रकृतियो का एक उपभेद से अन्य उपभेद रूप परिवर्तित करने को 
सक्रमण कहते है। उदीरणा और सक्रमण रहित अवस्था को निधकत्ति 
कहते है। जिसमे उदीरणा, सक्रमण के सिवाय उत्कर्षण और अपकर्षण 
भी न हो, ऐसी अवस्था को निकाचना कहते है।” 


इससे यह बात विदित होती है कि जीव के भावों मे निर्मलता 
अथवा मलिनता की तरतमता के अनुसार कर्मो -के बन्ध आदि मे 
हीनाधिकता हो जाती है। विलम्ब से उदय मे अपने वाले और अधिक 
काल तक रस देने वाले कर्मो को असयम मे भी उदय मे लाया जा 
सकता है। कभी-कभी योगबल के जाग्रत होने पर, कर्मो की राशि, जो 
सागरो--अपरिमित काल पर्यन्त अपना फल चखाती, वह 48 मिनिट-2 
घडी के भीतर ही नष्ट की जा सकती है। अन्य सम्प्रदायो की कर्म के 
विषय मे यह धारणा है-“नाभुक्त क्षीयते कर्म '(बिना फल भोगे कर्म 
का क्षय नही होता) ' पर जैन शासन मे सर्वत्र इस बात का समर्थन नही 
किया जा सकता। निकाचना और निधत्ति अवस्था को प्राप्त कर कर्म 
अवश्य अपने समय पर फल देगे। किन्तु अन्य कर्म असमय मे अल्प 
'फल देकर अथवा बिना फल दिये भी निकल जाते है। यदि ऐसी प्रक्रिया 
न होती, तो अनन्तकाल से आत्मा पर लदे हुए कर्मो के ऋण से जीव 
की मुक्ति कैसे हो सकती थी? जीव मे अवर्णनीय शक्ति है। यदि वह 
रलत्रय खडग को सम्हाल ले, तो कर्म-शत्रु को दूर होते देर न लगे। कर्म 
अपना फल देकर आत्मा से पृथक्‌ हो जाते है। क्रम-क्रम से कर्मो का 
पृथक होना 'निर्जर' कहलाता है। समस्त कर्मो के पृथक्‌ होने को “मोक्ष' 
कहते है। आस्रव आदि के विषय मे डॉ. जैकोबी का यह कथन 
अत्यन्त गम्भीर तथा महत्त्वपूर्ण है” ,- “आखस््रव, सवर, निर्जग आदि 
पारिभाषिक शब्द तब ही ठीक रूप से समझ मे आते है जब यह बात 
स्वीकार की जाती है कि कर्म एक प्रकार का सूक्ष्म अवस्था युक्त जड 
तत्त्व (५०७४८ १४७४८) है जो आत्मा मे बह रहा है अथवा आत्मा मे भर 
रहा है “(यह आखव है), यह प्रवाह रोका जा सकता है अथवा उसके 
आगमन के द्वार बन्द किए जा सकते है (यह सवर है) और कर्म रूप 


282 जैन शासन 


जड़ तत्त्व, जो आत्मा मे स्वीकार किए गए थे, वे उपभुक्त हो जाते है 
अथवा वे परिपाक को प्राप्त हो जाते है (यह निर्जरा है)। इन शब्दो को 
जैन लोग अन्वर्थ (८र्थ) रूप मे जानते है तथा उन्हे मोक्ष का मार्ग 
बताने मे उपयोग मे लाते है आस्नरवो का सवर तथा निर्जरा द्वारा मोक्ष 
प्राप्त होता है। यह शब्द उतने ही प्राचीन है जितना प्राचीन जैन धर्म है। 
इसका कारण यह है, कि बौद्धों ने उन शब्दों मे से अत्यन्त महत्त्वपूर्ण 
शब्द (राणश-शशाास्‍टिशा। का) रैब्द लिया है (0ण707४60)। बौद्ध इस 
शब्द को ठीक जैनियो के द्वारा प्रयुक्त अर्थ मे ही उपयोग मे लाते हैं; 
किन्तु वे जैनो के समान अन्वर्थ रूप मे उसका प्रयोग नहीं करते। इसका 
कारण यह है कि बौद्ध कर्म को “सूक्ष्म मैटर' (&एॉंज० प्राऑथ) नहीं 
मानते है तथा वे आत्मा का अस्तित्व भी अस्वीकार करते है, जिसमे 
कर्म प्रविष्ट होते है। वे सवर के स्थान मे 'आसवक्खय' (आख्रवक्षय) 
अर्थात्‌ आम्नव का क्षय कहते है। वे आख्रवक्षय को “मग्ग' (मार्ग) रूप 
मे मानते है। यह स्पष्ट है कि उनके यहाँ आख्लव का शाब्दिक अर्थ छोड 
दिया गया है और इसलिए उन्होने यह शब्द उस सम्प्रदाय से स्वीकार 
किया है जहा उसका मौलिक रूप सुरक्षित पाया जाता है, ऐसा सम्प्रदाय 
ही जैन सम्प्रदाय कहलाता है। बौद्धो के यहा भी सबर शब्द का प्रयोग 
किया जाता है। उदाहरणार्थ-'/शील सवर'-शील के कारण सबर अर्थात्‌ 
सयमन किया जाना है। कृदत रूप प्राप्त शब्द सवृत है। इसका अर्थ 
नियत्रण करना है। ब्राह्मणधर्म के विद्वानो ने इस अर्थ मे उक्त शब्दों का 
प्रयोग नहीं किया है। इससे यह अधिक सम्भव है, इन शब्दो को जैनधर्म 
से लिया गया है, जहाँ उसका अन्वर्थरूप मे प्रयोग किया है। इन शब्दो 
का जो व्युत्पत्ति द्वारा अर्थ सिद्ध होता है वही अर्थ जैनो ने स्वीकार किया 
है। इसी युक्ति के आधार पर यह बात भी सिद्ध होती है कि जैनियो का 
कर्म सिद्धान्त मौलिक (00879) है और उनके सिद्धान्त का अविभाज्य 
अग है तथा इससे यह भी सिद्ध होता है कि जैनधर्म बौद्ध धर्म की 
उत्पत्ति से अधिक प्राचीन है।! आत्मा से कर्मों के सम्बन्धविच्छेद होने 
को ही कर्मो का नाश कहते है। यथार्थ मे पुदूगल का क्‍या, किसी भी 
द्रव्य का सर्वनाश नहीं होता। पुदूगल की कर्मत्व पर्याय के क्षय को 
कर्म-क्षय कहते है। 
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स्वामी समन्तभद्र ने लिखा है”! कि असत्‌ का जन्म और सत्‌ का 
विनाश नही होता। दीपक के बुझने पर दीपक का नाश नहीं होता, जो 
पुदूगल का पर्याय प्रकाश रूप थी, वही अन्धकार रूप हो जाती है। इसी 
प्रकार पुदूगल मे कर्मत्व शक्ति का न रहना 'कर्म-क्षय' कहा जाता है। 
क्योंकि सतू्‌ का अत्यन्त विनाश असम्भव है। 





प्रत्येक व्यक्ति अपने भावों के अनुसार कर्म का बन्ध करता है। 
कभी-कभी भावो को प्रेरणा अथवा उत्तेजना देने बाली परिस्थिति विशेष 
को प्राप्त कर बहुसख्यक समाज समान जातीय भावों की उखूति होने के 
कारण प्राय: एक प्रकार का बन्ध करते है और उस बचे हुए कर्म के 
उदय अथवा परिपाक काल मे सामन रूप से सुख-दु ख पाते है। इस 
सामुदायिक बन्ध पद्धति को ध्यान मे रखने पर इन प्रश्नो का समाधान 
प्राप्त होता है कि किस कारण एक जगह भूकम्प आदि आने से लाखो 
व्यक्ति विपत्ति के ग्रास बन बैठे अथवा सामूहिक रूप से सुख और 
आनन्द का अनुभव करने लगे। एक साथ समान परिणामो के द्वारा समान 
कर्म बन्ध होने से फलोपभोग मे समानता पाई जाती है। ऐसा नहीं है कि 
एक व्यक्ति के द्वारा बाधे हुए कर्मो का फल अन्य व्यक्ति अनुभव करते 
है। जो बीज खेत मे बोया जाता है, वह विकास काल मे वृक्ष रूपता को 
प्राप्त होता है। प्रत्येक वृक्ष का बीज जैसे भिन्न-भिन्न है, वैसे ही प्रत्येक 
की सुख तथा दुःख रूप अवस्था का कारण उसके द्वारा पूर्व मे किए गए 
बीज रूप शुभ-अशुभ परिणाम है। 


आचार्य छुन्वकुन्ब ने प्रवचनसार मे लिखा है- 


उबओगो जदि हि सुहो पुण्ण जीवस्स सचय जादि। 
असुहो वा तथ पाव तेसिमभावे ण चयमत्थि॥ अ० 2, गाथा 64॥ 


यदि जीव के शुभ परिणाम है तो वह शुभ परिणाम अथवा 
शुभोपयोग के फलस्वरूप पुण्य का सजञ्चय करता है। अशुभ परिणाम 
होने पर पाप कर्म का बध होता है। शुभ और अशुभ विकल्प से विमुक्त 
शब्द परिणाम के द्वारा कर्मों का सज्चय नही करता। शुभ परिणाम अथवा 
शुभोपयोग के विषय मे इस प्रकार स्पष्टीकरण किया गया है :- 
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जो जाणादि जिणिदे पेच्छदि सिद्धे तहेव अणगारे। 
जीवेसु साणुकम्पो उबओगो सो सुहो तस्स॥2-65॥ 


जो जीव जिनेन्द्र भगवान्‌ के स्वरूप को जानता है, कर्मोपाधि रहित 
सिद्धो को ज्ञान-दृष्टि से देखता है तथा उसी प्रकार आचार्य, उपाध्याय 
तथा साधुओ को भी जानता है, देखता है और समस्त प्राणियो पर 
करुणा-भाव धारण करता है, उस जीव के शुभ उपयोग जानने चाहिए। 
अशुभोपयोग का स्वरूप इस प्रकार का है- 


'विसयकसाओगाढो वुस्सुदिदुच्चित्तदुड़गोट्टिजुदो। 
उग्गो उम्मग्गपरो उबओगो जस्स सो असुहो॥ 2-66॥ 


जिस जीव का परिणाम इन्द्रिय विषय तथा क्रोधादि कषाय से 
अत्यन्त मलिन हो, कुशास्त्रो का श्रवण, दुष्ट मनोवृत्ति तथा दुष्ट पुरुषों 
की गोष्ठी आदि मे लगा हो, जो हिसादि उग्र कार्य करने मे उद्यमी हो 
तथा उन मार्ग मे प्रवृत्तिरृप हो, वह अशुभोपयोग कहा गया है। 


आध्यात्मिक विकास की प्राथमिक अवस्था मे हिसा, असत्य 
आदि मलिन प्रवृत्तियां का परित्याग तथा करुणा-शील आदि सत््रवृत्तियो 
का परिपालन करना आवश्यक बताया है। परिपुष्ट आत्मा शुभ और 
अशुभ के द्वन्द् से विमुक्त हो शुद्धोपयोग के माध्यम से मोक्ष को प्राप्त 
करती है। 


योग-दर्शन मे भी त्रिविध कर्मो की चर्चा आई है। पाप कर्म को 
कृष्ण, पुण्य कर्म को शुक्ल तथा इन से अतीत को अशुक्ल-कृष्ण कहा 
है अर्थात्‌ वे परिणाम शुक्ल तथा कृष्ण की परिधि के बाहर है। पातञ्जल 
योगदर्शन मे लिखा है- 


कर्माशुक्लाकृष्ण योगिनस्त्रविधमितरेषामृ॥ केवल्यपाद 4, सू० 7॥ 


योगी के कर्म अशुक्ल और अकृष्ण होते है। दूसरों के () शुक्ल 
(शुभ)-(2) कृष्ण (अशुभ) तथा (3) शुक्ल-कृष्ण (पृण्य-पाप) रूप 
परिणाम होते है। 
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कर्मों के बन्ध के कारणो का उल्लेख करते हुए तत्त्वार्थसृत्रकार 
कहते है- 


“प्रिथ्यादर्शनाविरतिप्रमादकषाययोगा बन्धहेतव:”। 8-व। 


सत्य स्वरूप अनेकान्त दृष्टि का परित्याग कर एकान्त दृष्टि में 
सलग्न होना मिथ्यादर्शन है। अध्यात्म-शास्त्र मे, शरीर आदि मे आत्मा 
की भ्रान्ति को मिथ्यादर्शन कहा है। मिथ्यादर्शन सहित आत्मा बहिरात्मा 
कहलाता है। समाधिशतक मे कितना सुन्दर लिखा है- 


“बहिरात्मा शरीरादौ जातात्मश्रान्तिरान्तर.। 
चित्तदोषात्मविश्वान्ति परमात्मातिनिर्मल:॥” 


शरीरादिक मे आत्मा की भ्रान्ति धारण करने वाला बहिरात्मा है। 
मन, दोष और आत्मा के विषय मे भ्रान्तिरहित अन्तरात्मा है। कर्ममलरहित 
परमात्मा है। 


आत्म-विकास के परिज्ञान निमित्त मापदण्ड के रूप मे तीर्थंकरो ने 
जीव की चौदह अवस्थाएँ, जिन्हे गुणस्थान कहते है, बतलाई है। 
बहिरात्मा विकासविहीन है, इसलिए उसकी प्रथम अवस्था मानकर उसे 
मिथ्यात्वगुणस्थान बताया है। तत्त्वज्ञान की जागृति होने पर जब वह 
अन्तरात्मा बनता है तब उसे चतुर्थ आत्मविकास की अवस्थावाला-अविरत 
सम्यग्दृष्टि कहते है। उस अवस्था मे वह आत्म-शक्ति के वैभव और 
कर्मजाल की हानिपूर्ण स्थिति को पूर्ण रीति से समझ तो जाता है, किन्तु 
उसमे इतना आत्मबल नही है कि वह अपने विश्वास के अनुसार साधना 
पथ मे प्रवृत्ति कर सके। वह इन्द्रिय और मन पर अकुश नही लगा पाता; 
इसलिए उसकी मनोवृत्ति असयत-अविरत होती है। 


धीरे-धीरे बल-सम्पादन कर वह सकल्‍पी हिसा का परित्याग कर 
कम से कम हिसा करते हुए सयम का यथाशक्ति अभ्यास प्रारम्भ कर 
एकदेश-आंशिक सयमी तथा ब्रती श्रावक नामक पचम गुणस्थानवर्ती 
बनता है और जब वह हिसादि पापो का पूर्ण परित्याग करता है तब उस 
महापुरुष को आत्म-विकास की छठवी कक्षा वाला दिगम्बर-मुनि का 
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चद प्राप्त होता है। वह साधक जब कषायो को मन्द कर अप्रमत्त होता 
है तब प्रमाद रहित होने के कारण अप्रमत्त नामक सातवी अवस्था प्राप्त 
होती है। इसी प्रकार क्रोधादि शत्रुओ का क्षय करते हुए वह आठवी, 
नवमी, दसवी, बारहवी अवस्था को (उपशम करने वाला ग्यारहवी श्रेणी 
को) प्राप्त करते हुए तेरहवे गुणस्थान मे पहुँच केवली, सर्वज्ञ, परमात्मा 
आदि शब्दों से सकीर्तित किया जाता है। 


केवलज्ञान सम्पन्न भगवान जिनेन्द्र को अन्वर्थता की दृष्टि से 
ईश्वर, शिव, त्रिपुरान्तक, महादेव, परमेश्वर, त्रिलोचन, शकर, रूद्र, 
विष्णु, वासुदेव, अनन्त, पुरुषोत्तम, ब्रहमा, पितामह, रलगर्भ, बुद्ध, 
बोधिसत्व, सुगत, वैश्वानर आदि नामो द्वारा सकीर्तित किया गया है। 
अनन्तसुख आदि ऐश्वर्य प्राप्त करने से जिनेन्द्र ईश्वर है। शिवरूप 
निर्वाण को प्राप्त होने से शिव है। जन्म, मृत्यु, जरारूप, पुरत्रय को 
ध्यानाग्नि द्वारा विनष्ट करने से त्रिपुरान्तक है। मोहादिक महान्‌ दोषों का 
क्षय करने से महादेव है। महत्त्व तथा ऐश्वर्य-सम्पन्न होने से महेश्वर है। 
कर्म विमुक्त होने से परमेश्वर है। केवलज्ञान रूप नेत्र प्राप्त होने से वे 
त्रिलोचन कहे जाते है। प्राणियो को शम अर्थात्‌ सुख देने वाले धर्म का 
उपदेश देने से शकर है। आप्तस्वरूपम्‌ ग्रन्थ मे लिखा है- 


रौद्राणि कर्मजालानि शुक्लध्याग्रवन्हिन:। 
दग्धानि येन रूद्रेण त-तु रूद्र नमाम्यहम॥ 30॥ 


दुःखदायक रौद्र कर्म जाल का जिन रूद्र ने शुक्लध्यान रूपी उग्र 
अग्नि के द्वारा विनाश किया है, मै उन रूद्र को प्रणाम करता हूँ। 


अपने ज्ञान के द्वारा वे त्रिलोक मे व्याप्त है, इसलिए उन्हे विष्णु 
कहते है .- 


वासवाह्ये. सुरैः सर्वयोचितिमेरूमस्तके। 
प्राप्तान्‌ पञ्चकल्याण वासुदेवस्ततो हि सः॥32॥ 


इन्द्रादिक सुर समाज द्वारा जो मेरू के शिखर पर पूजे गए तथा 
जिन्होंने पञ्चकल्याणक प्राप्त किया इसलिए वासववर्ग (सुरेन्द्र समाज) 
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के द्वारा पूज्य होने से वे वासुदेव हैं। अनन्त ज्ञानादि युक्त होने से उन्हे 
अनन्त कहते है। उन्होने उत्तम गुणो के द्वारा श्रेष्ठ पद को प्राप्त किया 
इसलिए वे पुरुषोत्तम हैं। प्राणयो को कल्याणकारी उपदेश देने के कारण 
वे काम विकार विजेता ब्रहमा है। सम्पूर्ण जीवो को अभयदान दाता होने 
से पितामह है। उनके गर्भ तथा जन्म कल्याणक मे पन्द्रह माह पर्यन्त 
इन्द्र के द्वारा भक्तिवश रत्नो की वर्षा की गई थी, उससे वे रलगर्भ है। 
मोक्ष मार्ग को स्वय जानने के कारण बुद्ध हैं। 


सर्वार्थभाषया सम्यक्‌ सर्वक्लेश प्रघातिनाम्‌।॥ 
सत्वाना बोधको यस्तु बोधिसत्वस्ततो हि सः॥ 40॥ 


उन्होने अपनी सर्वार्थभाषारूप दिव्यध्वनि के द्वारा सम्यक्‌ प्रकार से 
सम्पूर्ण क्लेशो का क्षय करने वाले भव्य जीवो को बोध प्रदान किया, 
इसलिए वे बोधिसत्व है। 


परमनिर्वाण को प्राप्त करने के कारण वे सुगत है। उन प्रभु को 
अग्नि कहकर भी स्मरण करते है। जिस अग्नि से हमारा परिचय है, उस 
अग्नि मे देवपना कौन युक्तिवादी स्वीकार करेगा? आप्तस्वरूप मे लिखा 


जन्ममृत्युजरारोगा: प्रदग्धा ध्यानवन्हिना। 
यस्थात्मज्योतिषा सो5स्तु वैश्वानर: स्फुूटम्‌॥ 43॥ 


जिन आत्मज्योति के पुज्ज प्रभु के द्वारा ध्यानरूपी अग्नि से जन्म, 
मृत्यु, जगा तथा रोग भस्म किए गए वे वैश्वानर अर्थात्‌ अग्नि कहे गए 
है। इस प्रकार अन्वर्थता की दृष्टि से तीर्थकर जिनेन्द्र के हजारो नाम 
स्वीकार किए गए है। जैन परम्परा मे उन्हे 'अरिहन्त' कहा जाता है 
क्योंकि उन्होंने मोहनीय आदि महान शत्रुओ का नाश किया है। 


आत्म-बिकास की छठवी से बारहवी कक्षा तक के व्यक्ति को 
साधु कहते है। उनमे जो दिगम्बर साधु तत्त्व-ज्ञान की शिक्षा देते है, उन्हे 
उपाध्याय कहते है। जिनके समीप तपस्वी लोग आत्मसाधना के विषय 
मे शिक्षा-दीक्षा प्राप्त करते है, और जिनका अनुशासन प्रसन्नतापूर्वक 
स्वीकार करते है, उन सत्पुरुष को आचार्य कहते है। आचार्य का पद 
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बडा उच्च और पवित्र है। अध्यात्म के विश्व-विद्यालय मे जितेन्द्रियता 
की प्रथम श्रेणी मे परीक्षा उत्तीर्ण कर स्वरूपोपलब्धि के प्रमाणपत्र को 
पाने वाले पृण्यशाली पुरुषोत्तम मुनिगज को आचार्य का पद मिलता है। ऐसे 
ही आचार्य धर्मतत्त का प्रतिपादन करने के लिए उपयुक्त माने गए हैं। 


कैवल्य की उपलब्धि के अनन्तर आत्मा के प्रदेशो की स्पन्दन-रहित 
अवस्था को आत्म-विकास की चोदहवी अयोगकेवली नाम की प्रतिष्ठा 
प्राप्त होती है। वहा शेष कर्मो का क्षयकर आत्मा की परिशुद्ध अवस्था 
मिलती है। उन्हे सिद्ध परमात्मा कहते है। वे ससार-परिभ्रमण के प्रपच 
से सदा के लिए मुक्त हो जाते है। 


वे सिद्ध परमात्मा महाकवि बनारसीदासजी के शब्दों मे इस 
प्रकार वर्णित किए गए है- 


“अविनाशी अविकार परमरसधाम है। 
समाधान सरवज्ञ सहज अभिराम है॥ 
शुद्ध बुद्ध अविरुद्ध अनादि अनन्त है। 
जगत शिरोमनि सिद्ध सदा जयबत है॥” 
>नोटक समयसार 4 


“ध्यान अगनि कर कर्म-कलक सबै दहे। 
नित्य निरजन देव 'स्वरूपी' है रहे॥ 
ज्ञायक ज्ञेयाकार ममत्व निवारि के। 
सो परमातम “सिद्ध' नमूँ सिर नायके॥” 
सिद्ध पूजा से 


अरिहन्त भगवान्‌ विश्व-कल्याण निमित्त अपनी अनेकान्तमयी 
वाणी के द्वारा उपदेश देते हुए मनुष्य, पशु-पक्षी, देव आदि सभी प्राणियो 
को परितृष्त करते है। ससार-समुद्र मे डूबते हुए जीवो को सन्तरण का 
मार्ग बताने के कारण उन्हे तीर्थकर कहा करते है। ऐसे ही महा 
महिमाशाली लोकोत्तर आत्मा को लोक-भाषा मे अवतार पुरुष कहते है। 
जैनधर्म मे भगवद्गीता के अवतारवाद का कोई सामज्जस्य नही है। 
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गीताकार बताते है कि, जब-जब धर्म की हानि होती है और अधर्म की 
अभिवृद्धि होती है उस समय परमात्मा आकर उत्पन्न होते हैं। धर्म 
सस्थापन और पाप के बिनाशार्थ कृष्ण कहते हैं कि-मै प्रत्येक युग मे 
युनः-पुनः उत्पन्न होता हूँ।ः जैनशासन परमात्मा के सासारिक जीवन 
धारण करने की बात को असम्भव जानता है। राग, द्वेष, मोह आदि 
विकारों से अतीत वह परमात्मा क्यो नीचे आकर नीची अवस्था मे पहुँच 
मोहजाल को रचता फिरेगा? आचार्य रविषेण ने लिखा है “जब जग मे 
अनर्थ और पाप का प्रवाह प्रचुर परिमाण मे बहने लगता है तब मानव 
समाज में ही कोई विशिष्ट व्यक्ति अपनी आत्मा को विकसित कर 
तीर्थंकर परमात्मा बनता है और विश्वहितप्रद उपदेश दे प्राणियो का 
उद्धार करता है।”> अवतारवाद मे परमात्मा को साधारण मानव के 
धरातल पर उतारा जाता है, जब कि जैन दृष्टि मे साधारण मनुष्य को 
विकसित कर प्रबुद्ध महामानव (॥000॥0 200॥000) पद पर प्रतिष्ठित 
करा उस पुण्य-मूर्ति के द्वारा सार्वधर्म की देशना बताई गई है। 


इस प्रसग मे यह भी बता देना उचित जचता है कि साधु, 
उपाध्याय, आचार्य, अरिहन्त और सिद्ध इन पच परमेष्ठी नाम से पृज्य 
माने जाने वाले आत्माओ मे रलत्रयधर्म के विकास की हीनाधिकता की 
अपेक्षा भिन्‍नता स्त्रीकार की जाती है। बीतरागता का विकास जिन-जिन 
आत्माओ मे जितना-जितना होता जाता है, उतनी-उतनी आत्मा मे पूज्यता 
की वृद्धि होती जाती है। परिग्रह का त्याग किये बिना पृज्यता का 
प्रादर्भाव नही होता। इस वीतराग दृष्टि के कारण ही जिनेन्द्र भगवान्‌ की 
शान्त ध्यानमग्न मूर्तियों मे अस्त्र-शस्त्र, आभूषण आदि का अभाव पाते 
हैं। इस सम्बन्ध मे कविवर भूधरदासजी कहते है- 


“जो कुदेव छवि-हीन बसन भूषण अभिलाषै। 
बजैरी सो भयभीत होय सो आयुध राखै॥ 
तुम सुन्दर सर्वाग, शत्रु समरथ नहि कोई। 
भूषण, वसन, गदादि-ग्रहण काहे को होई”॥१9॥ 
-एकी भावस्तोत्र 
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इस प्रकार वस्त्राभूषण आदिरहित सर्वांग सुन्दर जिनेन्द्र मूर्तियों मे 
कोई अन्तर मालूम नहीं होता और, यथार्थ मे देखा जाए तो कर्मों का 
नाशकर, जो आत्मत्व का निर्माण होता है उसमे व्यक्तिगत नामधाम आदि 
उपाधिया दूर हो जाती है। उनकी आराधना मे केवल उनके असाधारण 
गुणो पर ही दृष्टि जाती है। देखिए, एक मगल पद्य मे जैनाचार्य क्‍या 
कहते है- 


“मोक्षमार्गस्थ नेतार भेत्तार कर्मभूभृताम। 
ज्ञातार विश्वतत्त्वाना बन्दे तद्गुणलब्धये॥” 


यहा किसी व्यक्ति विशेष का नामोल्लेखकर प्रणामाञ्जलि अर्पित 
नही की गई है। किन्तु, यह स्पष्ट उल्लेख किया है कि जो भी आत्मा 
मुक्ति मार्ग का नेता है, कर्म-पर्वत का विनाश करने वाला है और सम्पूर्ण 
विश्व-तत्त्वो का ज्ञाता है, उसे मै प्रणाम करता हूँ। पूजन का यथार्थ ध्येय 
कोई लौकिक आकाक्षा की तृप्ति नही है। साधक परमात्मपद से कोई 
छोटी वस्तु को स्वीकार करने के लिये तैयार नहीं है; अतएवं वह स्पष्ट 
भाषा मे-“बन्दे तद्गुणलब्ध्ये '-उन गुणो की प्राप्ति के लिये मै प्रणाम 
करता हूँ-कहकर अपनी गुणोपासना की दृष्टि को प्रकट करता है। 


अरिहन्त, सिद्ध आदि की वबन्दना मे भी यह गुणोपासना का भाव 
विद्यमान है। 


“छमो अरिहताण णम्ो सिद्धाण।” 


आदि मत्र पढ़ते समय जैन दृष्टि स्पष्टतया प्रकट होती है। कारण 
इसमे किसी व्यक्ति का उल्लेख न कर वबीतराग-विज्ञानता से अलकृत 
जो भी आत्मा हो, उन्हे प्रणाम किया है। अरहत भगवान ने चार घातिया 
कर्मों का नाश किया है और सिद्ध भगवान ने आठ कर्मों का क्षय किया 
है अत: सिद्ध पद उच्च होते हुए भी अरहत को प्रथम प्रणाम किया है 
क्योंकि उनके द्वारा दिए गए दिव्य उपदेश से जीवो का हित होता है, 
अतः कृतज्ञता के प्रकाशनार्थ पहले अरहत देव को नमस्कार किया गया 


है। 
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महाकवि धनउ्जय ने लिखा है-भगवन्‌, जो आपकी स्तुति करते 
हुए आप अमुक के पिता अथवा अमुक के पुत्र हो यह कहकर आपकी 
महत्ता को बताते है और आपके कुल को कीर्तिमान कहते है, वास्तव 
मे वे आपकी महत्ता को नहीं जानते। नाटक समयसार जीवद्वार मे कहा 
गया है- 


“जिन पद नाहिं शरीर कौ, जिन पद चेतन माहि ”॥27॥ 


कर्मबन्धन मे मुख्यता आत्मा की कषाय परिणति ही रहा करती है। 
मलिन परिणामों से जीव पाप-कर्म का सज्वय अधिक करता है और 
विशुद्ध परिणामों से वह पुण्य कर्म का अर्जन करता है। किन्ही लोगो ने 
बन्ध का कारण अज्ञान बताया और मुक्ति का कारण ज्ञान को माना है 
किन्तु, यह कथन आपत्तिपूर्ण है। मोह-रहित अल्प ज्ञान भी कर्मबन्ध का 
छेदन करने मे समर्थ हो जाता है। परमात्मप्रकाश मे योगीन्द्रवेब लिखते 
है- 

“बीरा वेरग्गपरा थोव पि हु सिव्खिऊण सिम्झति। 

ण हि सिज्झति विरग्गेण विणा पढिदेसु वि सव्यसत्येसु ”॥ 


वैराग्य सम्पन्न वीर पुरुष अल्पज्ञान के द्वारा भी सिद्ध पद को प्राप्त 
करते है और सर्वशास्त्रो का ज्ञाता वैराग्य के बिना मुक्ति लाभ नही 
करता। 


भावपाहुड मे कुन्दकुल स्वामी ने लिखा है कि शिवभूति नामक 
अल्पज्ञानी-जिस प्रकार दाल और छिलके जुदे-जुदे है, इसी प्रकार मेरा 
आत्मा भी कर्मो से भिन्‍न है इस प्रकार के विशुद्ध भाव से-महाप्रभावशाली 
हो केवली भगवान्‌ हो गए। स्वामी कहते है- 


“तुसमास घोसतो भावविसुद्धो महाणुभावो य। न्‍ 
णामेण य सिवभूई केवलणाणी फुडं जाओ ”॥53॥ 


इस विषय को स्पष्ट करने वाली प्रबोधपूर्ण कथा षट्प्राभत टीका 
मे श्रुतसागर सूरि ने इस भांति बताई है कि-एक शिवभूति नामक परम 
विरागी अल्पज्ञानी सत्पुरुष ने गुरुदेष के समीप महात्रत की दीक्षा ली। 
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उन्हे शरीर और आत्मा मे भिन्‍नता का अनुभव तो होता था, किन्तु इस 
विषय को सुदृढ करने के लिए गुरु ने सिखाया-“तुषात्‌ माधों भिन्‍न 
इति यथा तथा शरीरात्‌ आत्मा भिन्‍न इति।” एक समय शिवभूति इन 
शब्दों को भूल गये। अर्थ जानते हुए भी शब्द नहीं जानते थे। एक समय 
उन्होने एक स्त्री को दाल बनाने के लिए पानी मे उडदो को डाल 
छिलको को पृथक्‌ करते हुए देख पूछा-“कि कुरुषे भवति इति?' तुम 
यह क्या कर रही हो?, सा प्राह-“तुषमाषान्‌ भिन्नान्‌ करोमि'- में 
दाल और छिलको को पृथक्‌ करती हू। इतना सुनते ही शिवभूति ने 
कहा- “मया प्राप्तम्‌' मुझे तो मिल गया। इसके अनन्तर एक चित्त हो 
निर्विकल्प समाधि रूप शुक्ल ध्यान मे मग्न हो गये और “अन्तर्मुहूर्तेन 
केवलज्ञान प्राप्य मोक्ष गतः' 'अन्तर्मुहूर्त मे केवलज्ञान प्राप्त कर मुक्त 
हो गए।?4 


स्वामी समन्तभद्ग समर्थ युक्ति के द्वारा इस विषय को स्पष्ट करते 
हुए लिखते है-“यदि अज्ञान से नियमत बन्ध माना जाए, तो ज्ञेय अनन्त 
होने से कोई भी केवली नही होगा। कदाचित्‌ अल्प-ज्ञान से मोक्ष मान 
भी ले तो बहुत अज्ञान से बन्ध हुए बिना न रहेगा।”* ऐसी स्थिति मे 
समन्वयकारी मार्ग प्रदर्शित करते हुए आचार्य भी लिखते है-मोहयुक्त 
अज्ञान से बन्ध होता है, मोहरहित अज्ञान बन्ध का कारण नही है। 
मोहरहित अल्पज्ञान से मुक्ति प्राप्त होती है और मोहयुक्त ज्ञान से मुक्ति 
नही मिलती। 


इस विवेचन से कोई यह मिथ्या अर्थ न निकाले कि जैन-शासन 
मे उच्च-ज्ञान को अनावश्यक एवं अग्राह्य बताया है। महान्‌ शास्त्रो के 
परिशीलन से राग, द्वेष आदि विकार मन्द होते है, मनोवृत्ति स्फीत हो 
जीवन-ज्योति को विशेष निर्मल बनाती है। स्वामी समन्तभद्र ने उच्च 
ज्ञान सम्बन्धी एकान्त दृष्टि की दुर्बलता को स्पष्ट किया है, अन्यथा 
अभीदक्ष्णज्ञानोपयोग नाम की भावना द्वारा तीर्थंकर प्रकृति के बन्ध का 
जिनागम मे वर्णन न किया जाता। बन्धतत्त्व के स्वरूप को हृदयगम करने 
के लिये यह जानना आवश्यक है कि मनोवृत्ति के अधीन बन्ध, अबन्ध 
की व्यवस्था है। ज्ञान और बैराग्यसम्पन्न व्यक्ति ससार के भोगो मे तन्‍्मय 
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और आसकत नही बनता है। राग, द्वेष, मोह आदि की भयकर लहरो से 


व्याप्त इस ससार-सिधु मे सुज्ञ साधक निमग्न न हो तीरस्थ बनकर 
विपत्तियो से बचता है। कारण- 


“तीरस्था: खलु जीवन्ति न तु रागाव्थिगाहिन:।” 


बाह्य प्रवृत्ति मे कोई विशेष अन्तर न होते हुए भी वीतरागभाव 
विशिष्ट ज्ञानी और अज्ञानी मे मनोवृत्तिकृत महान्‌ अन्तर है। इसलिये 
भोग, विषयादि के मध्य मे रहते भी निर्मोही ज्ञानी कवि के शब्दों मे 
“करत बन्धकी छटाछटीसी।' उदाहरण के लिए बिल्ली को देखिए। 
अपने मुह मे वह चूहे को दबाती है, उस हक ४ त्ति मे और जब वह उसी 
मुह मे बच्चे को दबाती है, कितना अन्तर है? बच्चे को पकडने मे 
क्रूरता नही है, चूहे को पकडने मे महान्‌ क्रूरता है। इसी प्रकार ज्ञाना और 
न की भिन्‍न-भिन्‍न मनोवृत्ति के अनुसार कर्मबन्धन मे अन्तर पडता 

। 


मनोभावो को समझाने के लिए जैन-सिद्धान्त मे एक सुन्दर रूपक 
बताया गया है। उसका वर्णन “5४८८४४८४” कलकत्ता मे श्रवणबेलगोला 
के जैनमठ का उल्लेख करते हुए छपा था। उस वर्णन मे जैनमठ की 
दीवार पर अंकित चित्र का इस प्रकार स्पष्टीकरण किया गया है- 


“06 ग्राए४ प्रॉश्च०शगाए ए 656 08928 5 डड शाश्ा डक्ाताहि 09 8 
प्रक्ाए० ॥66 ॥769 ॥8ए6 ॥8क्षा5 ए एशाणा$ ॥65, 2007259000072 
00॥शा725980० 7 शाह ॥67080एना6था60 प्रथा 028 00 [60 ९८ 
प62, #6 प्रवा220, 269 भा।ं 760 #8क66 भर 7059227ए९ए ८ऊ्ांशा 
जा छा2 000९5, शआद्ष। 0३॥00९5 ॥70 (7ए छछगरा28$, 06 ज्ाए- 
॥6क८९0 प्रथा पर्ा०ए ७0०४5 8 बाहर ॥रका20, 0ए [6 गधा जा 
[6 ज़ाह विश्था 0 एशाल्णाणा जा गा ए॥7९०708 /ण 6 परणा 0 
0०%” 


“इन चित्रों मे सबसे अधिक मनोरञज्जक वह चित्र है जिसमे एक 
आम के वृक्ष के नीचे छह व्यक्ति खडे हुए अंकित हैं। उनके 
अन्तःकरण मे जीवन के प्रति जिस प्रकार का भाव है तदनुसार 
उनके अन्त:करण के विविध वर्ण बताये गये है। कृष्ण 
अन्तःकरणवाला वृक्ष को जडमूल से उखाड़ने के प्रयत्न मे लगा 
है। नील, कापोत और पीत मनोवृत्ति वाले क्रमशः बडी डाल, छोटी 


किक 
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डाल और लघु उपशाखा से सन्तुष्ट है। पद्म मनोवृत्ति वाला केवल 
एक ही आम तोडकर तृप्त है। किन्तु, शुक्ल अन्त:करण वाला 
पूर्णमानव शान्तिपूर्वक गिरने वाले फल की प्रतीक्षा करता है।” 


जैन शास्त्रों मे उपर्युक्त व्यक्तियो के मनोभावो को 'लेश्या' नाम से 
वर्णित किया गया है। क्रोध, मान, माया, लोभ रूप कषायो से अनुरज्जित 
मन, वचन, काय की प्रवृत्ति को लेश्या कहते है। इस लेश्या के विषय 
मे डॉ* जैकोबी ने लिखा है- 


“गुफ& 4097 ण (शा भा।क्षेंआ॥980 ७५ 8 50प ॥00065 07 8 
प्रशा5०श॥१९॥॥| ०00प 83 770 0 ०ण7एएछणा, जीती ८.0 ०८ 
79शल्शएल0४9ए ०प्ा 2०९5, भात 5 $ 280॥28 ।25098 6 28५95$ 
॥8ए९ &50, ्राव0 फ़ाणायला।५, 4 ग्राणभ 0४क॥ा॥2, /णि 6 28099 
॥राधाटथ्रां८5 6 लाक्इटंश ए ॥6 7रतणश0त0०त एी0 0जा57 ॥6 गिष्ठ 
[66 3>2९0072 40 ७80 टाभा8ट05 6 45 हट [0 2000 
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आत्मा के द्वारा बाधे गए कर्म-पुञज्ज के कारण उसमे एक प्रकार 
का दिव्य वर्ण पाया जाता है, जिसको नेत्र नही देख सकते, उसे लेश्या 
कहा है। इस लेश्या के द्वारा व्यक्ति के चरित्र का परिज्ञान होता है। 
कृष्ण, नील, कापोत, ये तीन लेश्याए बुरे व्यक्तियो से सबध रखती है। 
पीत, पद्म तथा शुक्ल लेश्याओ का सम्बन्ध सत्पुरुषो से है। (पृष्ठ 26) 


नरक तथा पशु पर्याय मे जाने वाले जीव के भाव अत्यन्त मलिन 
होते है। जिसका हृदय काला है तथा जिसके विचार महामलिन है उसे 
कृष्ण लेश्या (880६ ॥70प९॥ एथा।) वाला कहते है। इन लेश्याओ का 
स्पष्टीकरण करते हुए गोम्मटसार जीवकाण्ड मे लिखा है .- 


कृष्ण लेश्या वाला व्यक्ति तीब्रक्रोधी, वैरभाव का परित्याग न करने 
वाला, महान लडाकू, दयाभाव शून्य तथा किसी के अधीन न रहने वाला 
होता है। वह स्वच्छन्द बनकर प्रमादी होता है, विवेक शून्य, विचार 
रहित, विषयलोलुपी, अहकार मूर्ति, मायावी, सत्कार्य मे आलसी तथा 
भेद्य होता है। नील लेश्या वाला “निद्राबहुल:, बचन-बहुल: धनथान्येषु 
तीव्नसज्ञए“चत्व ”- अधिक निद्रावाला, ठगने मे कुशल तथा धनधान्यादि में 
प्रचुर आसक्ति युक्त होता है। जो युद्ध प्रिय हो रण मे मरण की भावना 


(४4८80 ५ प्राछ ४ 9 #&#*% १. दा 2 सब छा. अड..3अअल्‍नन«. 
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करता है; अपनी स्तुति करने वालो को बहुत धन देता है, तथा कर्त्तव्य 
और अकर्त्तव्य के विवेक शून्य है, वह कपोत (869) लेश्या वाला है। 


पीत लेश्या वाला कार्य अकार्य तथा सेव्य-असेव्य को जानता है, 
सबके प्रति समान दृष्टि रखता है, दया तथा दान मे अनुरक्त रहता है, 
तथा मन, वचन, काय से मृदु स्वभाव धारण करता है। पद्म लेश्या 
(?ण0 युक्‍त व्यक्ति त्यागशील, भद्र, सत्यशील, सत्कार्य करने वाला, 
कष्टादि को सहने की क्षमता सम्पन्न और साधु, गुरु की पूजा मे तत्पर 
रहता है। शुक्ल लेश्या वाला सत्पुरुष लोकोत्तर हृदय युक्त होता है। 
आचार्य कहते है :- 


ण य कुणड़ पक्‍्खवाय, णवि य णिदाण समो य सब्वेसि 
णत्थि य रायब्‌ दोसा णेहोवि य सुक्कलेस्सस्स॥ 570 


शुक्ल लेश्यावाला न्‍्यायशील होने से पक्षपात नहीं करता है, 
आगामी भोगाभिलाषा रूप निदान नही करता है, सर्वजीवों के प्रति समान 
भाव रखता है, राग-द्वेष नहीं करता है तथा पुत्र, मित्र, स्त्री आदि मे 
ममत्व नही रखता है। (509-57 गो० जीवकाण्ड) 


जैनधर्म का कर्म सिद्धान्त यह बताता है, कि जो भी व्यक्ति मलिन 
भाव वाला होगा, उसका पतन अवश्यभावी है। कोई भी दिव्यशक्ति का 
आश्रय उसका रक्षण नहीं कर सकेगा। उज्ज्वल विचार ओर प्रवृत्ति युक्त 
व्यक्ति किसी भी धर्म, जाति तथा देश का होगा, उसका भविष्य महान्‌ 
तथा उच्च होगा। कृष्णलेश्या वाला लोक दृष्टि से धार्मिको का शिरोमणि 
होते हुए तथा श्रेष्ठ भौतिक वैभव-विभूति सम्पन्न होते हुए भी निश्चय 
से पशु या नरक की योनि मे जाता है। कर्म के सर्वोच्च न्यायालय मे 
स्वधर्म, स्वजाति, स्ववश आदि का पक्षपात नही है। बडे पुरुष भी कर्म 
के उदय आने पर कष्ट भोगते है ओर तुच्छ व्यक्ति भी पुण्य का उदय 
होने पर अखुत वैभव तथा विभूति के स्वामी बनते है। इस आठ कर्मों 
के उखुत फल को ध्यान मे रखकर कवि कहता है :- 


आठनि की करतूत विचाऐे कौन कौन ये करते हाल। 
कबहु सिर पर छत्र फिरावै, कबहुक रूप करे बेहाल॥ 


वेवलोक सुख कबहु भुगते कबहुक रचनाज को काल। 
ये करतूति करे करमादिक चेतन रूप तू आप सम्हाल॥ 
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मर्यादा पुरुषोत्तम राम अयोध्याधिपति बनने की सुखदा कल्पना मे 
निमग्न थे, किन्तु क्षण मे उन्हे वन की ओर प्रस्थान करना पडा। कवि 
राम के मनोभावो को इस प्रकार चित्रित करता है :- 


प्रा्भवामि वसुधाधिप-चक्रवर्ती। 
सोह ब्रजामि विपिने जटिलस्तपस्वी॥48॥ 


यह जीव स्वय कर्म का बध करता है। बध करते समय यह नहीं 
सोचता है, कि मेरे इस कार्य का क्या फल होगा? बबूल का बीज बोकर 
आम का फल चाहने से क्‍या होता है? स्व० रावराजा श्रीमत धनकुबेर 
सेठ हुकमचद जी इदौर के अत्यत भव्य काच के जैन मदिर मे वह 
शिक्षाप्रद पद्य लिखा है :- 


सुख की इच्छा बढ़ रही, कर्म नही अनुकूल। 
अतराय मेटै बिना सुख रहे प्रतिकूल॥ 

सुख पावो सतोष से तृष्णा दुःख का मूल। 
आम मिले कैसे तुझे बोए पेड़ बबूल॥ 


वहा यह भी लिखा है - 


द्रव्य रहे पृथ्वी विषै, पशू रहे चौपाल। 
त्रिया द्वार तक ही रहे, सज्जन चले मसाना॥ 
देह चिता तक रहत है धर्म साथ ले मान। 
देख दसा ससार की कर आतम को ध्याना॥ 


जो व्यक्ति दुःखी है अथवा जो आज सुख के साधन सम्पन्न होते 
हुए भी आगामी सुख चाहते है, उन्हे यह सिद्धान्त हृदय मे अंकित करना 
चाहिए ;- 


आत्मैव चात्मनो बन्धुरात्मा चैवात्मनों रिपु:। 
आत्मनोपार्जित कर्म चात्मनैवानुभुज्यते॥।5-79॥ 


जैनधर्मसार पुरुषार्थी व्यक्ति अपने कर्मो का क्षय भी कर सकता 
है। कहा भी है :- 
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ब्रतशील-तपो-वान-सयमोह त्प्पूजनम्‌। 
तुःख विच्छित्तये सर्व प्रोक्तम्रेतसतशयम्‌॥5-0॥ वरागचरित्र 


अहिसादिब्रत, शील, तप, पात्रदान, सयम, अर्हन्त भगवान की पूजा 
ये सर्व कार्य दुःख क्षय के लिए साधन रूप कहे गए है। 


सच्चे पुरुषार्थ के बल से उद्योगी व्यक्ति चिर संचित कर्मराशि को 
अल्पकाल मे नष्ट कर सकता है। प्रमादी अथवा अकर्मण्य व्यक्ति कभी 
ईश्वर का, कभी दैव का, कभी नियति का नाम लेकर पौरुषहीन होकर 
मुसीबतो को निमत्रण देता है। जैन प्रार्थना मे भगवान को “कर्मभूभूता 
क्षेत्ता'-कर्मरूपी पहाड को विनाश करने वाला कहा है। आत्मविश्वास, 
आत्मज्ञान तथा आत्मस्वरूप मे निमग्नता रूप सम्मिलित शक्ति द्वारा कर्मों 
का अधिनायक मोहनीय कर्म शीघ्र ही विनष्ट हो जाता है। अत: यह 
आवश्यक है कि अशुभ परिणाम रूप अशुभ लेश्या से बचकर शुभ 
परिणाम स्वरूप शुभ लेश्या का आश्रय लिया जाए। सच्ची शान्ति का 
मार्ग विशुद्ध भाव है। सक्‍्लेश रूप मलिन परिणामों से कभी भी शान्ति 
की उपलब्धि नही हो सकती। आचार्य कहते है :- 


विशुद्धपरिणामेन शातिर्भवति सर्वतः। 
सक्लिष्टेन तु चित्तेन नास्ति शातिर्भवेस्वपि॥ 


जैनागम का यह कथन ध्यान देने योग्य है, क्योंकि इस तत्त्व को 
ध्यान मे रखने वाला अपना भविष्य उज्ज्वल बनाने की ओर उत्साहित 
होगा :- 


सकक्‍्लेशो न हि कर्त्तव्यः सकक्‍्लेशो बन्धकारणम्‌॥ 
सकक्‍्लेशपरिणामेन जीवो दुःखस्य भाजनम्‌॥ 


सिवनी के विशाल जैन मन्दिर मे अंकित लेश्या के चरित्र को देख 
दो आगुन्तक हाईकोर्ट के जजो ने मनोभावो को व्यक्त करने की प्रवीणता 
की हृदय से सराहना की थी। मनोभावो को सूक्ष्मता से सफल सजीब 
चित्रण करने मे जैन-शास्त्रकार बहुत सफल हुए है और यह सफलता 
यांत्रिक आविष्कारो की अपेक्षा अधिक कठिन और महत्त्वपूर्ण है। अपने 
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राजयोग मे श्री विवेकानन्द लिखते है-“बहिर्जगत्‌ कौ क्रियाओ का 
अध्ययन करना अधिक आसान है, क्योकि उसके लिए बहुत से यत्रो का 
आविष्कार हो चुका है, पर अन्तःप्रकृति के लिए हमे किन यन्त्रो से 
सहायता मिल सकती है?” 


इस कर्म-जाल से छूटने के लिये आत्म-दर्शन के साथ विषयो के 
प्रति निस्पृष्ठता पूर्वक्क सबत जीवन व्यतीत करना आवश्यक हे। 


आचार्य कहते है कर्म का कारण राग-द्वेष है; परिग्रह की आसक्ति 
से इनकी उत्पत्ति होती है। 


परिग्रह-परिस्वगारत्रागद्वेषश्य जायते। 
रागद्वेषा महाबध: कर्मणा भवकारणम्‌॥ 


परिग्रह की आसक्त से राग तथा द्वेष उत्पन्न होते है। उन राग तथा 
द्वेष से ससार परिभ्रमण का कारण कर्मो का महान बध होता है। 


ऐसी स्थिति मे क्‍या कर्त्तव्य है? 


भय याहि भवाभ्दीमातृ प्रीति च जिनशासने। 
शोक पूर्वकृतात्पापात्‌, यदीच्छेत्‌ हितमात्मन ॥ 


“हे आत्मन:! यदि तू अपना कल्याण चाहता है तो भयकर ससार 
से डर ओर जिनेन्द्र के शासन मे प्रेम कर तथा पूर्व मे किए गए पाप 
के विषय मे शोक कर।” 


इस कर्म-सिद्धान्त से यह बात स्पष्ट होती है कि वास्तव मे इस 
जीव का (शुभ-अशुभ कर्म के सिवाय) कोई अन्य न तो हित करता 
है और न अहित। मिथ्यात्व कर्म के अधीन होकर धर्म-मार्ग का त्याग 
करने वाला देवता भी मरकर एकेन्द्रिय वृक्ष होता है। धर्माचरणरहित 
चक्रवर्ती भी सम्पत्ति न पाकर नरक में गिरता है। इसलिये अपने 
उत्तरदायित्व को सोचते हुए कि इस जीव का भाग्य स्व-उपार्जित कर्मो 
के अधीन है, धर्माचरण करना चाहिए। स्वामी कार्तिकेय मुनिराज ने 
उपर्युक्त सत्य को इस प्रकार प्रकाशित किया है- 
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“ण य को वि देदि लक्छी ण को वि जीवस्स कुणवि उवयारा 

उबयार अवयार कम्म पि सुहासुह कुणदि॥ 39॥ 

वेवो वि धम्मचत्तो मिच्छत्ततसेण तरुवरों होदि। 

चअक्की वि धम्मरहिओ णिवडड़ णरए ण सदेहो ॥ 435॥ 
-स्वामिकार्तिक यानुप्रेक्षा 
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- बु० स्वयम्धू० 24 
“यदा यदा हि धर्मस्य ग्लानिर्भवति भारत। 
अभ्युत्थानमधर्मस्थ तदात्मान सृजाम्यहम्‌।॥6।। 
परित्राणाय साधूना विनाशाय च दुष्कृताम। 
धर्मसस्थापनार्थाय सम्भवामि युगे युगे।।7॥''- गीता अ० 4। 
"““आचाराणा विधातेन कुदृष्टीना च सम्पदा। 
धर्मग्लानिपरिप्राप्तमुच्छुयन्ते जिनोत्तमा ॥''-प्रद्यपुराण 206, सग 5। 
षट्प्राभृत टीका प० 20[। 
“ अज्ञानाच्चेद्‌ धरुवो बन्धो ज्ञेयानन्त्यात्न केवली। 
ज्ञानस्तोकाद्विमोक्षश्चेदज्ञानाद्‌ बहुतोउन्यथा।।''- आप्तमीमासा 96। 
“ अज्ञानान्मोहिनो बन्धो न ज्ञानादू वीतमोहत । 
ज्ञानस्तोकाच्च मोक्ष स्यादमोहान्मोहिनो5न्यथा ”|।98।। 


के के के कं मं 
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सम्पूर्ण विश्व मे जो वातावरण है, वह प्राय: राग, द्वेष, मोहपूर्ण 
भावो को प्रेरणा दिया करता है। यद्यपि समर्थ साधक विरोधी वातावरण 
मे विशेष आत्म-बल के कारण, आत्मसाधना के क्षेत्र में अबाधित गति 
से बढता चला जाता है। किन्तु मध्यम वृत्ति वाला व्यक्ति योग्य द्रव्य, 
क्षेत्र, काल, भावरूप अनुकूल वातावरण के बिना अपने चित्त की 
निर्मलता स्थिर रखने मे बडी कठिनता का अनुभव करता है। इसी दृष्टि 
से पंडित आशाधर जी ने धार्मिक गृहस्थ को अपनी साधना के अनुकूल 
गृह तथा जीवन-सहचरी का सम्बन्ध मिलाने का मार्ग सुझाया है। 
वातावरण का मनोवृत्ति पर कम असर नही पडता। स्थलविशेष स्मृतिपटल 
के समक्ष सदियों पहले की घटनाओ को उपस्थित कर देता है, जिससे 
जीवन मे कभी-कभी ऐसी प्रेरणा मिलती है, जो बडे-बडे ग्रन्थो, सन्‍्तो, 
प्रवचनो से भी नही मिलती। यदि कोई सहृदय चित्तौडगढ़ पहुचे, तो राणा 
प्रताप का अप्रतिम स्वातन्त्रय-प्रेम, उत्कृष्ट देश-भक्ति तथा त्याग का 
सजीव चित्र हृदय-पटल पर अंकित हुए बिना न रहेगा। जोहरब्रत के 
कारण पद्चिनी आदि हजारों वीरागनाओ ने अपने शील को अक्षुण्ण रखते 
हुए सती बनने का जो अभूतपूर्व त्याग किया है, वह कथा भी 
स्मरण-पथ मे आकर पुरातन भारत की पवित्र भावना को जगाये बिना 
न रहेगी। आज के राजनैतिक वातावरण से प्रभावित व्यक्ति कदाचित्‌ 
जलियावाला बाग को देखने जाए, तो जनरल डायर के क्रूर-कृत्य और 
पराधीन भारतीयों की बेबसी की दर्दनाक स्मृति जागे बिना न रहेगी। 


इसी प्रकार आध्यात्मिक जागरण के क्षेत्र मे साधक उन स्थलो का 
दर्शन करे और शान्त चित्त हो अपना कुछ समय बितावे, जहा तीर्थंकर 
आदि महापुरुषो ने विश्व के वैभव का परित्याग कर साम्यभाव की 
प्राप्ति निमित्त क्रोाधादि रिपुओ का सहार किया, तो उसकी आत्मा मे 
विशेष बल उत्पन्न होगा और वह पवित्रता के पथ में प्रगति करने के 
लिए पर्याप्त प्रेरणा प्राप्त करेगा। 


304 जैन शासन 
अपराजित सूरि ने लिखा है, 


“बाह्य द्रव्यालम्बनो हि शुभोज्शुभो वा परिणामों जायते, 
यथात्मनि मनोज्ञामनोज्ञविषय सन्निधाद्रावाद्ेषो स्वपुत्रसदुशदर्शन 
पुत्रस्मुतरालबन। एवमहदादिगुणानुस्मरण-निबधन प्रतिविब। 
तथानुस्मरण अभिनवाशुभप्रकृते: सबरणे, प्रत्यग्र शुभकर्मादाने, गृहीत 
शुभ प्रकृत्य नुभवस्फारीकरणे पूर्वोपात्ता शुभ प्रकृति पटल-रसाय 
हासे चर क्षमामिति॥ 

- मूलाराधना टीका पृ० 60 


बाह्य वस्तु के निमित्त को प्राप्ककर शुभ अथवा अशुभ भाव उत्पन्न 
होते है, जैसे प्रिय और अप्रिय पदार्थ के सम्पर्क से राग द्वेष के परिणाम 
आत्मा मे उत्पन्न होते है। अपने पुत्र के समान अन्य पुत्र का दर्शन अपने 
पुत्र की स्मृति का आलम्बन होता है। इसी प्रकार अर्हन्त आदि की 
प्रतिमा अर्हन्तादि के गुणो के पुन--पुन. स्मरण मे कारण बनती है। इस 
अनुस्मरण द्वारा नवीन बधत्वे वाले अशुभ कर्म का आगमन रुकता है 
तथा आगामी शुभ कर्म का आगमन होता है; पूर्व बद्ध शुभ प्रकृति के 
अनुभाग मे वृद्धि होती है तथा पूर्व बद्ध अशुभ कर्म पटल की अनुभाग 
शक्ति अर्थात्‌ रस दान की सामर्थ्य मे न्यूनता होती है।” 


सर्वार्थसिद्धि मे लिखा है कि जिन बिम्ब के दर्शन से पशु तथा 
मनुष्यों के सम्यक्त्व की उत्पत्ति होती है। 'जिन-महिमा-दर्शन' से देवो 
की सम्यक्त्व का लाभ होता है। (अ० ।-सूत्र 7) इससे भद्रभाव भूषित 
भव्यजीव तीर्थयात्रा करके स्वकल्याण सम्पादन करता है। हमारा मस्तिष्क 
विभिन्न सस्मरण रूपी रेलवे-लाइनो के जक्शन समान है। जिस ओर के 
रेल-पथ पर स्मृति के सहारे हमारे विचार-एज्जिन ने अपनी गाडी 
खीचना आरम्भ किया, सस्मरण हमे उसी दिशा मे बढाते हुए ले जाते 
हैं। सिनेमा की राष्ट्र-भक्ति से परिपूर्ण फिल्म देख दर्शक का हृदय 
देश-भक्ति भावो से परिव्याप्त होता है और किसी धार्मिक खेल को देख 
उसकी आत्मा धार्मिकता के भाव से पूर्ण होगी। 


हमे बिहार प्रान्त मे गया के पास नवादा स्टेशन के समीपवर्ती 
गुणाबवा नामक जैन-तीर्थ पर पहुचने का अवसर मिला। ट्रेन की 
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अनुकूलता न होने के कारण हमे अनिच्छापूर्वक भी कुछ समय वहा 
ठहरना पडा। पीछे यह भान हुआ कि वहा रुकना दुर्भाग्य नही, सौभाग्य 
की बात हुई। भगवान्‌ महावीर के प्रमुख शिष्य तपस्वी-शिरोमणि 
इन्द्रभूति गौतम गणधर का यहा स्मारक है। उनके जीवन की दिव्य स्मृति 
से आत्मा को बहुत प्रकाश और प्रेरणा प्राप्त हुई मन ही मन मे सोचने 
लगा, गौतम स्वामी का चरित्र बडा विचित्र है। जो व्यक्ति कुछ समय पूर्व 
अन्य दर्शनो का पारगामी पंडित हो महावीर-शासन का भयकर विरोधी 
बन स्वय भगवान्‌ से शास्त्रार्थ मे दिग्विजय पाने की नियत से प्रभु के 
समवशरण के समीप पहुचा और भगवान्‌ के योगबल से प्रभावित मनोज्ञ 
मानस्तम्भ की विभूति को देख मानरहित हुआ और प्रभु के समीप 
पहुचते-पहुचते उस एकान्ती की आत्मा मे अनेकान्त-सूर्य की सुनहरी 
किरणो ने प्रवेश कर हृदय मे छिपे हुए मोह-मिथ्यात्व के निविड 
अन्धकार को दूर कर दिया, जिससे वह गौतम प्रभु का भक्त बन गया! 
सम्पूर्ण परिग्रह का त्याग कर दिगम्बर मुद्रा धारण की। अनेक ऋद्धिया 
उत्पन्न हो गई! मन"पर्यय नामक महान्‌ ज्ञान का उदय हुआ और 
अल्पकाल मे ही उस आत्मा ने इतनी प्रगति कौ, कि वह आत्म साधको 
की श्रेणी मे प्रमुख बन श्रमणसघ का अधिपति-गणधर बना और भगवान्‌ 
महावीर की वाणी को विश्व मे सुनाने का तथा अनेकान्त की पताका 
सर्वत्र फहराने का सौभाग्य प्राप्त कर सका। तथा, अन्त मे पूर्ण साधना 
होने पर विपुलाचल से मुक्तात्मा हो गया। हमे प्रतीत हुआ, यदि व्यक्ति 
गौतम के समान हृदय से प्रयत्त करे तो आज भी आत्मविकास के लिये 
व्यापक क्षेत्र विद्यमान है। आचार्य कहते है-रलत्रय से शुद्ध हो यदि कोई 
जीव आत्मकल्याण करे तो आज भी वह व्यक्ति लौकान्तिक देव आदि 
के श्रेष्ठ पदो को प्राप्त करते हुए, फिर से श्रेष्ठ मानव के रूप में जन्म 
धारण कर तप साधना के प्रभाव से निर्वाण को प्राप्त करेगा।? 


जैन-आगम से ज्ञात होता है कि समर्थ-साधक मरणकर निर्वाण के 
योग्य विदेह सदृश भूमि मे जा जन्म लेकर 7 वर्ष 3 माह अन्तर्मुहूर्त मे 
केवलज्ञान के लोकातिशायी आत्मवैभव को प्राप्त कर सकता है। गुणावा 
क्षेत्र ने ऐसे बहुत से विचारों द्वारा हमारी आत्मा को प्रबुद्ध किया-शान्ति 
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प्रदान की। वे विचार अन्य स्थान पर नही मिले। वहा उन विचारों के 
पोषण योग्य सामग्री थी। वातावरण यह विचार उत्पन्न कराता था कि यह 
वही स्थान है, जहा योगियो के द्वारा भी वन्दनीय श्रमणोत्तम ब्रह्मज्ञानी 
गौतम ने अपनी साधना का सुमधुर फल निर्वाण प्राप्त किया था। इस 
प्रकार तीर्थकरो के जीवन से सम्बन्धित पवित्र स्थानों की यात्रा पुण्य 
सवर्धन तथा आत्मशोधनार्थ निमित्त बना करती है। सागारधर्मामृत मे 
पंडित आशाधरजी गृहस्थ को तीर्थ वन्दना निमित्त प्रेरणा करते हुए 
लिखते है- 


“स्थूललक्षः क्रियास्तीर्थयात्राद्या दृग्विशुद्धये।”-2,/84। 


गृहस्थ अपने तत्त्वज्ञान की विशुद्धि निमित्त तीर्थयात्रादि क्रियाओ को 
करे। यहा “दृग्विशुद्धये' शब्द द्वारा यह स्पष्ट कर दिया है कि, तीर्थ 
वन्दना आत्म-निर्मलता के प्रधान अग सम्यग्दर्शन को परिपुष्ट करती है। 
मूलाराधना टीका मे अपराजित सूरि ने लिखा है, “जिनाना 
जन्मादि-स्थानदर्शनान्महती श्रद्धोत्पद्यते” (पृ० 326) जिनेन्द्र भगवान के 
जन्मादि स्थानो के दर्शन से महानू श्रद्धा उत्पन्न होती है। समाधि-मरण 
के लिये उद्यत साधक श्रावक अथवा साधु को ऐसे स्थान का आश्रय 
लेने को कहा है कि जो जिनेन्द्र भगवान्‌ के गर्भ, जन्म, तप, कैवल्य 
तथा निर्वाण इन पाच कल्याणको से पवित्र हुए हो। यदि कदाचित्‌ उसका 
लाभ न हो तो योग्य मन्दिर-मठ आदि का आश्रय ले। कदाचित्‌ 
तीर्थयात्रा के लिये प्रस्थान करने पर मार्ग मे ही मृत्यु हो जाय तो भी उस 
आत्मा के महान्‌ कल्याण मे बाधा नहीं आती। क्योंकि उसकी भावना 
तीर्थवन्दना द्वारा आत्मा को पवित्र करने की थी। देखिये, प० आशाधरजी 
क्या लिखते है- 


“प्रायार्थी जिनजन्मादिस्थान परमपावनम्‌। 

आश्रयेत्तदलाभे तु योग्यमर्हद्गृहादिकम्‌॥30॥ 

प्रस्थितो यदि तीर्थाय प्रियतेडवान्तरे तदा। 

अस्त्येवाराधको यस्माद्‌ भावना भवनाशिनी॥3॥” 
-सागारधर्मामत अ> & 
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इस प्रसग मे भर्तृहरि का यह कथन-“शुच्ि मनो यद्यस्ति तीर्थेन 
किम्‌” (2/55)-यदि मन पवित्र है तो तीर्थ की क्या आवश्यकता है? 
विरोधी नही है। तीर्थ मानसिक पवित्रता का साधन है। तीर्थ वन्दना स्वय 
साध्य नही। मानसिक निर्मलता का अग है। जिनके पास वह दुर्लभ 
पवित्रता नही है, उनके लिये वह विशेष अवलम्बन रूप है। तीर्थवन्दना 
यदि भावो की पवित्रता का रक्षण करते हुए न की गई तो उसे पर्यटन 
के सिवाय वास्तविक तीर्थवन्दना नही कह सकते। जनता के समक्ष तीर्थ 
नाम से ख्यात बहुत से स्थान है। उनमे सभी स्थल सम्यकदर्शन-ज्ञान-चरित्र 
समन्वित महान्‌ योगीश्वरो की साधना द्वारा पवित्र नही है। जो रागी, द्वेषी, 
कुगुरुओ के जीवन से सम्बद्ध है, वे कुतीर्थ कहे जा सकते है। उनकी 
बन्दना मिथ्यात्व की अभिवृद्धि करेगी। इसलिये श्रेष्ठ अहिसको के 
पवित्र तीर्थो मे अपन॑ जीवन को परिमार्जित बनाना विवेकी साधक का 
कर्तव्य है। 


महान्‌ देव भगवान्‌ ऋषभदेव ने कैलाश पर्वत पर तपश्चर्या करके 
निर्वाण प्राप्त किया इसलिये सभी साधक्र उस कैलाशगिरि को प्रणाम 
करते है। उसे अष्टापद भी कहते है। बिहार प्रान्त के भागलपुर नगर का 
पुरातन काल मे अम्पापुर नाम था। वहा से बारहवे तीर्थकर बाल 
ब्रह्मचारी भगवान्‌ वासुपूज्य ने निर्वाण प्राप्त किया था। सौराष्ट्र-गुजरात 
की जूनागढ रियासत मे अवस्थित ऊर्जयन्त गिरि से भगवान्‌ नेमिनाथ 
प्रभु ने मुक्ति प्राप्त की। इस गिरि को रैवतक पर्वत भी सस्कृत साहित्य 
मे कहा गया है। हिन्दी मे गिरनार पर्वत नाम प्रसिद्ध है। अतिशय उत्पन्न 
होने के कारण स्वामी समन्तभद्व ने इसे 'मेघघटलपरिवीततट:” कहा 
है और उसके आकार-विशेष को लक्ष्य मे रखते हुए “भुवष: 
ककुदम्‌'-पृथ्वीरूपी वृषभ का ककुद कहा है। धवला टीका (पृ० 
67-)। इस पर्वत के समीपवर्ती नगर को “गिरिणयर प्‌ढ़ण' बताया 
है। पर्वत का नाम गिरिनगर से गिरनार रूप मे कालचक्र से परिवर्तित॑ 
हुआ प्रतीत होता है। महाभारत के पुरुष श्रीकृष्ण के चचेरे भाई भगवान्‌ 
नेमिनाथ बाईसवे तीर्थंकर की तपश्चर्या और मुक्ति से यह पर्वत पवित्र 
होने के कारण न केवल जैनो द्वारा ही वन्दनीय है, बल्कि अन्य 
सम्प्रदायो के द्वारा अपने ढंग पर पूज्य बनाया जाकर तीर्थ माना जाने लगा 
है। प्रधानतया जैन सस्कृति से विशिष्ट सम्बन्ध होने के कारण यह 
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अतिशय पवित्र जैन तीर्थ माना जाता है। जिस नेमिनाथ भगवान्‌ की 
आत्म-जागरण, गाथा से इस पर्वत का कण-कण पवित्र है, उस हरिवश 
शिरोमणि अरिष्टनेमि जिनेन्द्र का चरित्र, करुणा और विश्वमैत्री की दृष्टि 
से अपना लोकोत्तर स्थान रखता है। नेमिनाथ भगवान्‌ के विवाह का 
मगल महोत्सव मनाने के लिए सौराष्ट्र देश समुद्यत हो रहा था कि इतने 
मे विवाह के जुलूस के समय वरराज नेमिनाथ भगवान्‌ ने पशुओ का 
करुण क्रन्दन सुना और देखा की मृग आदि पशु करुण स्वर से दीन 
दृष्टि डालते हुए रुदन कर रहे है। उस समय गुण भक्गाचार्य के शब्दो 
में 'नेमिनाथ ने पशु-रक्षकों से पूछा- 


“क्रिमर्थमिदमेकत्र निरुद्ध तृणभुक्कुलम्‌?” 
-उत्तरपुराण पर्व 7/, श्लो* 62 


किसलिए ये बेचारे तृण भ्रक्षण करने वाले यहा अवरुद्ध किए गए 
है?” उत्तर मे यह बताया गया कि- 


“दैवैतद्वासुदेवेन त्वद्विवाहमहोत्सवे। 
व्ययीकुर्तमिहानीतमित्यभाषन्त तेडपि तमू”॥63॥ 


“देव, आपके विवाह महोत्सव मे वासुदेव की आज्ञा से लोगो के 
सत्कार के निमित्त ये यहा रखे गये है।” इस प्रकृति की पुस्तक ने 
नेमिनाथ के अन्तन्‍करण मे करुणा के सूर्य को उदित कर दिया। वे 
सोचने लगे, ये बेचारे निर्दोष प्राणी घास चरते है और बन मे रहते है, 
इतने पर भी अपने भोगनिमित्त लोग इन्हे इस प्रकार कष्ट देते है। अहो। 
तीव्र मिथ्यात्व के वशीभूत हो मूर्ख जन निष्ठुर बन क्‍या नहीं करते! 


हरिवशपुराण मे भगवान्‌ नेमिनाथ के दया-परिपूर्ण हृदय मे उत्पन्न 
विचारो को इस प्रकार अंकित किया है। भगवान्‌ ने सारथि के वचन 
सुनकर मृगो को देखा और उनके हृदय मे करुणा का सागर उद्देलित हो 
उठा। उन्होने समीपस्थ राजकुमारों से कहा- 


गृहमरण्यमरण्यतृणोदकान्यशनपानमतीव निरागस:। 
मृगकुलस्य तथापि वधो नृभिर्जगति पश्यत निर्वणता नृणाम्‌॥ 55-89॥ 
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मनुष्यो की निर्दयता को देखो। निर्दोष मृगो का समुदाय जगल को 
अपना घर बनाए हुए है। वह जगल के ही तृ०ण और जल को खाता पीता 
है; फिर भी मनुष्यों के द्वारा उनका वध किया जाता है। 


चअरणकण्टकवेधभयाद्धदा विद्धते परिधानमुपानहाम। 
मृवुमृगान्‌ मृगयासु पुनः स्वय निशित शस्त्रशतै प्रहरन्ति हि॥92॥ 


आश्चर्य है! शूरवीर पुरुष पैरो मे कण्टक चुभने के भय से जूता 
पहिनते है और शिकार करते समय स्वय तीक्ष्ण सैकडो प्रकार के शस्त्रो 
से मृदु मृगो के प्राणो का हरण करते है।* इसके साथ नेमिनाथ प्रभु ने 
इस प्रकरण मे कृष्ण की गुप्त वृत्ति भी जान ली। ससार उन्हे 
क्षण-भडगुर और स्वार्थपूर्ण दीखने लगा। उन्होने सोचा, अब तो राजीमती 
राजकन्या के साथ विवाह न कर मुक्तिश्री का वरण करूँगा। शुष्क 
निर्दयता से अन्त करण मे करुणा की धारा प्रवाहित करने के लिए सब 
वैभव का परित्याग कर उन्होने ऊर्जयन्त गिरि पर दीक्षा ली और 
तपस्वियो के शिरोमणि बने। उधर राजपत्नी बनने वाली शीलवती देवी 
राजीमती ने भी जीवननाथ नेमिनाथ का पदानुसरण कर साध्वी की दीक्षा 
ली और साध्वी-जगतू्‌ मे श्रेष्ठ पद को प्राप्त किया। इन पुण्य विभूतियो 
ने गिरिनार पर्वत को अपने त्याग और तपश्चर्या द्वारा पवित्र स्थान बना 
दिया। इतिहास की भाषा मे गिरनार पर्वत जैन सस्कृति के समाराधको का 
महान्‌ स्थल आज से लगभग दो हजार वर्ष पूर्व तक भी रहा आया है। 
क्योंकि गिरिनार पत्तन की चन्द्रगुफा मे विद्यमान आचार्य धरसेन ने 
प्रवचन वात्सल्य के कारण भूतबलि ओर पुष्पदन्त को कर्म-शास्त्र का 
अभ्यास कराया था, जिसे अवधारण कर उक्त मुनि-युगल ने अत्यन्त 
पूज्य षट्खण्डागम शास्त्र की रचना की! 


गिरिनार पर्वत के साथ नेमिनाथ भगवान्‌ की परमकारुणिक वृत्ति 
ओर त्याग का सस्मरण आए बिना नहीं रहता। गौतमबुद्ध के हृदय मे 
करुणा का रस मूक पशुओ को देखकर नही उत्पन्न हुआ था कि 
जिसकी प्रेरणा से उन्होने बुद्धत्व के लिए प्रयत्न प्रारम्भ किया। दीन 
प्राणियो के व्यथित जीवन के प्रति सच्ची सहानुभूति दिखाने वाले राग के 
सु-मधुर चौराहे से मुख मोड विरागता के शैल शिखर पर चढने वाले 
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भगवान्‌ नेमिनाथ और उनकी सह-धर्मिणी बनने वाली सती राजीमती-जैसा 
आदर्श ससार मे कहाँ मिलेगा? ऐसे आदर्शों का मौन भाषा मे मधुर 
स्मरण कराने वाला यह ऊर्जयन्त गिरि क्यो न वन्दनीय होगा? इस 
गिरिराज से पुनीत सौराष्ट्र देश भी भक्‍त बृन्दाबन कवि के द्वारा इन 
शब्दों मे बदनीय कहा गया है- 


“शोभत गढ़ गिरनार नेमिस्वामी निरवान थल। 
दो हाथनि सिरधार, वन्दो सोरठ देस मै॥” छन्दशतक, 68। 


भगवान्‌ महावीर के जीवन का इतिहास और उनके त्याग की अमर 
कहानी बिहार प्रान्त के पावापुर ग्राम मे विद्यमान सरोवरस्थ धवल 
जिन-मन्दिर मे मिलती है। भगवान्‌ महावीर ने ईसा से 599 वर्ष पूर्व 
कुण्डलपुर मे क्षत्रियशिरोमणि महाराज सिद्धार्थ के यहाँ माता त्रिशला के 
उदर से जन्म लिया था। वे नाथ वश के भूषण थे। ससार के भोगो में 
उनका विवेकपूर्ण मन न लगा, अत बालब्रह्मचारी रहकर उन्होने 30 वर्ष 
की अवस्था मे निर्ग्रन्थ दिगम्बर मुद्रा धारण कर 2 वर्ष तपश्चर्या कर 
42 वर्ष की अवस्था मे कैवल्य प्राप्त किया और विश्व हितकर धर्म का 
उपदेश 30 वर्ष तक देकर 72 वर्ष की अवस्था मे परमनिर्वाण-मुक्ति 
प्राप्त की। प्रभु के चरित्र को विकृत करते हुए श्री श० रा० राजवाडे ने 
नादसीय सूक्‍्त के भाष्य (पूर्वार्ध) मे (पृ० 86) भगवान्‌ के नाथवश को 
“नटवश' मान उन्हे नट पुत्र कहने की असत्‌ चेष्टा की है और लिखा 
है, “गौतम व महावीर हे दीधे क्षत्रिय ब्रात्य होते, कारण महावीरा 
“नातपुत्त म्हटला आहे व गौतमाचा जन्म लिच्छवी कुलात झाला आहे। 
नातपुत्त-नटपुत्र, नट व लिच्छवी ही दोन्‍्ही कुले मनूने ब्रात्य-क्षत्रिय 
म्हणून उल्लेखिली आहेत।” खेद है कि अपने सम्प्रदाय-मोहवश मनुष्य 
सत्य का अपलाप करते हुए लज्जित नही होता। हरिवशपुराण मे भगवान्‌ 
के पिता महाराज सिद्धार्थ को प्रतापी भूष बताया हे- 


“सिद्धार्थो5भवरदर्काभो भूपः सिद्धार्थपौरुष-।” 
सर्ग 2-3 


इसी बात का समर्थन अशग कवि कृत महावीर चरित्र के इस 
पद्ययुगल से होता है- 
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“राजा तदात्ममतिविक्रमसाधितार्थ: 
सिद्धार्थ इत्यभिहित: पुरमध्युवास॥ 
यो ज्ञातिवशममलेन्दुकरावदातः 
श्रीमान्सदा ध्वज इवायतिमानुदग्र:”॥7/20-2॥ 


महावीर भगवान्‌ के विषय मे कन्नड भाषा का यह कथन विशेष 
परिचय देता है:- 


“कुडपरी पट्दल्लि सिद्धार्थमहाराजग प्रियक्रारिणी महादेविग 
स्वातिनक्षत्र दल्‍्लुदयिसिद सुवर्णवर्णमन्नुल्ल सप्तहस्तोत्सेधमननुल्ल 
एप्पत्तेरड' वरुष आयुष्मन्नुल्ल सिहलाछनमन्नुल्ल मातग-सिद्धायिनी 
यक्षयक्षियरन्नुल्ल पावापुर सरोवरदल्लि कर्मक्षय माउिद श्री 
वर्धमानतीर्थेश्वरगे नमस्कारम माड़पे।” 


“जिस स्थल को प्रभु ने अपने निर्वाण-कल्याण के द्वारा 
नरामर-वन्दनीय बना दिया, वह बिहारशरीफ नामक स्टेशन से 6-7 
मील पर है। वहाँ से भगवान्‌ ने कार्तिक कृष्णा अमावस्या के प्रभात मे 
कर्मो का नाश कर मोक्ष प्राप्त किया था। पावापुरी का वातावरण बहुत 
शान्त, पवित्र और उज्ज्वल विचारों का उद्बोधक है। यह स्मरण रखना 
चाहिए कि विचारशील व्यक्ति के लिए ही ये सब साधन कल्याणकारी 
होते है। किन्तु विवेकहीन व्यक्तियो की मोह-निद्रा प्रयल करने पर भी 
दूर नहीं होती। 


प्राकृत निर्वाणकाण्ड मे पूर्वोक्‍क्त चार तीर्थकरो की आत्म 
स्वातत्रय-उपलब्धि की भूमियो का इन सुन्दर शब्दों मे सस्मरण तथा 
वन्दन किया गया है- 


“अड्रावयम्मि उसहो चपाए वासुपुज्ज जिणणाहो। 
उज्जते णेमिजिणो पावाए णिव्वुदो महावीरों”॥॥ 


वृषभनाथ ने अष्टापद (कैलास) से, वासुपूज्य जिनेन्द्र ने चम्पापुरी 
से, नेमिनाथ ने ऊर्जयन्त गिरि से और महावीर भगवान्‌ ने पावापुरी से 
निर्वाण प्राप्त किया। 


3॥2 जैन शासन 


भगवान्‌ अजितनाथ, सम्भवनाथ, अभिनन्दननाथ, सुमतिनाथ, पद्मप्रभु, 
सुपाश्वनाथ, चन्द्रप्रभु, पृष्पदन्‍्त, शीतलनाथ, श्रेयासनाथ, विमलनाथ, 
अनन्तनाथ, धर्मनाथ, शान्तिनाथ, कुन्थुनाथ, अरहनाथ, मल्लिनाथ, मुनिसुव्रतनाथ, 
नमिनाथ और पार्श्वनाथ ने बिहार प्रान्त मे विद्यमान सम्मेदशिखर से जिसे 
पारसनाथ-हिल कहते है-निर्वाण प्राप्त किया है। इसीलिए निर्वाण भक्ति 
मे आचार्य कहते है- 


“बीस तु जिणवरिदा अमरासुरवदिदा धुदकिलेसा। 
सम्मेदे गिरिसिहरे णिव्याणगया णमो तेसि॥” 


देव और मनुष्यादि के द्वारा बन्दनीय कर्मक्लेश रहित, बीस 
जिनेद्रो ने सम्मेद पर्वत के शिखर से निर्वाण प्राप्त किया, उन सबको 
नमस्कार हो। 


यह पर्वत शिखरजी के नाम से जैन समाज मे प्रख्यात है। प्रीवी 
कौसिल की अपील न० 2], सन्‌ 933 पर दिए गए फैसले से पर्वत 
के विषय मे यह बात विदित होती है-“पार्श्वनाथ पर्वत पर जो 
जिन-मन्दिर हे, वे निस्सदेह बहुत प्राचीन है। किन्तु उनके इतिहास का 
अथवा उस समय का, जब कि सम्पूर्ण पर्वत के विषय मे पवित्रता 
सम्बन्धी पवित्र विचार सर्व प्रथम माने गए, बहुत कम ज्ञान है। पर्वत 
स्वय 25 वर्ग-मील विस्तार मे है और उसकी सबसे ऊँची चोटी 45 सौ 
फूट पर है। लेफ्टिनेट बीडल, जो उस स्थान को सन्‌ 846 ई० मे गए 
थे, की रिपोर्ट के अनुसार “वह झाडो तथा घने जगल से ढँका हुआ था 
और जगली जानवरों से भरा हुआ था। उसमे मनुष्य नही रहते थे। हाँ, 
कुछ सन्थालो की-जगली लोगो-की झोपडिया थी, जो पर्वत के नीचे के 
भाग पर थी।” आगे चलकर बीडल साहब ने 846 ई० मे यह भी 
लिखा है कि-“पर्वत पर प्रतिवर्ष जनवरी मास मे एक पक्ष पर्यन्त एक 
धार्मिक मेला भरा करता था। पूृजको की आवश्यकताओ की पूर्ति के 
लिए दुकानदार अनाज या दूसरी चीजे लेकर पर्वत पर चढते थे।” 


महाकवि बनारसीदास जी के अर्धकथानक मे सबत्‌ 66] मे 
शिखरजी की यात्रा का वर्णन है, जिससे तत्कालीन सामाजिक व्यवहार 
का भी पर्याप्त बोध होता है- 


आत्मजागति को साधत-तीर्थस्थल 3॥3 
“साहिब साह सलीम कौ, हीरानद मुकीम। 
ओसवाल कुल जौहरी, बनिक वित्तकी सीम॥ 224॥ 
तिन प्रयागपुर नगर सौ, कीनौ उद्यम सार। 
सघ चलायौ सिखरकौ, उतसरथौ गगा पार॥ 225॥ 
ठौर-ठौर पत्री दई, भई खबर जित तित्त। 
चीठी आई सेन कौ, आवहु जात-निमित्त। 226॥ 
खरगसेन तब उठि चले, है तुरग असवार। 
जाई नदजी कौ मिले, तजि कुटब घरबार”॥ 227॥ 


“सबत सोलह से इकसठे। आए लोग सघ सौ नठे॥ 

केई उबरे केई मुए। केई महा जहमती हुए॥ 239॥ 

खरगसेन पटने मौ आइ। जहमति परे महा दुख, पाड़॥ 

उपजी विथा उदर के रोग। फिरि उपसमी आउ बलजोग ”॥ 240॥ 


“सघ फूटि चहुँदिसि गयो, आप आपको होड़। 
नदी नाव सजोग ज्यौ, बिछुरि मिले नहि कोड़”॥ 243॥ 


इस यात्रा मे लगभग सात मास का समय व्यतीत हुआ था, ऐसा 
प्रतीत होता है। जब सघ ग्रीष्म मे रवाना हुआ था, तब शिखरजी से 
लौटते हुए बीमारी का खास कारण वर्षाजनित जल की खराबी ही रही 
होगी। इस यात्रा मे 7-8 माह का समय लगा ऐसी कल्पना हमने इसलिए 
की कि उस बीच बनारसीदासजी अपना हाल लिखते है, कि- 


“खरगसेन जात्रा कौ गए। बानारसी निरकुश भए॥ 

करे कलह माता सौ नित्त। पाश्वनाथ की जात निमित्त॥ 228॥ 
दही दूध घृत चावल चने। तेल तबोल पहुप अनगिने॥ 
इतनी वस्तु तजी ततकाल। खन लीनो कीनौ हठ-बाल॥ 229॥ 
चअऔैत महीने खन लियौ, बीते मास छ सात। 

आई पून्यौ कातिकी, चले लोग सब जात”॥ 230॥ 
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“श्री सम्भेदशिखरजी की यात्रा का सम्ताचार” नामक हस्त 
लिखित ] पृष्ठ वाली पुस्तिका से विदित होता है कि, “सबत्‌ 867 
मे कार्तिक वदी 5 बुधवार को कोई साहु धनसिह जी के नेतृत्व में 
मैनपुरी से 250 बैलगाडियाँ और करीब एक हजार यात्री शिखरजी की 
बन्दना को निकले थे। जिस दिन सघ निकला था उस दिन मैनपुरी में 
रथयात्रा हुई थी। सघ मे धर्म-साधन निमित्त आदिनाथ भगवान्‌ की मनोज्ञ 
प्रतिमा विराजमान की गई थी। रथयात्रा मे बललमधारी सिपाही आदि भी 
थे। बनारस मे भेलूपुरा के मन्दिर के निकट सघ ठहरा था। पावापुरी 
पहुँच कर सघ ने जल मन्दिर के समीप आश्रय लिया था। राजगृही, 
गुणावा आदि की वन्दना करते हुए बसत पचमी को सघ ने सम्मेदशिखर 
की वन्दना की और पर्वत से लौटकर मधुवन मे धर्मोत्सव मनाया, 
रथयात्रा निकाली जिसमे पालगञ्ज के राजा भी सम्मिलित हुए थे। माघ 
सुदी 5 को सघ ने मधुवन से प्रस्थान किया।”” 


उपर्युक्त दोनो यात्रा-सघ विवरणो से उस भ्रम का निवारण हो जाता 
है जो प्रीवी कौन्सिल की अपील न० 2। मे लेफ्टिनेट बीडल साहब 
ने सन्‌ 846 (स० 903) मे शिखरजी के पर्वत को जगली जानवरों, 
घनी झाडियो आदि से व्याप्त बताया था और लिखा था कि वहाँ मनुष्य 
नही रहते थे। बीडल महाशय का भाव यह रहा होगा कि पर्वत पर लोग 
नही रहा करते थे। तीर्थ यात्रियों का आवागमन उनके बहुत पहले से 
पूर्वोक्त विवरण से स्पष्ट हो जाता है। 


सम्मेदशिखर पर्वत पर यात्री लोग मुक्त होने वाली आत्माओ के 
चरण चिह् (#00.77॥/ की पूजा करते रहे है। श्वेताम्बर जैनो की ओर 
से कुछ टोको के चरण चिह्न बदल दिए गए थे, जिससे प्रीवी कौसिल 
मे दिगम्बर जैनियो ने यह आपत्ति उपस्थित की थी कि चरणो की पूजा 
हमारे यहाँ वर्जित हे क्योकि वे खंडित मूर्ति के अग सिद्ध होते है। प्रीवी 
कौंसिल के जजो का निम्न वर्णन पाठकों को विशेष प्रकाश प्रदान 
करेगा- 


“श्वेताम्बरी लोगो मे जो चरणों की स्वय पूजा करना पसन्द करते 
है-दूसरे तरह के चिह्न बना लिए है, जिसे नमूना अथवा फोटो नही होने 


आत्मजागति के साधन-तीर्थस्थल 35 
से, ठीक तौर पर बताना बहुत सरल नहीं है, जो अगूठे के नखो को 
बताते है और जिन्हे पैर के एक भाग का सूचक समझना चाहिए।दिगम्बरी 
लोग इसे पूजने से इकार करते है, क्योंकि यह मनुष्य के शरीर के पृथक 
अग का सूचक है। दोनो मातहत अदालतो ने यह फैसला किया, कि 
श्वेताम्बरों का यह कार्य, जिसमे उन्होने तीन मन्दिरों मे उक्त प्रकार के 
चरण बनाए, एक ऐसी बात है कि जिसके बाबत शिकायत करने का 
दिगम्बरियो को हक है।” 

-फैसले का हिन्दी अनुवाद, पृ० ।7 


यह पर्वत तीर्थकरो की निर्वाणभूमि होने से विशेष पूज्य माना जाता 
है। इसके सिवाय अगणित साधको ने वहाँ रह कर राग, द्वेष और मोह 
का नाश कर साम्यभाव की सहायता ले मुक्ति प्राप्त की, इस कारण जैन 
तीर्थों मे इस पर्वत का सबसे अधिक आदर किया जाता है। शिखरजी की 
तलहटी को मधुवन कहते है। वहाँ निर्मित भव्य जिन मन्दिरों तथा उनमे 
विराजमान अत्यन्त मनोज्ञ जिनबिम्बो के दर्शन से हृदय को अवर्णनीय 
शान्ति मिलती है। नदीश्वर मन्दिर के बावन जिनालय, पचमेरु की 
रचना, सहस्रकूट चैत्यालय, भगवान बाहुबलि की उन्नत प्रतिमा तथा 
नवनिर्मित चौबीस तीर्थकरो की मूर्तियुक्त टोके आदि सामग्री आत्मशुद्धि 
के लिए विशेष प्रेरणा प्रदान करती हे। शिखर जी की महिमा अपार है। 
सम्मेदशिखर पूजा-विधान मे लिखा है- 


“सिद्धक्षेत्र तीरथ परम, है उत्कृष्ट सुथान। 
शिखरसम्मेद सदा नमहु, होय पाप की हान॥ 
अगणित मुनि जहाँ ते गए, लोक शिखर के तीर। 
तिनके पद पकज नमो, नासे भव की पीर॥” 


मैसूर राज्य के हासन जिला मे श्रवणवेलगोला, निर्वाणभूमि न होते 
हुए भी, भगवान्‌ गोम्मटेश्वर-बाहुबली की 57 फीट ऊँची भव्य तथा 
विशाल मूर्ति के कारण अतिशय प्रभावक तथा आकर्षक तीर्थस्थल माना 
जाता है। वह स्थान हासन स्टेशन से 32 मील, मैसूर से 60 मील तथा 
बैगलोर से 90 मील की दूरी पर अवस्थित है। सर मिर्जा इस्माइल ने 
मैसूर के दीवान की हैसियत से दिए गए अपने एक भाषण मे कहा 
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था-' सम्पूर्ण मैसूर राज्य मे श्रवणबेलगोला सदृश अन्य स्थान नही है, 
जहाँ सुन्दरता तथा भव्यता का मनोज्ञ समन्वय पाया जाता हो।” वह जैन 
तीर्थ होने के साथ विश्व के कलाकारो तथा कलाप्रेमियो के लिए दर्शनीय 
तथा अभिवदनीय स्थल है। उस स्थान मे श्रमणशिरोमणि बाहुबली स्वामी 
की लोकोत्तर मूर्ति विद्यमान है तथा वहाँ का बेलगोल-सरोवर भी 
महत्त्वपूर्ण है। इस कारण श्रमण तथा बेलगोल समन्वित उस भूमि को 
श्रवणबेलगोला कहते है। जिस पर्वत पर मूर्ति विराजमान है वह भूतल 
से 470 फीट ऊँचाई पर है। समुद्रतल से 3347 फीट ऊँचा है। पर्वत 
का व्यास 2 फर्लाग के लगभग है। पहाड पर चढने के लिए लगभग 
500 सीढियाँ पहाड मे ही उत्कीर्ण है। प्रवेशद्वार बडा आकर्षक है। अन्य 
पर्वतो के समान दूर से रमणीयता और समीप मे भीषणतारूप विषमता 
यहाँ नही है। वह चिकना, ढालसमन्वित बढिया पाषाणयुकत है। 


दर्शक जब भगवान्‌ गोम्मटेश्वर की विशाल मनोज्ञ मूर्ति के समक्ष 
पहुँच दिगम्बर शात जिनमुद्रा का दर्शन करता हे तब वह चकित हो 
सोचता है-' अहा! मैं दु खदावानल से बचकर किस महान्‌ शान्तिस्थल मे 
आ गया हूँ। वहाँ आत्मा प्रभु की मुद्रा के बिना वाणी का अवलम्बन ले 
मौनोपदेश ग्रहण करता है। हजारो वर्ष प्राचीन मूर्ति दर्शक को प्राय नवीन 
निर्मित मूर्ति-सी प्रतीत होती है। सभी ऋतुएऐे आकर भगवान्‌ का हृदय 
से स्वागत करती है। कारण मूर्ति के ऊपर किसी भी प्रकार की छाया 
नही है, जो सूर्य, चन्द्र और वर्षा आदि ऋतुओ को प्राकृतिक मुद्राधारी 
प्रभु के समादर अथवा दर्शन मे अतराय उपस्थित कर सके। 


बारहवी सदी के बोप्पण पण्डित नामक कन्नड विद्वान्‌ ने नक्षत्रमालिका 
नाम की पद्य रचना मे भगवान्‌ का सुन्दर वर्णन करते हुए एक पद्य मे 
बडी मार्मिक बात कही है-'अत्यन्त उन्नत आकृतिवाली वस्तु मे सोन्दर्य 
का दर्शन नही होता, जो अतिशय सुन्दर वस्तु होती है वह अतीव उन्नत 
आकार वाली नही होती। किन्तु, गोम्मटेश्वर की मूर्ति मे यह लोकोत्तरता 
है कि वह अत्यन्त उन्नत होने पर भी अनुपम सौदर्य से विभूषित है।' 
मैसूर राज्य के पुरातत्व विभाग के डायरेक्टर डा० कृष्णा एम० ए>, 
पी०-एच० डी० लिखते है-“शिल्पी ने जैनधर्म के सम्पूर्ण त्याग की 
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भावना अपनी छेनी से इस मूर्ति के अग-अग मे पूर्णतया भर दी है। मूर्ति 
की नग्नता जैनधर्म के सर्वस्व त्याग की भावना का प्रतीक है। एकदम 
सीधे और उन्नत मस्तक युक्त प्रतिमा का अगविन्यास आत्मनिग्रह को 
सूचित करता है। होठो की दया-मयी मुद्रा से स्वानुभूत आनन्द और दुखी 
दुनिया के साथ सहानुभूति की भावना व्यक्त होती है।” 


"एलण८54०० ॥/५५०७? “नामक पुस्तक मे मूर्ति के विषय मे लिखा 
है-एक विशाल पाषाण को काटकर मूर्ति बनाई गई है। अज्ञात शिल्पी 
के हाथ से उस पाषाण के रूक्षस्तर मे से शान्त और दिव्य स्मित अंकित 
साधु की मनोज्ञ मूर्ति निर्मित हुई। इस महान्‌ कार्य मे कितना श्रम लगा 
होगा, यह बात दर्शक को आश्चर्य मे डाल देगी और वह इस बात को 
जानने की उलझन मे फस जाएगा कि क्‍या यह मूर्ति इस पर्वत की रही 
है अथवा वह जहा अभी अवस्थित है, वहा बाहर से लाई गई है। नही 
कह सकते कि, चट्टान वहा उपलब्ध हुई अथवा लाई गई। फरग्यूसन 
नामक विख्यात शिल्प-शास्त्री का कथन है-“इजिप्त के बाहर कही भी 
इतनी विशाल और भव्य मूर्ति नही है। वहा भी ऐसी कोई मूर्ति ज्ञात नही 
है जो इस मूर्ति के द्वारा प्रदर्शित परिपूर्ण कला तथा ऊचाई मे आगे बढ़ 
सके।” 


कहा जाता है कि गगनरेश के पराक्रमी मत्री गोम्मटराय-चामुण्ड 
राय के निमित्त से उनके ईश्वर-गोम्मटेश्वर की मूर्ति का निर्माण हुआ 
था। किन्तु जनश्रुति और परम्परागत कथानक से इस मूर्ति का निर्माण 
इतिहासातीत काल का बताया जाता है। जिन बाहुबली स्वामी की यह 
मूर्ति है, वे चक्रवर्ती सम्राट्‌ भरत के अनुज और भगवान्‌ ऋषभदेव के 
प्रतापी पुत्र थे। पोदनपुर का वे शासन करते थे। उन्होने चक्रवर्ती भरत 
को भी पराजित किया था। किन्तु भरत के जीवन मे राज्य के प्रति 
अधिक ममत्त्व देख और विषयभोगो की निस्सारता को सोच उन्होंने 
दिगम्बरमुद्रा धारण की। 


विजेता बाहुबलि अपने अन्त.करण मे क्‍या सोचते थे, इसका सुन्दर 
चित्र अंकित करते हुए महाकवि जिनसेन कहते हैं- 
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हे आयुष्मन्‌ भरत! यह लक्ष्मी मेरे योग्य नहीं है, कारण इसका तुमने 
अत्यन्त समादर किया, यह तो तुम्हारी प्रिय पतली के तुल्य है। बधन 
की सामग्री सत्पुरुषों को आनन्दप्रद नही होती। 


यह तो मुझे विष कटक समूह समन्वित प्रतीत होती है, अत: यह 
पूर्णतया त्याज्य है। मै तो निष्कटक तप:श्री को अपने अधीन करने की 
आकाक्षा करता हू।” 


उनकी मूर्ति मे भी उनका लोकोत्तर चरित्र और विश्वविजेतापन 
पूर्णया अकित प्रतीत होता है। यही कारण है कि बडे-बडे राजा 
महाराजा तथा देश-विदेश के प्रमुख पुरुष प्रभु की प्रतिमा के पास आकर 
अपनी श्रद्धाञ्जलियाँ अर्पित करते है। मूर्ति मे बाहुबली की महान 
तपश्चर्या अकित की गई है। वे एक वर्ष पर्यन्त खडगासन से तपश्चर्या 
करते रहे, इसलिए लता, सर्प आदि ने उनके प्रति स्नेह दिखाया। मूर्ति 
मे भी माधवी लता और सर्प का सद्भाव इस बात को ज्ञापित करते हुए 
प्रतीत होत है कि महामानव बाहुबली विश्व-बन्धु हो गए है। इसलिए हर 
एक प्राणी उनके प्रति आत्मीय भाव धारण कर अपना स्नेह व्यक्त करता 
है। मूर्ति के दर्शन से आत्मा मे यह बात अकित हुए बिना नही रहती 
कि अभय और अकल्याण का सच्चा और अद्वितीय मार्ग सम्पूर्ण परिग्रह 
का परित्याग कर बाहुबली स्वामी की मुद्रा को अपनाने मे है। विपत्ति 
का मार्ग भोग, परिग्रह, हिसा तथा विषयासक्ति मे है और कल्याण का 
प्रशस्त पथ अन्त.बाह्य-अपरिग्रह, अहिसा और आत्मनिमग्नता की ओर 
अपने जीवन को प्रेरित करने मे है। लेखनी की और वाणी की भी 
सामर्थ्य नही है कि मूर्ति के पूर्ण प्रभाव और सौदर्य का वर्णन कर सके। 
दर्शनजनित आनन्द वाणी के परे है। भारतरत्न बाबू राजेन्रप्रसादजी ने 
उस दिन गोम्मटेश्वर के दर्शन का उल्लेख करते हुए हम से मूर्ति के 
विषय मे यह सूत्र वाक्य कहा था कि-“मूर्ति अद्भुत है।” 


दिवगत भारतरत्न राष्ट्रपति डॉ राजेन्द्र प्रसाद ने अपनी आत्मकथा 
मे इस सबध मे महत्त्वपूर्ण चित्रण किया है-“ श्रवणवेलगोला के दृश्य 
अखुत है। वे ससार के उन चकित करने वाले स्थानो मे है, जिनको न 
देखना मानो मनुष्य की कृतियों के उत्तमोत्तम नमूनो को न देखना है।” 
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भगवान्‌ बाहुबली की मूर्ति के विषय मे वे लिखते हैं-“बहुत विशाल 
मूर्ति एक पहाड़ की चोटी पर काटकर बनाई गई है। जो बहुत दूर से, 
प्राय: दस-पन्द्रह मील की दूरी से नजर आने लगती है। तारीफ यह है 
कि इतनी बडी मूर्ति कुछ अलग से तैयार करके वहा चोटी पर बैठाई 
नही गई है, बल्कि वह पहाड की ऊची चोटी काटकर बनाई गई है, 
और चारो ओर की पहाडी काटकर समतल कर दी गई है। मूर्ति ऐसी 
सुन्दर बनाई गई है कि चाहे आप मीलो दूर से देखिए, चाहे नजदीक 
आकर देखिए, उसके सभी अग ऐसे अनुपात से बनाए गए मालूम होगे 
कि कही कुछ भी त्रुटि नजर न आएगी। प्रत्येक अग पैर की अगुलियो 
से लेकर नाक, कान तक अपने अपने स्थान पर ठीक अनुपात में बना 
दिख पडता है।” (आत्मकथा, पृ० 566) 


भारत-गौरव प० जवाहरलाल जी नेहरु ने भी अपनी पुत्री श्रीमती 
इन्दिरा गाधी के साथ इस आश्चर्यजनक मूर्ति के दर्शन किए। मूर्ति से 
प्रभावित हो जैन मठ मे विद्यमान प्रेक्षक-पुस्तिका मे प० जी ने सूत्रात्मक 
शैली मे अपने मनोभावो को इस प्रकार निबद्ध किया-“मै आज यहा 
आया और इस आश्चर्यजनक मूर्ति को देखा और प्रसन्‍न हुआ।” श्री 
नेहरु ने मूर्ति के दर्शन होने पर कहा था “मै दुनिया भर घूमा, लेकिन 
शांति कही नहीं मिली। हमे यहा आकर शान्ति मिली। यह शान्ति का 
स्थान है।” इन्दिरा जी ने अपने पिता से कहा था, “क्या हम स्वर्ग मे 
तो नहीं है।” अ० भा० काग्रेस के तत्कालीन अध्यक्ष श्री पुरुषोत्तम दास 
टण्डन ने कहा था “हमने पुराणो मे पढा हे कि स्वर्गलोक मे जाकर 
परमात्मा मिलता है। आज हम पैरो से चलकर साक्षात्‌ स्वर्ग मे आये और 
हमको यहा परमात्मा मिला। हमारी आत्मा पवित्र हुई।” 


निर्वाण भूमि होने के कारण पटना, सिद्धवरकूट (होल्कर स्टेट) 
गजपथा (नासिक) , द्रोणगिरी, नयनगिरी (बुन्देलखड), सोनागिरि (दतिया 
जिला), बडवानी, कुथलगिरि (जिला उस्मानाबाद निजाम), मुक्तागिरि 
(अमरावती) , पावागढ (बडोौदा) , गुणावा (गया) और मागीतुगी (मालेगाव, 
महाराष्ट्र प्रान्त) आदि प्रख्यात तथा पूज्य स्थल है; कारण यहा से बहुत 
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ही पवित्रात्माओ ने रतनत्रय धर्म की आराधना कर निर्वाण प्राप्त किया है। 
मागीतुगी क्षेत्र से रामचद्रजी, हनुमान्‌ जी आदि महापुरुषो ने मुक्ति प्राप्त 
की। इस क्षेत्र की पूजा मे लिखा है- 


“गगाजल प्रासुक भर झारी, तुव चरनन ढिग धारो, 

परिग्रह तिसना लगी आदि की, ताको है निरवारो। 

राम हनू सुग्रीव आदि जे, तुगी गिरि थित थाई, 

!०कोडि निन्‍्यानवे मुकत गए मुनि, पूजो मन बच काई॥” 
-सिद्धक्षेत्र पूजा, सग्रह पृ० 76। 


राम का चरित्र वर्णन करने वाले महाकाव्य जैनपद्मपुराण (पर्व 
22 श्लोक 67) से विदित होता है, कि माघ सुदी 2 कौ रात्रि के 
अंतिम प्रहर मे राम ने कैवल्य प्राप्त किया- 


“माघशुद्धस्थ पक्षस्य द्वादश्या निशि पश्चिमे। 
यामे केवलमुत्पन्न ज्ञान तस्य महात्मन.॥” 


भगवान राम की जिस प्रकार हिन्दू धर्म मे प्रतिष्ठा है, उसी प्रकार 
जैन धर्म मे भी उनकी परमात्मा के रूप मे पूजा और भक्ति की जाती 
है। जैनधर्म मे रघुपति राम की सन्यासावस्था के प्रति भक्ति की जाती 
है, क्योकि जैन धर्म मे वैराग्य की पूजा की जाती है। वैदिक ग्रन्थों मे 
लिखा है कि विश्वपूज्य भगवान्‌ ऋषभदेव ने ज्ञान वैराग्य और 
भक्तिस्वरूप निर्ग्रन्थ धर्म की देशना दी थी। तदूनुसार जैनधर्म मे भगवान्‌ 
राम की वैराग्यमयी सच्चिदानन्द पूर्ण अवस्था की अभिवदना की जाती 
है। उन्हे जैन ग्रन्थो मे पद्म नाम से भी जाना जाता है। जैन पद्म पुराण 
मे आचार्य रविषेण ने लिखा है कि बलदेव (राम) के दिव्य चरित्र का 
शुद्ध मन से स्मरण करने वाला सर्वप्रकार से सुखी और समृद्ध होता है। 
आचार्य लिखते है.- 


बलदेवस्य सुच्नरित दिव्य यो भावितेन मनसा नित्यम्‌। 
विस्मयहर्षाविष्टस्वान्त. प्रतिविनमपेतशकितकरण:॥23-56॥ 
वाचयति श्रुणोति जनस्तस्यायुर्वृद्धिमीयते पुण्य च। 
आकृष्टखड्भ-हस्तो रिपुरपि न करोति बैरमुपराममेति॥57॥ 
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कि चान्यद्धर्मार्थी लभते धर्म यशः पर यशसी3र्थी। 
राज्यश्रष्ट राज्य प्राप्तोति न सशयोउत्र कश्चित्कृत्य:॥58॥ 
इष्टसमायोगार्थी लभते त क्षिप्रतो घन धनाथी। 
जायार्थी वरपत्रीं पुत्रार्थी गोत्रनन्दन प्रवरपुत्रम्‌॥59॥ 
अक्लिष्टकर्म विधिना लाभार्थी लाभमुत्तम सुखजननम। 
कुशली विदेशगमने स्वेदशगमने तवापि सिद्धसमीह:॥60॥ 
व्याधिरुपैति प्रशम ग्रामनगर वासिन* सुरास्तुष्यन्ति। 
नक्षतै: सह कुटिला अपि भावान्वद्याग्रहाभंवन्तिप्रीता:॥6व॥ 
दुश्च्रिन्तितानी दुर्भावितानि दुष्कृतशतानि यान्ति प्रलयम। 
यत्किचिदपरमशिव तत्सर्व क्षयमुपैति पद्मकथाभि:॥62॥ 


आचार्य का यह कथन जैन दृष्टि का परिचायक है कि पद्म अर्थात्‌ 
राम की कथा के द्वारा महान अनिष्ट का क्षय होता हे “पद्मकथाभि 
अशिव क्षयमुपति”। 


भगवान्‌ मुनिसुव्रतनाथ, जो 20वे तीर्थंकर हुए है, के समय मे 
रामचन्द्र जी हुए थे। रामचन्द्र जी के समान हनुमान्‌ जी ने निर्वाण प्राप्त 
किया। हनुमान जी विद्या, बल सपन्‍न महापुरुष थे। उनकी ध्वजा मे कपि 
का चिह्न था, भ्रमवश चिह्न का प्रयोग चिह्॒वान्‌ के लिए प्रयुक्त होने लगा। 
वानर शाकाहार करने वाला शक्ति-स्फूर्ति-युक्त जीवधारी है। वह अहिसा, 
शक्ति और स्फूर्ति का प्रतीक है, इस कारण प्रतीत होता है कि हनुमान 
जी ने कपि को अपनी ध्वजा का चिह्न बनाया। आचार्य रविषेण के 
शब्दों मे यह समझना असम्यक्‌ है कि हनुमान जी बन्दर थे। वे सर्वगुण 
सम्पन्न महापुरुष थे। उनके पिता का नाम पवनजय था। वे भी महापुरुष 
थे। पवन-वायु से मानव की उत्पत्ति वैज्ञानिक दृष्टि विशिष्ट जैनधर्म मे 
स्वीकार नही की गई है। हनुमान जी ने भी कर्म शत्रुओ का क्षयकर 
सिद्धावस्था प्राप्त की है। उनकी सच्ची भक्ति करने से अनत सुख 
मिलता है। 


भीम, अर्जुन, युधिष्ठिर इन तीन पाडवो ने पालीताणा के (गुजरात 
प्रात के) शत्रुज्जय पर्वत पर तपश्चर्या की थी। दिगम्बर मुद्रा धारण कर 
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कर्म-शत्रुओ पर भी विजय प्राप्त की थी प्राकृत निर्वाणकाण्ड मे लिखा 
हर 


“पदुसुआ तिण्णि जणा दविडणरिदाण अ्ककोडीओ। 
सत्तुजयगिरिसिहरे णिव्वाणगया णमो तेसि”॥6॥ 


भैया भगवती दास जी ने इसको इन शब्दो मे स्पष्ट समझाया 


“पाडव तीन द्रविड़ राजान। आठ कोडि मुनि मुकति पयान। 
श्रीशब्रुज्जय गिरि के सीस। भाव सहित वदो निसदीस ”॥7॥ 


हरिवशपुराण मे लिखा है कि दिगम्बर दीक्षा धारण कर भीमसेन 
मुनिनाथ ने घोर तपश्चर्या की थी। उन्होने एक बार इस प्रकार नियम 
किया था :- 


कुन्ताग्रेणवितीर्ण भैक्ष्यनियम- क्षुक््षामगात्र क्षम:। 
घण्मासैरथ भीमसेन मुनिपोनिष्ठाप्य स्वान्तकलमम्‌॥ 
षष्ठाह्ैरूपवास-भेदविधिभिर्निष्ठाभि मुख्ये॑ स्थित- 
ज्यैष्ठाधैविजहार योगिभिरिला जैनागमाम्भोधिमि,॥ 64-46॥ 


भीमसेन मुनीश्वर ने भाले के अग्र भाग से दिए हुए आहार को 
ग्रहण करने का नियम लिया था। क्षुधा से उनका शरीर अत्यन्त दुर्बल 
हो गया था। छह मास इस तवृत्तिपरिसख्यानरूप तप में व्यतीत किए थे। 
पश्चात्‌ आहार का योग मिला था, जिससे हृदय का श्रम दूर हुआ था। 
युधिष्ठिर, अर्जुन आदि मुनियो ने भी बडी श्रद्धा के साथ बेला-तेला 
आदि उपवास किए थे। इस प्रकार भीमसेन मुनिराज ने जैनागम के सिन्धु 
युधिष्ठिर आदि मुनियो के साथ इस पृथ्वी पर विहार किया था। पाचो 
पाडव मुनिराज ने भगवान्‌ नेमिनाथ का निर्वाण ज्ञातकर शत्रुज्जय पर्वत 
पर प्रतिमा योग धारण किया था। वहा दुर्योधन के वश का क्षुयवरोधन 
नाम का कोई पुरुष रहता था। उसने उन पाडवों पर भयकर उपसर्ग 
किए। कषाय भाव मनुष्य से कल्पनातीत क्रूर कर्म कराता है। 


हरिवशपुराण मे लिखा है- 
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तप्तायोमयमूर्तिनि मुकुटानि ज्वलन्त्यलम। 
कटकै: कटिसूत्रादि तन्मूर्धादिष्चयोजयत्‌॥ 65-20॥ 
रौद् दाहोपसर्ग ते मेनिरे हिमशीतलम्‌। 
बीरा: कर्मविपाकज्ञा: कर्मक्षयकृतौ क्षमा:॥ 2॥ 
शुक्लध्यानसमाविष्टा भीमार्जुनयुधिष्ठिरा.। 
कृत्वाष्टविधकर्मान्त मोक्ष जम्मुस्त्रयो5क्षयम्‌॥22॥ 


उसने तपाये हुए लोहे के मुकुट, कडे तथा कटिसूत्र आदि बनवाए 
और उन्हे अग्नि मे अत्यन्त प्रज्ज्वलित कर उनके मस्तक आदि स्थानों 
में पहिनाए। पाण्डव मुनिराज धीर वीर थे, कर्म के उदय को जानने वाले 
थे एवं कर्मो का क्षय करने मे समर्थ थे इसलिए उन्होने दाह के उस 
भयकर उपसर्ग को हिम के समान शीतल समझा था। भीम, अर्जुन और 
युधिष्ठिर ये तीन मुनिराज शुक्लध्यान से युक्त हो, आठो कमों का क्षय 
कर मोक्ष गए। नकुल और सहदेव निर्विकल्प समाधि मे निमग्नता प्राप्त 
करने मे इसलिए असमर्थ रहे कि उनका ममतापूर्ण मन युधिष्ठिर आदि 
मुनिबधुओ पर किए गए उपसर्ग की ओर चला गया। इससे वे अद्दैत 
समाधि की समाराधना सम्यक्‌ प्रकार सम्पन्न न कर सके। उन्होंने 
सर्वार्थसिद्धि की श्रेष्ठ दिव्य पदवी प्राप्त की, जहा से चलकर दूसरे भव 
मे वे मुक्ति प्राप्त करेगे। आचार्य कहते है .- 


नकुल: सहदेवश्च ज्येष्ठदाह निरीक्ष्य तो। 
अनाकुलितचेतस्कौ जातौ सर्वार्थसिद्धिजो॥23॥ 
- (हरिवशपुराण) 


शत्रुञ्जय तीर्थ से पाण्डवो ने क्रोध, मान, माया, लोभादि मोह 
शत्रुओ पर विजय की थी इसलिए उस क्षेत्र का नाम सार्थक है। वह क्षेत्र 
पाचो पाडवो के सर्वागीण जीवन का स्मरण कराता हुआ साधक को 
प्रेरित करता है तथा कहता है अरे मूर्खा मेरे समीप आकर तू भी क्यो 
नही पराक्रमी पाण्डवो के समान अतरग शत्रुओ पर विजय पाने के लिए 
प्रयल करता है। सम्यक्‌ चारित्र की शरण ग्रहण कर और अपने मनुष्य 
जीवन को सार्थक बना। 


पालीताणा मे तीन हजार से अधिक जैन मन्दिर है, जिससे शत्रुजय 
क्षेत्र की मनोज्ता बढ गई है। उसे मन्दिरों का नगर भी कहते हैं। 
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जिस स्थान पर विशेष प्रभावशाली मूर्ति, मदिर आदि होते है, उसे 
अतिशय क्षेत्र कहते है। इनकी सख्या लगभग सौ से अधिक है। किसी 
स्थान पर साधकोी को अथवा भकक्‍्तो को विशेष लाभ दिखायी दे, उसे भी 
अतिशय क्षेत्र कहते है। ऐसे अतिशय क्षेत्र नवीन भी बन जाते है। 


जयपुर राज्य मे श्री महावीर जी नामक स्टेशन है। यहाँ के भगवान्‌ 
महावीर की मूर्ति का बडा प्रभाव सुना जाता है। हजारो यात्री वहाँ बदना 
को आते हैं। मीना और गूजर नामक ग्रामीण लोग हजारो की सख्या मे महावीर 
भगवान्‌ की ऐसी भक्ति करते है, जो दर्शकों को चकित करती है। 


जयपुर राज्य मे शिवदासपुरा स्टेशन के समीप एक नवीन अतिशय 
क्षेत्र की उपलब्धि हुई है। उसे पद्मपुरी कहते है। 


मध्यप्रान्त मे दमोह से 22 मील की दूरी पर कुण्डलपुर अतिशय 
क्षेत्र है। कहते है कि यवनराज औरगजेब ने वहा की भगवान्‌ महावीर 
की अतिशय मनोज्ञ पद्मयासन 2 फीट ऊची मूर्ति तुडवाने का प्रयत्न 
किया, किन्तु वहा की कुछ विशिष्ट घटनाओ ने यवन समप्राट्‌ को चकित 
कर दिया, इससे उस तीर्थ से उसकी वक्र दृष्टि दूर हो गई। पर्वत 
कुण्डलाकृति है। 64 जिन मन्दिरों से बडा रमणीय मालूम पड़ता है। 
महावीर भगवान्‌ के मन्दिर जिसे बडे बाबा का मन्दिर कहते है, के 
प्रवेश द्वार पर महाराज छत्रसाल के समय का लेख खुदा हुआ है। विक्रम 
सवत्‌ ]757 मे मन्दिर का जीणोंद्धार होकर जो महापूजा उत्सव हुआ था 
उसमे छत्रसाल महाराज ने भी भाग लिया था। उनके द्वारा भेट मे प्रदत्त 
एक बडा थाल मन्दिर के भण्डार मे अभी भी सुरक्षित है। 


राजपूताना मे आबू पर्वत पर अवस्थित जैन मदिर अपनी कला के 
लिए विख्यात है। कर्नल टॉड ने अपने राजस्थान मे लिखा है- 


“96९एण०0 ९णा0एश5ए 8 79 6 पाठड 509९४ 0 थी। 06 0ग्र0]65 
गा 0 भाते 08 ॥5 ॥0[ क्षा। ७४06 0९६065 (९ वध शिक्षिनं [2 
एथा गुएछाएबणी ॥ ? 


“भारतवर्ष के मदिरों मे यह श्रेष्ठ है यह बात निर्विवाद है। 
ताजमहल के सिवाय कोई और भवन उसकी समता नहीं कर सकता। 
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विमलशाह ने भगवान्‌ आदिनाथ का मंदिर विक्रम सवत्‌ 088 
(ईस्वी सन्‌ 03) मे बनवाया था। नेमिनाथ भगवान्‌ का मनोज्ञ मदिर 
तेजपाल वस्तुपाल नामक राजमंत्रियो ने बनवाया था। विक्रम सवत्‌ 287 
मे इस प्रख्यात मंदिर का निर्माण हुआ था। करोडो रुपयो का व्यय कर 
इस अनुपम मंदिर की रचना की गई है। शिल्पशास्त्र के अधिकारी 
विद्वान्‌ फर्ग्यूसस महाशय लिखते है-“/इस मदिर मे, जो कि सगमरमर 
का बना हुआ है, अत्यन्त परिश्रमी हिन्दुओ की टाकी से फीौते जैसी 
बारीकी के साथ, ऐसी मनोहर आकृतिया बनाई गईं है कि उनकी नकल 
कागज पर उतारने मे बहुत समय लगाने पर भी मै समर्थ नही हो 
सका।! ” 


कर्नल टॉड ने मदिर के गुम्बज को देख चकित होकर लिखा है 
कि “इसका चित्र तैयार करने मे लेखनी थक जाती है। अत्यन्त श्रमशील 
चित्रकार की कलम को भी इसमे महान्‌ श्रम पडेगा। इन मदिरों मे 
जैनधर्म की कथाए चित्रित की गई है। व्यापार, समुद्रयात्रा, रणक्षेत्र आदि 
के भी चित्र विद्यमान है।” मदिर के सौन्दर्य ने कर्नल टॉड के अतःकरण 
पर इतना प्रभाव डाल रखा था कि श्रीमति हटर ब्लेर नाम की महिला 
ने मदिर के गुम्बज का चित्र जब टॉड साहब को विलायत मे दिखाया 
तो उससे आकर्षित हो उन ने पश्चिम भारत की यात्रा' नाम की 
अग्रेजी पुस्तक उक्त महिला को समर्पण की और उस महिला से 
कहा-“हर्ष है कि तुम आबू गई ही नही, किन्तु आबू को इ्लैण्ड ले 
आई हो।” 


देवगढ बुदेलखड के जाखलोन स्टेशन से लगभग ]0 मील की 
दूरी पर अत्यन्त कलापूर्ण स्थान है। देवपति और खेपति बधुओ ने अपनी 
विशुद्ध भक्ति के प्रसाद से विपुल द्रव्य लाभ किया और द्रव्य का 
सद्व्यय करते हुए अगणित कलामय जिनेन्द्रमूर्तिना देवगढ मे बनवाईं, 
जिनके सौन्दर्य दर्शन से नयन सफल हो जाते है। यह श्रवणबेलगोला की 
लघु-आवृत्ति सदृश प्रतीत होता है। साची (भूपाल रियासत) की प्राचीन 
भव्य बोद्ध सामग्री जिस प्रकार हृदय पर अमिट प्रभाव डालती है उसी 
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प्रकार प्रेक्षक भी देवगढ़ को अनुपम उत्कृष्ट कलापूर्ण सामग्री से 
प्रभावित तथा आनदित हुए बिना नहीं रह सकता। वहा हजारो मूर्तियों को 
देख आत्मा मे वीतरागता का अपूर्व प्रभाव उत्पन्न होता है। वहा का 
सजीव प्रभाव हृदयपटल पर एक बार भी अंकित होकर सदा अमिट 
रहता है।' 


जर्मन विद्वानू डा ब्रून (छाणा) ने देवगढ़ रहकर महान श्रम 
उठाकर महत्त्वपूर्ण शोध की है। डा ब्रून हमे देवगढ मे मिले थे। उनका 
अभिमत है कि देवगढ में क्रमिक विकास की द्योतिका जितनी सामग्री 
मिलती है उतनी अन्यत्र नही हे। वहा शान्तिनाथ के बडे मंदिर मे 2 
फुट ऊची मूर्ति है। उस मदिर की उत्तरी दालान मे एक ज्ञान शिला 
' अकित है यह विचित्र शिलालेख 8 भाषाओ और लिपियो मे उत्कीर्ण 
है। मौर्यकालीन ब्राह्मीलिपि से लेकर मध्यपूर्वकालीन आर्य और द्रविड 
लिपियो तथा विभिन्‍न भारतीय भाषाओ का उसमे समावेश है। देवगढ़ के 
शिलालेख नागरी लिपि के विकास के इतिहास की दृष्टि से बडे महत्त्व 
के है। वी सदी मे चदेल राजा कीर्तिवर्मन के मत्री वत्सराज ने यहा 
एक दुर्ग निर्माण कराकर इस स्थल का नाम कीर्तिंगिरि रखा था। पहले 
इस क्षेत्र को “लुअच्छगिरि' कहते थे। यहा एक लेख है कि आचार्य 
कमलदेव के शिष्य आचार्य श्रीदेव ने विक्रम सम्वत्‌ 989, शककाल 
784 (सन्‌ 862) की अश्विन शुक्ला चतुर्दशी बृहस्पतिवार को उत्तराभाद्र 
पद नक्षत्र मे शांतिनाथ मदिर के निकट मान स्तभ को प्रतिष्ठापित कराया 
था। विक्रम तथा शक सम्वत्‌ का एकत्र प्राचीन उल्लेख इस शिलालेख 
की विशेषता है। देवगढ़ की कला दक्षिण की द्रविड कला से भिन्‍न है। 
देवगढ की जैन कला को नागर कला कहा जाता है। 


एक जगह चक्रेश्वरी देवी है, जो आदिनाथ भगवान्‌ की शासन देवी 
है। उस देवी के 20 हाथ बताए गए है, जिनमे वह चक्र तथा अन्य शस्त्र 
पकडी है। वहा 22वे तीर्थंकर नेमिनाथ की यक्षिणी अम्बिका देवी की 
मूर्तिया अन्य यक्षियो की अपेक्षा अधिक पाई जाती है। पच परमेष्ठियो 
को मूर्ति भी यहा है। 
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यहा ऋषभदेव की मूर्ति जटायुक्त है। मुनि, आर्यिका के सिवाय 
श्रावक तथा श्रविकाओ की भी मूर्ति यहा है। कहीं-कहीं दपति का चित्र 
वृक्ष के नीचे खडा हुआ पाया जाता है और प्रत्येक की गोद मे एक 
बच्चा है। पुरातत्व विभाग के तत्कालीन सुपरिन्टेडेट श्री दयागाम साहनी 
ने इसका भाव यह सोचा था, “ये बच्चे अवसर्पिणी के सुषमा-सुषमा 
समय की प्रसन्‍न जोडिया है। ये युगलिये कल्पवृक्ष के नीचे खडे है।” 
पुराणो मे से उत्तम भोगभूमि का वर्णन आया है। माता पिता सतति का 
मुख देखने के पूर्व ही स्वर्गगासी बन जाते थे। अत साहनी जी की सू 
चितनीय हो जाती है। देवगढ़ मे 200 शिलालेख है, जिनमे 57 
ऐतिहासिक महत्त्वपूर्ण है। 


देवगढ क्षेत्र मे वैष्णो और शैवों की कला भी पाई जाती है। वहा 
सूर्य, गणेश, विष्णु, दशावतार, नर-नारायण, सप्तमातृका देवी आदि की 
मूर्तिया पाई जाती है, इससे यह ज्ञात होता है, कि देवगढ जैनो का ही 
नही वैष्णवों और शैवों की भी आराधना का स्थल रहा है। वहा रामायण 
महाभारत के भी दृश्य पाए जाते है। यह पर्वत उत्तर दक्षिण एक मील 
लम्बा, पूर्व-पश्चिम छह फर्लाग चौडा है। पर्वत की चढाई सरल है। 


बुदेलखड मे पन्ना रियासत के अन्तर्गत खजुराहो के जैन मंदिरों की 
उच्च और मनोज्ञ कला भी दर्शनीय है। भगवान्‌ शान्तिनाथ की 20 हाथ 
के लगभग उन्नत प्रतिमा बहुत सुन्दर है। वहा की स्थापत्यकला बहुत 
भव्य है। ग्वालियर के किले की विशाल प्रतिमाये अपूर्व है। थूबोौन, 
पपौरा, चदेरी आदि के स्थानो की बदना से हृदय हर्षित होता है। सारे 
भारत मे अनेक महत्त्वपूर्ण वदनीय स्थल है। उनका वर्णन एक महान्‌ 
ग्रथ का विषय है। 


जिस प्रकार अतिशय विशेष होने के कारण कोई स्थल अतिशय-द्षेत्र 
रूप मे पूजा जाकर साधक के अन्तःकरण में भव्य-भावनाओ को 
सवर्द्धित करता है उसी प्रकार तीर्थकर भगवान्‌ के गर्भ, जन्म, तपश्चर्या 
तथा कैकल्योत्पत्ति के स्थान भी विशेष उद्बोधक माने जाते है। भगवान्‌ 
पार्श्वनाथ तथा सुपाश्वनाथ तीर्थकर के जन्म से काशी नगरी पवित्र हुई 
और बह साधको के लिये पुण्यधाम बन गई। इन तीर्थकरो के जन्म से 
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पवित्र बनारसी नगरी के प्रति भक्ति प्रकट करने के लिये श्रीयुत 
खरगसेन जी जौहरी ने अपने होनहार चिरजीव और सर्वमान्य महाकवि 
का नाम बनारसी दास रखा था। अपने अर्धकथानक के आरम्भ मे जो 
पद्य इन्होने दिए है वे उदबोधक होने के साथ आनन्दजनक भी है तथा 
उनसे “बनारस' नगर की अन्वर्थता प्रकाश मे आती है- 


“पानि-जुगल-पुट-सीस धरि, मानी अपनपौ दास। 
आनि भगति चित जानि प्रभु, बन्दौ पास-सुपास॥॥॥ 
गग माहि आइ धसी द्वै नदी वरुना असी, 

बीचि बसी बानारसी नगरी बखानी है। 

कसिवार देस मध्य गाउ तातै कासी नाउ, 

श्री सुपस पास की जनम भूमि मानी है॥ 

तहा बुहू जिन सिवमारग प्रगट कीनौ, 

तब सेती सिवपुरी जगत मै जानी है। 

ऐसी विधि नाम थपे नगरी बनारसीके, 

और भाति कहै सो, तो मिथ्यामत-बानी है ”॥2॥ 


महाकवि को “बनारस' इस नाम पर बड़ी आदर भावना प्रतीत 
होती है, उनकी सुरुचि आत्म-स्वरूप की ओर बढ़ी इसे वे पारस प्रभु 
के जन्म से पुनीत बनारस नगरी का प्रसाद मानते है और वे अपने अन्त 
करण की निर्मल और अत्यन्त स्फीत भक्ति को इस अमर पद्य द्वारा 
व्यक्त करते है- 


“जिन्हके वचन उर धारत जुगल नाग, 
भए धरनिद पदमावती पलक मे। 
जाकी नाम-महिमासो कुधातु कनक करे, 
पारस पखान नामी भयो है खलक मे॥ 
जिनन्‍्ह की जनमपुरी नाम के प्रभाव हम, 
अपनो स्वरूप लखे भानुसो भलक मे। 
तेई प्रभु पारस महारस के दाता अब, 
दीजे मोहि साता दृग लीलाकी ललकपमे॥” 
“नाटक समयसार, मंगलाचरण-3। 
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जैन सस्कृति के विकास और सवर्द्धन की पुमीत पुण्य-भूमि के. 
रूप मे बिहार प्रान्त के राजगृही का अत्यन्त उच्च स्थान है। कारण, 
वासुपूज्य भगवान्‌ को छोड शेष 23 तीर्थकरो ने केवल्य लाभ के उपरान्त 
अपनी धार्मिक देशना से राजगिरि को पवित्र किया था। बीसवे तीर्थंकर 
भगवान्‌ मुनिसुत्रत के पुण्य जन्म से यह पच शैलपुर-राजगिरि पवित्र 
है-“पञ्च शैलपुर पूत मुनिसुब्नतजन्मना॥” हरि- पु० 52-3॥ 


भगवान्‌ महावीर के समवसरण-धर्मसभा के प्रधान पुरुष-सम्राट्‌ 
श्रेणिक-बिम्बसार की निवासभूमि और राजधानी राजगृही रही है। राजगृही 
के पूर्व मे चतुष्कोण ऋषिशैल, दक्षिण मे वैभार और नेऋत्य दिशा मे 
विपुलाचल पर्वत है, पश्चिम, वायव्य और उत्तर दिशा मे छिन्न नाम का 
पर्वत है, ईशान दिशा मे पाण्डु नाम का पर्वत है।' हरिवशपुराण से विदित 
होता है कि भगवान्‌ महावीर ने जुम्भिक ग्राम को ऋजुकूला नदी के तीर 
वैशाख सुदी 0 को कैवल्य प्राप्त किया था। गणधर का योग न मिलने 
के कारण 66 दिन तक प्रभु का मौन विहार हुआ और वे राजगृह नगर 
पधारे। आचार्य जिनसेन राजगृह का विशेषण “जगत्‌ख्यातम्‌' देकर उस 
पुरी की लोक प्रसिद्धता को प्रकट करते है। अनन्तर भगवान्‌ ने जिस 
प्रकार सूर्य विश्व के प्रबोधन निमित्त उदयाचल को प्राप्त होता है, उसी 
प्रकार अपरिमित श्रीसम्पन्न विपुलाचल शैल पर आरोहण किया। हरिवश 
पुराण मे लिखा है- 


“षट्षष्टिदिवसान्‌ भूयो मौनेन विहरन्‌ विभु:। 
आजगाम जगत्ख्यात जिनो राजगृह पुरम॥6॥ 

आरुरोह गिरि तत्र विपुल विपुलञ्रियम्‌। 

प्रबोधार्थ स लोकाना भानुमानुदय यथा॥62॥” -सर्ग 2 


भगवान्‌ की दिव्य-वाणी प्रकाशन के योग्य गणधरादि की प्राप्ति 
होने पर विपुलाचल को ही सर्वप्रथम यह सोभाग्य प्राप्त हुआ कि 66 
दिन के पश्चात्‌ श्रावण कृष्ण प्रतिपदा के प्रभात मे जब कि सूर्य उदय 
हो रहा था और अभिजित नक्षत्र भी उदित था, भगवान्‌ के द्वारा धर्म-तीर्थ 
की उत्पत्ति हुई आचार्य यतिवृषभ तिलोयपण्णत्ति मे श्रावण कृष्ण 
प्रतिपदा को युग का प्रारम्भ बताते है। 
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ससार के महान्‌ ज्ञानी सन्‍्त-जन और पुण्यात्मा नर-नारियों के 
आवागमन से राजगिरि का भाग्य चमक उठा। अनेकान्त विद्या के सूर्य 
ने राजगिरि के विपुलाचल के शिखर से मिथ्यात्व अन्धकार निवारिणी 
किरणो के द्वारा विश्व को परितृप्त किया, इसलिये राजगिरि और उसके 
विपुलाचल का दर्शन साधक के हृदय मे भगवान्‌ महावीर के समवसरण 
की स्मृति जागृत कर देता है। राजा श्रेणिक विपुलाचल का इन सुन्दर 
शब्दों मे कथन करते है- 


तपोवनमिद रम्य परितो विपुलाचलम्‌ 
दयावनमिवोम्दूत प्रसादयति मे मन.॥-47॥ 
महापुराण 


विपुलाचल के आस-पास का तपोवन बडा रमणीय है। वह दया 
वन रूप मे मेरे मन को आनद प्रदान करता है। 


राजगिरि का नाम साधको को स्मरण कराता है और सम्भवत बे 
अपने ज्ञान नेत्र से उस अतीत के आध्यात्मिक जागरणसम्पन्न भव्य काल 
को देख भी ले, जबकि वनमाली ने आकर मगध-सम्राट्‌ श्रेणिक को यह 
श्रुति-सुखद समाचार सुनाया था, कि श्री बीर प्रभु विपुलाचल पर पधारे 
है और उनके आध्यात्मिक प्रभाव से सारा बन विचित्र सौदर्यसम्पन्न हो 
गया है। वनपालक के यह शब्द सदा स्मृतिपथ मे गूजते रहेगे- 


“बीर प्रभु विपुलाचल आए, छह रितु फूली कली कली॥” 


जैन तीर्थयात्रा विवरण मे निर्वाणभूमि, अतिशय क्षेत्र पचकल्याणक 
स्थल सब साधको के लिये पूज्यस्थल बताए है। हमने कतिपय स्थलो का 
ही ऊपर संक्षिप्त वर्णन किया है, अन्यथा हमे बडवानी सत्पुडा पर्वत की 
चार हजार फूट ऊची चोटी पर स्थित सिद्धक्षेत्र चूलगिरि के विषय मे 
प्रतिपादन करना अनिवार्य था। वहा से इन्द्रजीत, कुम्भकर्ण ने तप-साधना 
के फलस्वरूप सिद्धि प्राप्त की। बड़वानी से 5 मील दूर भगवान्‌ 
ऋषभदेव की 84 फौट ऊची खड्गासन मूर्ति की विशालता दर्शको को 
चकित कर देती है।” इतनी विशाल मूर्ति सारे विश्व मे नहीं है। वह 
इतिहासातीत काल की मूर्ति कही जाती है। अब पुरातन मूर्ति का 
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जीर्णोद्धार हो जाने से पुरातत्त्वज्ञ प्राचीनता का प्रत्यक्ष बोध प्राप्त करने मे 
असमर्थ है। हमे 22 नवम्बर सन्‌ 962 के प्रभात मे महोत्सव के समय 
उनका अभिषेक करने का पुण्य अवसर प्राप्त हुआ था। 


निर्वाण प्राप्त आत्माए लोक के शिखर पर विद्यमान रह अपने ज्ञान 
तथा आनन्द स्वभाव मे निमग्न रहती है। बौद्ध मानता हे, कि दीपक का 
तेल-स्नेह समाप्त होने पर वह बुझ जाता है, उसी प्रकार स्नेह-रागादि के 
क्षय होने से जीवन प्रदीप भी बुझ जाता है। जैनदृष्टि मे आत्मा के 
विकारों का पूर्ण क्षय होने पर परिशुद्ध आत्मा का पूर्ण विकास होता है। 


मोक्ष के विषय मे वरागचरित्र का यह वर्णन महत्त्वपूर्ण है :- 


आवित्यो5न्यो भुवि नास्ति भास्वान्‌। 
समुद्रतोडन्यो न जलाश्रयएच॥ 

न चोच्छितोउन्याउस्ति गिरिरगिरीन्द्रात्‌ 
मोक्षतो5न्यो5स्ति सुखप्रतिष्ठा॥0-56॥ 


जगत्‌ मे सूर्य से अधिक तेजस्वी अन्य नही है, समुद्र से बढकर 


अन्य जल का अधिष्ठान नही है, सुमेरु पर्वत की अपेक्षा अधिक समुन्नत 
अन्य पर्वत नही है, तथा मोक्ष से बढकर सुख का सद्भाव अन्यत्र नही 


है। 


साधक की मनोवृत्ति निर्मल करने मे पुण्यस्थलो को निमित्तमात्र 
कहा हे। वैसे जो जिस किसी स्थल पर समासीन हो समर्थ साधक 
विकारो के विनाशार्थ प्रवृत्त होता है, वही निर्वाणस्थल बन जाता है। 


निश्चय नय की प्रधानता से यथार्थ देवालय शरीर है जहा आत्मदेव 
विद्यमान है। योगसार मे कहा है.- 


तित्यथहि देवलि देउ णवि इम सुइकेवलि वुत्तु। 
देहा-देवलि देठ जिणु एहड जाणि णिभतु॥ 4॥॥ 


श्रुवतेवली का कथन है, कि तीर्थ देवालय तथा देव नही है। देह 
देवालय है। उसमे जिनदेव है, यह स्पष्ट रूप से जानना चाहिए। 
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यह तत्त्व निर्विकल्प समाधि के अभ्यासी शुद्धोपयोगी महामुनियों 
के लिए हितप्रद है। आर्तध्यान तथा रौद्रध्यान के कुचक्र मे फसने वाले 
गृहस्थ का कर्त्तव्य है कि वह जिन मदिर प्रतिमा, निर्वाणभूमि आदि को 
न भूले। उसे यह स्मरण रखना चाहिए - 


जिन प्रतिमा अरू जिन भवन कारण सम्यकज्ञान। 
कृत्रिम और अकृत्रिम तिनहि नमो धर ध्यान॥ 


भगवान पार्श्वनाथ ने दो भव पूर्व आनन्द नरेश की पर्याय धारण 
की थी। उस जीव ने ही तीर्थंकर प्रकृति का बध किया था। एक बार 
वसनन्‍्तमास के नदीश्वर पर्व मे उन्होने ही नदीश्वर महापूजा को थी, 
उसमे विपुलमति महानमुनि पधारे थे। आनद राजा ने मुनीश्वर से पूछा 
था, “भगवन अचेतन प्रतिमा की पूजा से किस प्रकार कल्याण होता 
है?” मुनिराज ने कहा था, “प्रतिमा, मंदिर आदि के निमित्त से 
विशुद्धभाव होते है। अचेतन होते हुए भी वे भव्यो के पुण्य बन्धन के 
कारण भावो की उत्पत्ति मे कारण है”। उत्तरपुराण मे लिखा है, कि 
मदिर, मूर्ति आदि अचेतन है, फिर भी वे कल्याणप्रद है 


भवत्यचेतन किन्तु भव्याना पुण्यबधने। 
परिणाम-समुत्पत्तिहेतुत्वात्करण भवेत्‌॥73 पर्व-49॥ 


जो एक उपादान कारण से ही कार्य की उत्पत्ति मानते है, उनके 
भ्रमभभाव भगाता हुआ यह पद्च कहता है - 


कारणद्वय सानिध्यात्सर्वकार्य-समुद्भव.। 
तस्मात्तत्साधुविज्ञेय पुण्यकारणकारणम्‌॥73-53॥ 


निर्मित्त और उपादान इन कारणद्वय से समस्त कार्यो की उत्पत्ति 
होती है, इसलिए यह बात भलीभाति जान लेना चाहिए कि जिन मन्दिर, 
प्रतिमा पुण्य बध के कारण, जो शुभ परिणाम है, उनमे कारण बनते है। 
वे पुण्य के कारण होने से 'पुण्यकारण-कारण' कहे गए है। बाह्य सामग्री 
को 7रशाब्ल ०४7४० कहा जायेगां। किन्ही की यह भ्रमपूर्ण धारणा हो गई 
है, कि कार्य की उत्पत्ति मे उपादान कारण ही प्रायोजनीक है निमित्त 
कारण कुछ भी सहायता न कर यथार्थ मे अकिचित्कर है। इस विवेक 
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शून्य दृष्टि की समीक्षा करते तार्किक अकलकदेव ने अष्टशती मे लिखा 
है, “तदसामर्थ्य मखडयद किचित्कर कि सहकरिकारण स्थात्‌ ”-यदि 
निमित्त कारण के द्वारा उपादान कारण की असमर्थता दूर नहीं की गई 
तो ऐसे न कुछ करने वाले-अकिचित्कर कारण को क्यो सहकारी कारण 
कहा जाएगा? निमित्त यदि कुछ नहीं करता तो, जल के बिना चावल 
भात रूप क्यो नहीं होता है? अत, निमित्त कारण की उपादेयता स्पष्ट 
है। उसका उचित मूल्याकन न करना सम्यक्‌ ज्ञान के विरुद्ध कथन है। 
इस तात्त्विक विचार की पृष्ठभूमि मे तीर्थों की बदना का महत्व स्पष्ट 
हो जाता है। 'हाथ कगन को आरसी क्या”, इस सूक्ति के प्रकाश मे 
तीर्थवदक स्वय सोच सकता है, कि पुण्य स्थलो मे पहुचने से उसके 
हृदय को स्फूर्ति, शान्ति तथा आनन्द मिलता है या नहीं? भगवान 
पार्श्वनाथ की निर्वाणभूमि स्वर्णभद्र कूट पर पहुचने वाले यात्री से पूछो, 
कि तुम्हे कितना सुख और शाति वहा मिलती है, तो वह “अवर्णनीय' 
शब्दों के द्वारा अपना असीम आनन्द व्यक्त करेगा। ऐसी ही अखुत 
मनोदशा भगवान्‌ बाहुबली की श्रवणबेलगोला स्थित दिव्य मूर्ति के दर्शन 
करने पर होती है। उसके समक्ष स्वर्ग का साम्राज्य भी तुच्छ लगता है। 
अमूर्ति पूजक वर्ग का भी हृदय उनके दर्शन से नाच उठता है? यह बाह्य 
समीचीन सामग्री के प्रभाव को स्पष्ट सूचित करता है। तीर्थंकर, उनकी 
मूर्ति, उनके कल्याणको के स्थानो की भक्ति करने वाला विवेकी भक्त 
स्वय तीर्थंकर बनने मे कारण श्रेष्ठ पुण्य को प्राप्त करता है। कुन्दकुन्द 
स्वामी ने प्रवचनसार मे कहा है “पुण्ण फला अरहता” (] 

45)-पुण्य का फल अरहत का पद है। अमृतचन्द्रसूरि की टीका मे 
लिखा है “अ्हन्त- खलु सकल-सम्यक्‌-परिपक्व-पुण्य- कल्पपादप 
फला एवं भवति”-अर्हन्त परिपूर्ण तथा समीचीन एवं परिपक्व दशा 
को प्राप्त पुण्यरूप कल्पवृक्ष के फल है।” इस प्रकाश मे तीर्थस्थल की 
महिमा स्पष्ट होती है। धवला टीका मे मगल के सचित्त, अचित्त तथा 
मिश्ररूप तीन भेद कहे है। “अचित्त मगल कृत्रिमाकृत्रिम-चैत्यालयावि ” 
(पृष्ठ 28ए भाग )-कृत्रिम अकृत्रिम चैत्यालयादि अचित्त मगल है। 
अत* निर्वाण स्थल अचित्त मगल है। गौतम गणधर सम्पूर्ण निर्बाण क्षेत्रो 
को प्रणाम करते हुए कहते है, “णमो लोए सब्वसिद्धायदणाण ” 
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(प्रतिक्रमण ग्रथत्रयी)। गृहस्थो तथा सविकल्पावस्था युक्त प्रमत्तनुण 
स्थानवर्ती मुनीश्वरो के लिए तीर्थ स्थान 'अमृतकुभ” सदृश है। 


दुर्बल मनोवृत्ति वाले साधको के लिये अवलम्बन की अधिक 
आवश्यकता होती है। समर्थ जिस प्रकार प्रवृत्ति करता है, वह मार्ग बन 
जाता है। आचार्य अमितगति कहते है- 


“न सस्तरो भद्ग, समाधिसाधन 
न लोकपूजा न च सघमेलनम्‌। 
यतस्ततो5ध्यात्मतो भवानिश 
विमुच्य सर्वामपि बाह्यवासनाम्‌॥” 
-द्वत्रिशतिका 23 


जैनशास्त्रो के परिशीलन से स्पष्ट विदित होता है, कि किस 
महापुरुष ने कब और किस स्थल से आत्मस्वातत्र्य-मुक्ति प्राप्त को। 
आज तक यह स्थल परम्परा से पूजा भी जाता है। निर्वाणभूमि पर मुक्त 
होने वाले आत्मा के चरणों के चिह् बने रहते है, उनको ही आराधक 
प्रणाम कर मुक्त आत्माओ की पुण्यस्मृति द्वारा अपने जीवन को 
आलोकित करता है। इन प्रमाणो के आधार पर विद्यावारिधि बैरिस्टर श्री 
अम्पतराय जी यह निष्कर्ष निकालते है कि-'यथार्थ मे जैनधर्म के 
अवलम्बन से निर्वाण प्राप्त होता है। यदि अन्य साधना के मार्गो से 
निर्वाण मिलता, तो मुक्त आत्माओ के विषय मे भी स्थान, नाम, समय 
आदि का प्रमाण उपस्थित करते।' वे लिखते है-“[४० ०0४८ थाह्टाण। 5 
॥ २ 002007 (0 णियाओं 3 ॥8 ण धाश्ा ण्रा0 ॥9ए6 #शा९0 5000004 0५ 
६0070 ॥5 (६8०९६ ” ((.थाए6 ० छल€कभा, 0 2 ) 


मुमुक्ष के लिये भैया भगवतीदास जी कहते है- 


“तीन लोक के तीरथ जहाँ, नित प्रति बदन कीजै तहाँ। 
मन-वच-कांय सहित सिर नाय, बदन करहि भविक गुण गाया” 


कौन साधक मुक्ति की उज्ज्वल भावना के प्रबोधक पुण्य तीर्थो की 
अभिवन्दना द्वारा अपने जीवन को आलोकित न करेगा। 


में के मंध् मंद मं 
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संदर्भ सूची - 


! गौतम स्वामी के निर्वाण के विषय मे यह बात ज्ञातव्य है कि महावीर भगवान 
का जिस दिन निर्वाण हुआ, उसी दिन गौतम स्वामी ने चार घातिया कर्मों का 
नाश कर केवलज्ञान प्राप्त किया। उसके अनन्तर उन्होने अनेक देशो मे विहार 
कर अन्य जीवो को धर्म का उपदेश दिया और अन्त मे राजगिरी के विपुलाचल 
पर्वत से उन्होने मोक्ष प्राप्त किया। उत्तर पुराण मे लिखा है कि गौतम स्वामी ने 
श्रेणिक महाराज को अपने निर्वाण के विषय मे इन शब्दो द्वारा सूचना दी थी- 

भविष्याम्यहमप्यद्य केवलज्ञानुलोचन । 
भव्याना धर्मदेशेन विहृत्य विषयास्तत ॥76-56॥ 
गत्वा विपुलशब्दादिगिरौ प्राप्स्यामि निर्वतिम्‌॥57॥ उत्तर पुराण।। 

2. “अज्ज वि तिरयणसुद्धा अप्पा झाएवि लहहि इदत्त। 
लोयंतियदेवत्त तत्थ चुआ णिव्वुदि जति॥”! 

-मोक्षप्राभुत 77मे कुन्दकुन्द स्वामी 

3. नेमिनाथ भगवान्‌ के विवाह और वैराग्य का जस्टिस जैनी ने बडा आकर्षक वर्णन 
किया है- 

“ल6 एशाशा॥॥9) १8५ 3 9॥06 ०9णा) ए ॥6 १७0४०३ टीका ४ एिएथाए2 
भा0 096 ॥शा0पा०0६6 06 ०]0 जराशा 8000 (0 06 ॥स्‍भा60 ॥0 शि0855 
रिक्ुक्रा)भ, 0309#67 0 06 लार्श एशा३5९३ जेाला ॥6 परधधा426 
एा0०65७णा ०? िदशाशाक्ष)8 ॥908020 ॥6 ७0675 2856, ॥6 ॥620 
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4... स्व० प्रधानमन्त्री ५ जवाहरलाल नेहरु के वन्य पशुओ के शिकार के विरोध मे 
व्यक्त किए गए ये विचार महत्वपूर्ण हैं- “बेवकूफ लोग जगल मे बन्दूक लेकर 
जाते है और जानवरों को मार डालते है और खूबसूरत चीजो को बरबाद कर 
देते है। ज्यादा मजा तो निहत्थे होकर जगलो मे घूमने मे आता है। ऐसे जाने पर 


ही मालूम होता है कि जगली जानवर हमसे डरते नहीं है और उनके पास जाया 
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जा सकता है। जानवरो मे आदमी से ज्यादा समझने की ताकत होती है। अगर 
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कोई आदमी उन्हे मारने के इरादे से जाता है तो जानवर डर कर भाग जाते है। 
लेकिन अगर हम जानवरो को दोस्त बनाने के इरादे से जाये तो वे समझ जाते 
है कि कोई दोस्त आ रहा है और वे उसका बुरा नही मानते।”” ( नवभारत टाइम्स, 
7 जून 964)। 

कभी-कभी शिकारी की आत्मा मे भी दीन पशु की व्यथा के प्रति करुणा 
का भाव जगता है। शेक्सपियर का एक पात्र सीनियर ड्यूक शिकार के लिए जाते 
समय कहता है- 
“(7ए॥6, आब। ए९ ९0 270 तो] (५ ५टा507? 
#ज0 एटा ॥ ॥]९5 7९, 7900 09[0700९0 00]$, 
छ86७॥ए गक्चाए6 0प्राश्टोरा$ एण व5 6652॥ साफ, 
9॥000 ॥ हा 0ज ०७गग65 शा) (780 ॥63805 
प्रि॥ए९ #शा 7000 90८65 22ूण80 

[45 70प /.#2 ॥ ७० वी, 5<चा6 वी] 

घट्खण्डागम भाग ] पृ० 67 70! 
बहत्तर वर्ष को आयु-युकत। 
जैन सिद्धान्तभास्कर भाग 4 किरण 3 पृ० 48। 
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58ंभा05 भशशाशालश 6 70. 7३५ 0070 का 5 ण 9४५ 70५20 /]४०॥ाएए 
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०65 ॥ गा 6 एशाल्टाणा 0 करा ॥ ताएणा5 (9 23) 

“प्रेयसीय तवेवास्तु राज्यश्रीर्या त्वयादुता। 

नौचितैषा ममायुष्मन्‌ बन्धो न हि सता मुदे।। 97” 

“विषकण्टकजालीव त्याज्यैषा सर्वथापि न | 

निष्कण्टका तपोलक्ष्मी स्वाधीना कर्तुमिच्छताम्‌।99।॥”(-महापुराण पर्व, 36) 
“रामहणूसुग्गीओ गवयगवकक्‍्खो य णीलमहणीलो। 

'णबणवदीकोडीओ तुगीगिरिणिव्वुदे बदे”॥॥8।।-प्राकृत निर्वाणकाण्ड। 
शिलएा65006 ॥0४भशाणा$ ण 5गटला #रद्या।6टफए6 ता प्रा0प्रढका 09 
फकदध्ए४5४० 


आबू जैन मदिरो के निर्माता, पृ 65, 69। 
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आत्पजागृति को साधन-तीर्थस्थल 337 


जैन सिद्धान्त-भास्कर ( भाग 8 किरण 2) से ज्ञात होता है कि पर्वत उत्तर-दक्षिण 
] मील लम्बा, पूर्व-पश्चिम 6 फर्लाग चौड़ा है। पर्वत की चढाई सरल है। मन्दिर 
लगभग 8 सौ वर्ष प्राचीन कहे जाते है। भगवान्‌ ऋषभदेव की मूर्ति जटायुक्त है। 
वहाँ तीर्थकर बाहुबली शासन-देवता, मुनि-आर्यिका, श्रावक तथा श्राविकाओ 
की मूर्तियाँ भी मिलती है। कही-कही दम्पति का चित्र वृक्ष के नीचे खडा हुआ 
पाया जाता है और प्रत्येक की गोद मे एक-एक बच्चा है। पुरातत्व विभाग के 
तत्कालीन सुपरिन्‍्टेन्डेन्ट श्रीयुत दयाराम साहनी एम ए. ने इसका अर्थ यह सोचा 
है-'ये बच्चे अवसर्पिणी के सुषम-सुषम समय की प्रसन्‍न जोडियाँ युगलिये है 
और जिसके नीचे स्त्री-पुरुष खडे है वह वृक्ष कल्यद्रुथ है, जिससे उस जमाने 
में मनुष्य वर्ग की सभी इच्छाए पूर्ण होती थी।' पुराणों मे उत्तम भोगभूमि का जो 
वर्णन है उससे विदित होता है कि माता-पिता सन्‍्तति का मुख-दर्शन करने के 
पूर्व छीक और जम्हाई ले शरीर परित्याग कर स्वर्ग लोक की यात्रा करते थे। 
शिलालेखो की दृष्टि से पर्वत महत्त्वपूर्ण है। 200 शिलालेखो मे से 57 
ऐतिहासिक महत्त्व रखते है। नागरी अक्षरों के क्रमिक विकास को जानने के लिये 
ये लेख बहुत काम के है। 

“बासस्स पढममासे सावणणामम्मि बहुलपडवाए। 

अभिजीणक्खत्तम्मि य उप्पत्ती धम्मतित्थस्स! 

सावणबहुले पाडिवरुद्दमुहुत्ते सहोदये रविणो। 

अभिजिस्स पढमजोए जुगस्स आदो इमस्स पुढ॥69-70॥ 

बडवानी की मूर्ति भी बावनगजा के नाम से प्रसिद्धि है। मूर्ति अत्यन्त प्राचीन है। 
इस मूर्ति का जीर्णोद्धार विक्रम सवत्‌ 223 मे हुआ था। इसके पश्चात्‌ पुन 
जीर्णोद्धार 93] मे होकर मूर्ति का महामस्तकाभिषेक हुआ था। मूर्ति के नेत्रो 
की लम्बाई 3 फुट 3 इच कान की लम्बाई 6 फुट 8 इच नासिका की लम्बाई 
3 फुट ] इच मस्तक का घेरा 26 फुट, कमर से एडी तक 37 फूट भुजा से 
अगुली तक 46 फुट 2 इच वक्षस्थल 39 फुट 9 इच है। पूर्ण मूर्ति 84 फूट ऊँची 
है। बडवानी खण्डवा से 9 मील तथा इदौर से 93 मील की दूरी पर है। 
आध्यात्मिक साधना के लिए यह स्थल अत्यन्त महत्त्वपूर्ण है। 


मेष मेष के: मे भर 


साधक के पर्व 


साधक के जीवन-निर्माण मे पर्व तथा उत्सवो का महत्त्वपूर्ण स्थान 
है। जिस प्रकार तीर्थयात्रा, तीर्थस्मरण आदि से साधक की आत्मा निर्मल 
होती है, उसी प्रकार आत्मप्रबोधक पर्वो के द्वारा जीवन मे पवित्रता का 
अवतरण होता है। कालविशेष आने पर हमारी स्मृति अतीत के साथ 
ऐक्य धारण कर महत्त्वपूर्ण घटनाओ को पुन जागृत कर देती है। अतीत 
नैगमनय भूतकालीन घटनाओ मे वर्तमान का आरोप करता है। यद्यपि 
भगवान्‌ महावीर प्रभु को निर्वाण प्राप्त हुए सन्‌ 200। मे 2500 वर्ष से 
अधिक व्यतीत हो गए, किन्तु दीपावली के समय उस कालभेद को 
भूलकर ससार कह बैठता है- 


“अद्य दीपोत्सवदिने वर्द्धमानस्वामी मोक्ष गत ।” 


-आलापपद्धति पृ० /69 


इस प्रकार की मधुर स्मृति के द्वारा साधक उस स्वार्णकाल से 
क्षणभर को ऐक्य स्थापित कर सात्त्विक भावनाओ को प्रबुद्ध करता है। 
पर्व और त्यौहार नाम से ऐसे बहुत से उत्सव के दिवस आते है, जब 
कि अप्रबुद्ध लोग जीवन को रागद्वेषादि की वृद्धि द्वागा मलिन बनाने का 
प्रयल किया करते है। आश्विन मास मे दुर्गापजा के नाम पर बहुत से 
व्यक्ति पशु-बलि द्वार अपने को कृतार्थ समझते है। 


पशु बलि का अर्थ यदि मनुष्य मे विद्यमान 'पशुता' का क्षय किया 
जाए तो सुसगत बात है। सर्वज्ञ प्रणेत आगम मे आत्म यज्ञ का कथन 
है। उस यज्ञ मे बोध रूप अग्नि कामाग्नि तथा उदराग्नि मे क्षमा, वैराग्य 
और अनशन की आहुति दी जाती है। क्रोधाग्नि मे क्षमा की, कामाग्नि 
मे बैराग्य की और उदराग्नि मे उपवास की आहुति दी जाती है। 
उत्तरपुराण मे गुणभद्र आचार्य ने लिखा है :- 


साधक के पर्व 339 
त्रयोग्नय. समुद्दधिष्टा क्रोध-कामो-दराग्नय । 
तेबु क्षमा-विरागत्वा-नशनाहुतिभिर्वने। 67 पर्व-202॥ 


इस आत्मयज्ञ को करने वाले वनवासी मुनीश्वर मोक्ष को प्राप्त 
करते है। मास भक्षण के लोलुपी काली आदि को जग की माता-जगदम्बा 
कहते है। जब वह जग की माता है, तो बकरा आदि की भी वह माता 
हुई। कौन माता अपने बच्चो का बलिदान चाहेगी? अपनी सतति के मास 
और रक्त को कौन देवता पसन्द करेगा? धर्म की आज्ञा के नाम पर 
स्वार्थी व्यक्ति दया धर्म का मार्ग छोड क्रूरता के मार्ग को पकडकर 
राक्षसी कृत्य करते है। जिस काल मे ऐसे हिसा के कार्यो की प्रचुरता 
होती है उस समय जीव पुण्य के स्थान से दु खप्रद पाप का सचय करता 


है। 


ऐसे पर्व या उत्सव से साधक को सतर्कतापूर्वक आत्मरक्षा करनी 
चाहिये, जिनसे आत्मसाधना का मार्ग अवरुद्ध होता है। जिन पर्बो से 
सात्तिविक विचारो को प्रेरणा प्राप्त होती है उनको ही सोत्साह मनाना 
चाहिये। 


'तिलोयपण्णत्ति' मे बताया है कि जिस काल मे जीव कैवल्य, 
दीक्षा-कल्याणक, निर्वाण आदि से पापरूपी मल को नष्ट करता है, वह 
काल-मगल कहा है। 


“एवं अणेयभेय हवेदि त काल मगल पवर। 
जिणमहिमासबध णदीसरदीवसपहुदीओ॥ ”- ॥26। 


इस प्रकार जिनेन्द्र भगवान्‌ की महिमा से सम्बन्ध रखने वाला वह 
श्रेष्ठ काल मगल कहा है, जैसे नन्‍्दीश्वरद्वीप पर्व आदि। 


“मगल' शब्द के विषय मे षट्खण्डागम सूत्र की टीका (सत्प्ररपणा 
भाग ।, पृष्ठ 32, 33) मे इस प्रकार प्रकाश डाला गया है -“मल 
गालयति, विनाशयति, दहति, हन्ति, विशोधयति विध्वन्सयतीति 
मगलम्‌' मल को गलाने से, विनाश करने से, जलाने से, नाश करने से, 
शोधन करने से एवं विध्वस करने से मगल कहा गया है। इस मगल के 
द्वारा जीव के प्रदेशों मे सान्द्र और कठिन रूप से बधे हुए प्रकृति 
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स्थिति, अनुभाग और प्रदेश रूप मे विभकत ज्ञानावरणादि अष्टविध कर्म 
रूप द्रव्य मल का क्षय होता है और अज्ञान अदर्शनादि परिणामरूप 
भावमल का विनाश होता है। इस मगल का अर्थ निषेधात्मक (८88॥९6) 
है। इसका दूसरा अर्थ विधिरूप इस प्रकार किया जाता 
है- “मग-सुख-तल्लाति आदत्त इति वा मगलम्‌।' यह मग अर्थात्‌ 
सुख को लाता है, उसे स्वीकार करता है, इस कारण उसे मगल कहा 
गया है। 'मग शब्द पुण्य का भी पर्यायवाची कहा गया है'। 





मग शब्दोयमुद्दिष्ट पुण्यार्थस्याभिधायक.। 
तललातीत्युच्यते सभ्दिर्मगल मगलार्थिभि.॥ 


यह मगल सुखदायी है पुण्य प्रदाता है; यह अर्थ विधिरूप 
(7०9५८) है। मगल का तीसरा अर्थ इस प्रकार दिया गया है 
“मगति-गच्छति कर्ता कार्य-सिद्धिमनेनास्मिन वेति मगलम्‌” (पृ० 
34)-उद्दिष्ट कार्य को करने वाला जिसके द्वार अथवा जिसके किये 
जाने पर कार्य की सिद्धि को प्राप्त होता है उसे भी मगल कहते है। इस 
प्रकार मगल शब्द की उत्पत्ति द्वारा यह बात अवगत होती है, कि 
अरहतादि पच परमंष्ठी के नाम स्मरण रूप मगल से ही कर्म क्षय होता 
है, पापो का नाश होता है। उससे सुख प्राप्त होता है तथा पुण्यकर्म का 
बध होता है। उसके द्वारा इष्ट कार्य की सिद्धि भी होती है। द्रव्य, क्षेत्र, 
काल तथा भाव चतुष्टय की अनुकूलता होने पर ध्येय की सिद्धि होती 
है। यह सत्य है कि जीव के भावो के अनुसार ही कर्म का आख््रव तथा 
कर्मो की निर्जत आदि होगे, किन्तु यह भी उतना ही सत्य है कि बाह्य 
वातावरण की अनुकूलता आदि से परिणामों पर प्रभाव पडा करता है। 
मगल पर्व आने पर भव्यात्माओ का चित्त धर्म कार्यो के लिए विशेष 
उत्साह पाता हे। अनत चतुर्दशी रूप महान पर्व काल के प्राप्त होने पर 
वे भर अत्यन्त निद्च कर्म करने वाले प्रायः पाप प्रचुर परिणामधारी 
व्यक्ति भी स्वयं उपवास या एकाशन कर धर्म ध्यान द्वारा उस दिन को 
व्यतीत करते है। इससे योग्य काल की महत्ता भी स्मरणीय है। कृषक 
खेत मे बीज बोते समय काल की अनुकूलता पर विशेष टृष्टि रखता है। 
इसी प्रकार धर्मात्मा व्यक्ति सत्कार्यों को विशेष रूप से सम्पन्न करते 
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समय मगलवेला पर भी दृष्टि रखा करते हैं। पुण्य काल आने पर 
साधक मगल कार्यों को करने मे विशेष उत्साह और उल्लास धारण 
करता है। 


आचार्य गुणभद्ग ने मनुष्य के शरीर को घुन के द्वारा भक्षित इक्षु 
के साथ ? तुलना की है। इक्षु मे जो गाँठे होती है, उनको पर्व कहते है। 
गाँठो को न खाकर यदि उर्वरा भूमि मे लगा देते है, तो अच्छी फसल 
आती है। इसी प्रकार जीवन मे नदीश्वर, दशलक्षण पर्व के काल को 
भोग मे न लगाकर सयम तथा आत्मसाधना मे व्यतीत करे, तो साधक 
मगलमय जीवन द्वारा अभ्युदय एवं निश्रेयस-निर्वाण की प्रतिष्ठा को 
प्राप्त करता है। 


जैन पर्वो मे श्रावण कृष्णा प्रतिषदा का प्रभात अपना विशिष्ट 
महत्त्व रखता है, कारण उस दिन भगवान्‌ महावीर प्रभु ने विपुलाचल 
पर्वत पर शांति और समृद्धि का जीवनप्रद उपदेश दिया था? वर्धमान 
हिमाचल से स्याद्वाद गगा का अवतरण इस मगलमय अवसर पर हुआ 
था, अतएवं उस महान्‌ शुद्ध एवं सात्तिक स्मृति का उद्बोधक होने के 
कारण वह “बीरशासन दिवस' साधक के लिये सर्वदा अभिवदनीय है। 
यदि भगवान्‌ ने अपना सार्वजनीक अनेकान्तमय अभय उपदेश न दिया 
होता, तो ससार मोहान्धकार मे निमग्न रहकर अपथगामी रहता। 


“बीर-हिमाचल ते निकसी, गुरु गौतम के मुख कुण्ड ढरी है। 
मोह-महाचल-भेद चली, जग की जड़तातप दूर करी है। 
ज्ञान-पयोनिधि माहि रली, बहु-भगतरगनिसो उछरी है। 

ता शुद्धि शारद गगनदी प्रति मैं अजुलीकर शीस धरी है॥ 

या जगमदिर मे अनिवार अज्ञान अथधेर छयो अतिभारी। 

श्री जिनकी धुनि दीप-शिखासम जो नहि होत प्रकासनहारी। 
जो किह भाति पदारथ पाति कहा लहते रहते अविचारी। 

या विधि सन्‍त कहे धनि है धनि है जिन बैन बड़े उपगारी॥” 


यह दिवस वीरशासन के प्रकाशन के द्वार मगल रूप होने के पूर्व 
भी अपना विशिष्ट स्थान धारण करता था। भोगभूमि की रचना के 
अवसान होने पर कर्मभूमि का आरम्भ इसी दिन हुआ था। यतिवृषभ 
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आचार्य ने तिलोयप्पणत्ति" मे इस समय को वर्ष का आदि दिवस 
बताया है, कारण श्रावणमास को वर्ष का प्रथम मास कहा है। श्रमण 
सस्कृति वालो को वर्षारम्भ श्रवण नक्षत्रयुक्त श्रावण मास से होना 
उपयुक्त तथा सगत भी दिखता है। वर्षाकाल से धार्मिक जगत्‌ का 
सवत्सर आरम्भ होना ठीक मालूम पडता है। उस समय मेघमाला 
जलधारा द्वारा विश्व को परितृषप्त करती है, तो धर्मामृत वर्षा द्वारा 
श्रमणणण अथवा उनके आराधक सत्पुरुष स्व तथा पर का कल्याण 
करते हुए आत्मा को निर्मल बनाते हे। 


रक्षाबधन-यह पर्व साधर्मियो के प्रति वात्सल्यभाव का स्मारक हे। 
जैन-शास्त्रकारो ने बताया है कि उज्जैन मे श्रीध्वर्मा नाम के राजा थे। 
उनके बलि, बृहस्पति, प्रहाद और नमुचि नाम के चार मत्री थे। वहाँ 
अकपन आचार्य के नेतृत्व मे सात सौ जैन साधुओ का विशाल नगर के 
बाह्य उद्यान मे पधारा। मन्त्रियो के चित्त मे जैनधर्म के प्रति प्रारभ से ही 
विद्वेषभाव था। उन्होंने श्रीधर्म नरेन्द्र को मुनिसमूह की वदना के लिये 
अनुत्साहित किया, किन्तु राजा की आतरिक प्रेरणा देख मत्रियो को भी 
मुनिवदना को जाना पडा। उस समय सघस्थ सभी साधु आत्मध्यान में 
निमग्न थे। राजा साधुओ की दिगम्बर, शान्त, निस्पृह मुद्रा देखकर 
प्रभावित हुआ, किन्तु मत्रिमण्डल ने साधुओ के प्रति विद्वेष के भाव 
व्यक्त किये। इतने मे मार्ग मे आहार कर लौटते हुए श्रुतसागर मुनिराज 
दिखाई दिए।* जिनको सघपति अकपनाचार्य का आदेश नहीं मिला था 
कि यहाँ के राजमत्री जिनधर्म के विद्वेषी है अत. मौनवृत्ति रखना उचित 
है, उनसे वाद-विवाद नहीं करना चाहिये, कारण इससे हानि की 
सम्भावना है। 


मत्रियो ने श्रुतसागर मुनि के समक्ष पवित्र धर्म पर झूठा आक्षेप 
लगाया तब मुनि महाराज ने अपने पाडित्यपूर्ण उत्तर से उनको पराजित 
किया। मत्री लोगो ने अपने को अपमानित अनुभव कर सघ के समस्त 
साधुओ पर उपद्रव करने की सोची। 


मुनि श्रुतसागर जी से मत्रियो के वार्तालाप तथा उनकी पराजय का 
हाल सुनकर अकपनाचार्य ने निश्चय किया, कि आज सघध पर आपत्ति 
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आए बिना न रहेगी, अतः उन्होने मध्याह्न मे विवाद के स्थल पर ही 
श्रुतसागर जी को जाकर ध्यान करने का आदेश दिया। 


श्रुटसागर जी बडे ज्ञानी तथा योगी थे। वे आत्मध्यान मे मग्न थे। 
नीरव रात्रि मे उक्त मत्रियो ने तलवार से उन पर आक्रमण किया, किन्तु 
मुनि श्री के तप,प्रभाव से पापी मत्री लोग कौलित हो गए। प्रभात-कालीन 
प्रकाश ने उन पापियो का चरित्र जगत्‌ के समक्ष प्रकट कर दिया। राजा 
को जब मत्रियो की इस जघन्य वृत्ति का पता चला, तब उसने मंत्रियों 
को उचित दड दे तिरस्कारपूर्वक राज्य से निर्वासित कर दिया। 


अनतर बलि आदि पर्यटन करते हुए हस्तिनागपुर पहुँचे। अपनी 
योग्यता से वहाँ के जैन राजा पद्मराय को उन्होने शीघ्र ही प्रभावित 
किया। पद्मयराय को अपने प्रतिद्वन्दी सिहबल नरेश की सदा भीति रहा 
करती थी। बलि ने अपनी कूटनीति से सिहबल को शीघ्र ही बधन बद्ध 
कर पद्मराय को चिन्तामुक्त कर दिया। इस पर अत्यन्त प्रसन्‍न हो 
पद्मराय बलि से बोले, मन्त्री तुम्हे जो कुछ भी चाहिये, मागो। मै उसकी 
पूर्ति करूगा। बलि ने कहा-महाराज, जब हमे आवश्यकता होगी, तब 
हम आप से वर की याचना करेगे। अभी कुछ नहीं चाहिये। राजा ने यह 
स्वीकार किया। 


कुछ समय के अनन्तर अकपनाचार्य पूर्वोक्त सात सौ तपस्वियो 
सहित विहार करते हुए हस्तिनागपुर मे वर्षा काल व्यतीत करने के 
उद्देश्य से पधारे। जैन नरेश पद्मरय के अधीन रहने वाली जिनेन्द्रभक्त 
जनता ने साधुओ के शुभागमन पर अपार आनन्द व्यक्त किया। बलि 
और उनके सहयोगियो ने सोचा, इस अवसर पर इन साधुओ से बदला 
लेना उचित है, अन्यथा जैन नरेश के पास अब अपना अस्तित्व न रहेगा। 
पुराने वर को स्मरण कराकर बलि ने पद्मराय से सात दिन का राज्य मागा 
“दीयता मेउद्चराज्य सप्त दिनावधि”। मत्रियो के दुर्भाव को बिना जाने 
राजा ने एक सप्ताह के लिए बलि को राजा का पद प्रदान कर दिया। 
अब तो अमात्य बलि राजा बन गया। साधुओ के सहार निमित्त उसने 
यज्ञ का जाल रचा। 
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नरमेधयज्ञ का नाम रखकर मुनियो की आवासभूमि को हड्डी, 
मास आदि घृणित पदार्थों से पूर्ण कराकर उसने उसमे आग लगवा दी, 
जिसके भीषण एव दुर्गन्‍्धयुक्त धुए से साधु लोगो का दम घुटने लगा। 
बलि ने अवर्णनीय उपद्रव आरम्भ करा दिया। उसने सोचा था, इस यज्ञ 
की ओट मे सम्पूर्ण मुनिसथ को स्वाहा करके सदा के लिये निश्चिन्त 
हो जाऊगा। इधर यह पैशाचिक जघन्य लीला हो रही थी, उधर मिथिला 
मे एक महान्‌ योगी विष्णुकुमार मुनि के गुरु तथा अवधिज्ञानी मुनिराज 
ने अपने दिव्य ज्ञान से आकाश मे श्रवण नक्षत्र को कपित देख 
हस्तिनागपुर मे मुनिसघ के महान्‌ उपसर्ग को जानकर बहुत दु.ख प्रकट 
किया। उनके समीपवर्ती पुष्पदन्त क्षुल्लक ने सर्व वृत्तान्त ज्ञात कर यह 
जाना कि विक्रिया ऋद्धि नामक महान्‌ योगशक्ति को धारण करने वाले 
महामुनि विष्णुकुमार जी के प्रयल से ही यह सकट टल सकता हे, 
अन्यथा नही। 


पुष्पदन्त क्षुल्लक ने विष्णुकुमार मुनिरुज के पास जाकर सम्पूर्ण 
वृत्तान्त सुनाया। मुनिसघ पर आगत विपत्ति-निवारणनिमित्त आध्यात्मिक 
सिद्धियो का उपयोग करते हुए वे वात्सल्य मूर्ति मुनिशाज अपने भाई 
पद्मराय के राज्य मे पहुँचे, जहाँ बलि ने नरबलि का पाखण्ड फेलाया था। 
पद्मरय को डाटते हुए उन्होंने कहा-“पद्मराय, किमारब्ध भवता 
राज्यवर्तिना ”*-तुमने यह क्या कार्य मचा रखा हेै। पद्यराय ने अपनी 
असमर्थता बताते हुए निवेदन किया कि एक सप्ताह पर्यन्त राज्य पर मेरा 
कोई भी अधिकार नहीं है। हरिवश-पुराणकार कहते है- 


“पद्मस्ततो नत प्राह नाथ, राज्य मया बले.। 
सप्ताहावधिक दत्त नाधिकारोउधुनात्र मे॥”-20, 40। 


विष्णुकुमार मुनिराज ने यज्ञ और दान देने मे तत्पर बलि को देख 
अपने लिये केवल तीन पाँव भूमि मागी। स्वीकृति प्राप्त कर विक्रिया 
ऋद्धि के प्रभाव से विष्णुकुमार ने अपने दो पावो को मेरु तथा मानुषोत्तर 
पर्वत पर्यन्त विस्तृत करके तीसरे पैर के योग्य भूमि मागी। यह लोकोत्तर 
प्रभाव देखकर बलि घबडाया। उसने क्षमा मागी और उपसर्ग दूर किया। 
विष्णुकुमार मुनिराज ने श्रावणी पूर्णिमा के प्रभात मे साधुओ का उपसर्ग 
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दूर किया। बलि को अपने पाप कर्म के कारण निन्दा प्राप्त हुई तथा वह 
देश के बाहर कर दिया गया। आचार्य जिनसेन कहते है- 


“उपसर्ग विनाश्याशु बलि बद्ध्या सुरास्तदा। 
विनिगृह्य वुरात्मान देशाद्‌ दूर निराकिरन॥” 


-हरिवशपु० (20-60॥/) 


हस्तिनागपुर के श्रावको ने उपसर्ग दूर होने पर अकपन आदि 
मुनीन्द्रो की भक्तिपूर्वक पूजा की तथा योग्य आहार देकर पुण्य सचय 
किया। 


धर्मवात्सल्यवश विष्णुकुमार मुनीश्वर ने जो कार्य किया था, 
उसकी सभी धार्मिक जनता प्रशसा करती है, किन्तु उन मुनीश्वर के 
चित्त मे यह शल्य थी, कि मैने दिगम्बर मुनि पद की सीमा का 
अतिक्रमण किया है। इस विषय मे हरिवशपुराण मे कहा है- 


कृत्वा शासन-वात्सल्यमुपसर्ग-विनाशनात्‌.। 
विष्णु. स्वगुरुपादान्ते विक्रियाशल्य मुज्ज हौ॥ 62॥ 
तपो घोर मसौ कृत्वा कृत्वान्त घातिकर्मणाम्‌। 
विहृत्य केवली विष्णुमोक्षमन्ते ययौ विभु ॥ 63॥ 
-(पर्व 20) 


इस प्रकार सात सो मुनियो के महासघ का उपसर्ग दूर कर जिनधर्म 
के प्रति वात्सल्यभाव को व्यक्त करते हुए विष्णुकुमार ने अपने गुरु के 
समीप जाकर विक्रिया शक्ति का उपयोग कर जो कुछ कार्य किया था, 
उसकी शल्य का त्याग किया। तत्पश्चात्‌ घोर तप करके उन्होने घातिया 
कर्मो का नाश किया तथा केवली भगवान बनकर विहार करते हुए 
धर्मोपदेश दिया तथा अन्त मे मुक्ति प्राप्त की। 


हरिषेण कथाकोष मे लिखा है कि विष्णुकुमार मुनीश्वर ने गुरु 
के समीप जाकर आत्मदोष निवेदन रूप आलोचना की और पश्चात्‌ 
योग्य पद को प्राप्त किया। उस सपय जैन धर्म की महान प्रभावना हुई 
थी। राजा पद्म आदि ने अकम्पनाचार्यादे के चरण कमलो कौ पूजा को। 
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इस अखुत घटना से प्रभावित हो किन्ही व्यक्तियों ने महाव्रत लिए, 
किन्ही ने श्रावको के नियम लिए तथा किन्‍्ही ने उपशान्त परिणामो को 
प्राप्त किया। जो क्रोधादि से कलुषित हृदय वाले मिथ्यात्वी लोग थे, 
उन्होने जैनधर्म की प्रशसा की तथा वे अत्यन्त हर्षित हुए। हरिषेणाचार्य 
ने लिखा है .- 


वृद्वातिशयमीदृक्ष प्रापु केचन महात्नतम्‌। 
केचिच्छावकता शुद्धा केचिच्योपशम परम्‌॥ 46॥ 
येडपि मिथ्यादृशों लोका क्रोधादिकलुषीकृता । 
जिनधर्म प्रशसन्त स्तस्थुर्मुदितचेतस ॥ 447॥ 

उपसर्ग सहित्वा ते यतयो5कम्पनादय । 
शुभानुष्ठानसयुक्ता धर्मयोग्य पद यभु:॥ 48॥ 
विधाय मुनिवात्सल्य कुमारो विष्णुपूर्वक-। 
आलोचना गुरो पार्श्वे कृत्वा योग्य पद मयौ॥48॥ 


- बृहत्कधाकोश 


जैसे महामुनि विष्णुकुमार ने साधुसघ पर वात्सल्य दिखाकर उतका 
उपसर्ग निवारण किया, उसी प्रकार जिनेन्द्र प्रतिमा, मन्दिर, मुनिराज 
आदि पर विपत्ति आने पर प्राणो की भी बाजी लगाकर धर्म तथा 
धर्मात्माओ का रक्षण करना रक्षाबन्धन पर्व का सन्देश हे। उत्कृष्ट 
सात्त्विक प्रेम का प्रबोधक यह रक्षाबन्धन या श्रावणी पर्व है। उस दिन 
साधक उपसर्ग विजेता अकपनाचार्य आदि की पूजा करता हुआ कहता है- 


“श्री अकपन गुरु आदि दे मुनि सात सौ जानो। 
तिनकी पूजा रचौ सुखकरी भव-भव के अघ हानो॥” 


रक्षाबन्धन के समय बहिन के द्वारा भाई को राखी बाँधने की 
लौकिक पद्धति यथार्थ मे वात्सल्य रस की उद्बोधक है। “बहिन' 
वात्सल्य भावना की प्रतीक है। 'भाई' आदर्श श्रावक का रूप वीतराग 
शासन के समाराधक यदि इस पर्व के भाव को हृदयगम करे तो समाज 
तथा विश्व का कल्याण हो। सामाजिक जागृति वात्सल्य भाव को धारण 
करने मे है। 
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दीपावली-कार्तिक कृष्णा अमावस्या के सुप्रभात मे पाबापुरी के 
उद्यान से भगवान्‌ महावीर प्रभु ईस्वी सन्‌ से 527 कर्ष पूर्व सम्पूर्ण 
कर्मशत्रुओ को जीतकर अनन्त ज्ञान, अनन्त आनद, अनत शक्ति आदि 
अनन्त गुणो को प्राप्त कर मुक्तिधाम को पहुँचे थे। उस आध्यात्मिक 
स्वतन्त्रता की स्मृति मे प्रदीप पक्तियो के प्रकाश द्वारा जगतू भगवान्‌ 
महावीर प्रभु के प्रति अपनी श्रद्धाजलि अर्पित करता हुआ अपनी आत्मा 
को निर्वाणोन्मुख बनाने का प्रयत्न करता है। हरिवशपुराण से विदित 
होता है, कि भगवान्‌ महावीर ने सर्वज्ञता की उँपलब्धि के पश्चात्‌ 
भव्यवृन्द को तत्त्वोपदेश दे पावानगरी के मनोहर नामक उद्यानयुक्त वन 
में पधार कर स्वाति नक्षत्र के उदित होने पर कार्तिक कृष्णा के सुप्रभात 
की सध्या के समय अघातिया कर्मो का नाश कर निर्वाण प्राप्त किया। 
उस समय दिव्यात्माओ ने प्रभु की और उनके देह की पूजा की। 
हरिवशपुराण मे लिखा है कि धर्मनाथ, अरनाथ और नेमिनाथ भगवान्‌ 
ने भी प्रभात समय मे मोक्ष प्राप्त किया था - 


धर्मस्थारजिनेन्द्रस्थ नमि-वीर-जिनेन्द्रयो-। 
प्रत्यूषे सिद्धिरुद्िष्टा नष्टाष्ट विधकर्मणाम॥ ( 60-279 ) 


उस समय अत्यन्त दीप्तिमान जलती हुई प्रदीप पक्ति के प्रकाश 
से आकाश तक को प्रकाशित करती हुई पावानगरी शोभित हुई। सम्राट्‌ 
श्रेणिक (बिम्बसार) आदि नरेन्‍्द्रो ने अपनी प्रजा के साथ महान्‌ उत्सव 
मनाया था। तबसे प्रतिवर्ष लोग भगवान्‌ महावीर जिनेन्द्र के निर्वाण की 
अत्यन्त आदर तथा श्रद्धापूर्वक पूजा करते है।' 


आज भी दीपावली का मगलमय दिवस भगवान्‌ महावीर के 
निर्वाण की स्मृति को जागृत करता है। समग्र भारत मे दीपमालिका की 
मान्यता भगवान्‌ महावीर के व्यक्तित्व के प्रति राष्ट्र के समादर के 
परम्परागत भाव को स्पष्ट बताती है, यद्यपि साम्प्रदायिक दृष्टिकोण वाले 
कल्पित घटनाओ से ऐतिहासिक दीपावली को सम्बद्ध बता अपनी 
सकीर्ण दृष्टि को पुष्ट करते है। कोई-कोई लोग दयानदजी सरस्वती (जो 
बीसवी सदी के व्यक्ति हुए है) के मरण के उपलक्ष्य मे दीपावली की 
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मान्यता बताते हुए अपने सम्प्रदायमोह तथा अतिसाहसपूर्ण उद्गार के 
लिये उल्लेखनीय माने जा सकते है। 


इतिहास का उज्ज्वल आलोक दीपावली का सम्बन्ध भगवान्‌ 
महावीर के निर्वाण से स्पष्टतया बताता है। दीपावली का मगलमय पर्व 
आत्मीक स्वाधीनता का दिवस है। उस दिन सध्या के समय भगवान्‌ के 
प्रमुख शिष्य गौतम गणधर को कैवल्य लक्ष्मी की प्राप्ति हुई थी। इससे 
दिव्यात्माओ के साथ मानवो ने केवलज्ञान-लक्ष्मी की पूजा की थी। इस 
तत््व को न जानने वाले रुपया पैसा कौ पूजा करके अपने आपको कृतार्थ 
मानते है। वे यह नही सोचते, कि द्रव्य की अर्चना से क्‍या कुछ लाभ 
हो सकता है? वे यह भूल जाते है कि लक्ष्मी, पुण्य और पुरुषार्थ के 
आधीन है - 


“उद्योगिन पुरुषसिहमुपैति लक्ष्मीदैवेन देयमिति कापुरुषा बदन्ति॥” 


दीपावली के उत्सव पर सभी लोग अपने-अपने घरो को स्वच्छ 
करते है, और उन्हे नयनाभिराम बनाते है। यथार्थ मे वह पर्व आत्मा को 
राग, द्वेष, दीनता, दुर्बलता, माया, लोभ, क्रोध आदि विकारों से बचा 
जीवन को उज्ज्वल प्रकाश तथा सदगुण-सुरभि-सपन्न बनाने मे है। यदि 
यह दृष्टि जागृत हो जाये, तो यह मानव महावीर बनने के प्रकाशपूर्ण पथ 
पर प्रगति किए बिना न रहे। 


दीपावली के दिन से वीरनिर्वाण सम्बत्‌ आरम्भ होता है। अभी 
(सन्‌ 200) मे वीर निर्वाण सवत्‌ 2528 प्रचलित है। 


इस वीर निर्वाण सवत्‌ के विषय मे दिगम्बर जैन ग्रन्थो के अनुसार 
एक दूसरा मत भी विशेष ध्यान देने योग्य है। त्रिलोकसार की 850 गाथा 
के टीकाकार श्री माधव चन्द्र त्रेविध देव ने लिखा है कि महावीर 
भगवान्‌ के मोक्ष जाने के 605 वर्ष 5 माह व्यतीत होने पर विक्रम नाम 
का शक राजा हुआ- 


“श्री वीरनाथ निर्वृत सकाशात्‌ पचोत्तर-पट्छत-वर्षाणि पच्रमासयुतानि 
गत्था पश्चात्‌ विक्रमाक शकराजो जायते।” 
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सन्‌ 964 मे 2020 वि स॒प्रचलित था। इसीलिए महावीर 
भगवान का निर्वाण सम्वत्‌ 2625 वर्ष 5 माह मानना चाहिए। श्वेताम्बर 
परम्परा मे विक्रम का समय महावीर भगवान्‌ के निर्वाण के 40 वर्ष बाद 
माना है इसलिए उस मत के अनुसार महावीर का निर्वाण काल 2020 
+ 470 (2490) होगा। यही मत इस समय प्रचलित है। दिगम्बर 
शास्त्रानुसार महावीर भगवान्‌ का निर्वाण प्रचलित वीर सम्वत्‌ से 35 
वर्ष पूर्व माना जायेगा। इस विषय मे डाक्टर जैकोबी के शब्द ध्यान देने 


योग्य है। ॥8000। 5895-06 ॥800णाव 38९ 0 भाकषएा8!5 पराए208 
॥9470 ए८85$ #>ऐशण€ शात्रभा३ 32020फ077 ॥0 006 $एशक्षाएश5$ 3॥0 
605 300ण0789 60 06 79एभाफएश5$ ? 


जैकोबी का कथन है कि श्वेताम्बरो के मतानुसार महावीर के 
निर्वाण का परम्परानुसार काल विक्रम से 470 वर्ष पूर्व है और दिगम्बरो 
के मतानुसार यह काल 605 वर्ष पूर्व का है। 


श्री 'राइस' महोदय ने अपने शिलालेख सग्रह की प्रस्तावना 
(पृ 40) मे यह लिखा है कि महावीर भगवान (वर्धमान स्वामी) के 
निर्वाण के 605 वर्ष बाद उज्जयिनी मे विक्रमादित्य नाम का राजा 
हो गया हे। उनके शब्द इस प्रकार है- 


“वृश्ञश८ एवड 0050 शाद्रक्ा8998 कथा ए]2ज़ण भात॑ ॥6, 0ए 5 
हा0णा९0१2९ ० १च५णाणा५, ॥480॥72 7908 भा ॥9082, ९८४०४०॥5५60 
ग़ा5 0जा शब गणा ॥6 १९श रिप्रक्रा002थ॥7॥, (6 6050 एशश शींदा 


6 06%॥ ०एा ५गधाउधागावा3 ? 


यह केवल विक्रम और शक सम्वतो मे अविवेक का परिणाम है 
जिनके बीच ]35 वर्ष का अन्तर है और यही अन्तर 470 व 605 वर्षो 
के बीच दिखाई देता है। यह सर्व प्राचीन प्रचलित सवबत्सर प्रतीत होता 
है। मगलमय महावीर के निर्वाण को अमगलनाशक और मगलदायक 
मानकर भव्य लोग अपने व्यापार आदि का कार्य दीपावली से ही प्रारम्भ 
करते है। 


अक्षयतृतीया-रक्षाबन्धन, दीपमालिका के समान अक्षय-तृतीया 
का दिवस भी सारे देश मे मगल-दिवस माना जाता है। वैशाख सुदी 
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तृतीया के दिन भगवान्‌ वृषभदेव को कर्मभूमि के प्रारम्भ मे सर्वप्रथम 
आहार दान देकर अक्षय पुण्य सम्पत्ति प्राप्त करने का अनुपम सौभाग्य 
हस्तिनापुर के नरेश श्रेयास महाराज ने प्राप्त किया है। इस कारण यह 
दिवस अत्यन्त पवित्र तथा मगलमय माना जाता है। 


भगवत्‌ जिनसेनाचार्य ने अपने महापुराण मे अक्षय-तृतीया के 
विषय मे बताया है कि भगवान्‌ वृषभदेव ने छह मास पर्यन्त अनशन के 
उपरान्त आहार ग्रहण करने के लिये विहार प्रारम्भ किया। वह कर्मभूमिरूप 
युग का प्रारम्भिक समय था। लोगो को इस बात का बोध न था, कि 
किस विधिपूर्वक दिगम्बर मुनिमुद्राधारी भगवान्‌ को सम्मानपूर्वक आहार 
कराया जाए।' भगवान्‌ मौनपूर्वक एक स्थान से दूसरे स्थान को विहार 
करते थे तब भक्त लोग प्रेमपूर्वक्क आ-आकर उन्हे प्रणाम करते थे। कोई 
पूछते थे-भगवन्‌, कृपा कर हमे कार्य बताइये, कोई लोग चुपचाप 
भगवान्‌ के पीछे-पीछे चले जाते थे। कोई अमूल्य रत्नो को लाकर भेट 
करते थे, कोई वस्तु, वाहन आदि लाते थे, किन्तु भगवान्‌ के चित्त मे 
उनके प्रति इच्छा न होने के कारण वे चुपचाप विहार करते जाते थे। 
भिन्‍न-भिन सामग्री के द्वारा लोग अपने प्रभु का सम्मान करने का प्रयत्न 
करते थे, किन्तु भगवान्‌ की गूढचर्या का भाव कोई भी नहीं जान सका 
था। इस प्रकार छह माह का समय और व्यतीत हो गया। उस समय 
कुरुजागल देश के अधिपति श्रेयास महाराज ने रात्रि के अन्तिम प्रहर में 
7 स्वपन देखे, जिनका पुरोहित ने कल्याणप्रद फल बताया। मेरुदर्शन का 
फल बताया था कि मेरु समान उन्नत तथा मेरु पर्वत पर अभिषेकप्राप्त 
महापुरुष आपके राजप्रासाद मे पधारेगे। 


इतने मे बडा कोलाहल हुआ कि भगवान्‌ आदिनाथ प्रभु हमारे 
पालन-निमित्त पधारे है, चलो शीघ्र जाकर उनका दर्शन करे तथा 
भक्तिपूर्वक उनकी पूजा करे। 


“भगवानादिकर्ता5स्मान्‌ प्रपालयितुमागत:। 
पश्यामोउत्र द्ुत गत्वा पूजयामएच भक्तित.॥” 
-महापु० पर्व 20-54 


कोई-कोई कहते थे कि-श्रुति मे सुनते थे कि इस जगत्‌ के 
पितामह है। हमारे सौभाग्य से उन सनातन प्रभु का प्रत्यक्ष दर्शन हो गया। 
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इनके दर्शन से नेत्र सफल होते है, इनकी चर्चा सुनने से कर्ण कृतार्थ होते 
है; इन प्रभु का स्मरण करने से अज्ञ प्राणी भी अन्त/निर्मलता को प्राप्त 
करता है। 


उस समय प्रभुदर्शन की उत्कण्ठा से अहमहमिकाभावपूर्वक पुरवासियों 
का समुदाय महाराज श्रेयास के महल तक इकट्ठा हो गया। उस समय 
सिद्धार्थ नामक द्वारपाल ने तत्काल जाकर महाराज सोमप्रभ तथा श्रेयासकुमार 
से भगवान्‌ के आगमन का समाचार निवेदन किया। 


जब श्रेयास महाराज ने भगवान्‌ का दर्शन किया, तब उन्हे 
जाति-स्मरण-जन्मान्तर की स्मृति प्राप्त हो गई। अत* पुरातन सस्कार के 
प्रभाव से आहारदान देने मे बुद्धि उत्पन्न हुई उनको यह स्मरण हो गया 
कि हमने चारणऋद्धिधारी मुनियुगल को श्रीमती और बज्रजघ के रूप मे 
आहार दान दिया था। इस पुण्य स्मृति की सहायता से श्रेयास महाराज 
ने इक्षु रस की धारा के समर्पण द्वारा एक वर्ष के महोपवासी जिनेन्द्र 
आदिनाथ प्रभु के निमित्त से अपने भाग्य को पवित्र किया। 


हरिवशपुराण मे लिखा है कि वज्रजघ और श्रीमती ने जिस 
चारणमुनियुगल को आहार दिया था वे उनके पुत्र ही थे जिन्होने सयमी 
जीवन को स्वीकार कर अपना जीवन कृतार्थ किया था। जिस समय 
भगवान्‌ आदिनाथ का दर्शन श्रेयासकुमार ने किया, उस समय का सुन्दर 
चित्रण हरिवश पुराणकार ने इस प्रकार किया है- 


स्‌ श्रेयानीक्षमाणस्त निमेष रहितेक्षण । 

रूपमीदृक्षमद्राक्ष क्रचित्‌ प्रागित्यधान्मन.॥80॥ 

दी प्रेणाप्युपशान्तेन स तद्गपेण बोधित:। 

दशात्मेशभवान्‌ बुद्धवा पादावाश्रित्य मूच्छितः॥ 8॥ 
मूच्छितेनापि तत्पादौ प्रभृज्य मृतुमूर्थजै-। 

अध्वश्रमच्छिदा धौतौ सोष्णानन्दाश्रुधारया॥ 82॥ 
श्रीमती-वज्जजज्लभ्या दत्त दान पुरा यथा। 

चारणाभ्या स्वपुत्राभ्या सस्मृत्य जिनदर्शनात्‌॥83॥ (सर्ग 9) 


उस समय निमेष रहित नेत्रों से आदिनाथ भगवान्‌ को देखते हुए 
कुमार श्रेयास के मन मे यह विचार आया कि, मैने पहिले इस रूप का 


352 जैन शासन 


दर्शन किया है। दैदीप्यमान होते हुए भी परम प्रशान्त रूप का दर्शन कर 
उसे अपने और भगवान के दस पूर्व भवो का परिज्ञान हो गया और वह 
उनके चरणो के समीप मूर्च्छा को प्राप्त हो गया। मूचच्छित होने पर भी 
कुमार ने अपने कोमल मस्तक के केशो से प्रभु के चरणो को पोछा और 
भगवान्‌ के मार्ग का श्रम दूर करने के लिए उष्ण आनन्दाश्रुओ की धारा 
से उनके चरणो का प्रक्षालन किया। श्रीमती और वज्जजघ ने पहिले चारण 
ऋद्धिधारी अपने दो पुत्रो को जिस विधि से दान दिया था वह सब विधि 
भगवान्‌ का दर्शन करते ही कुमार कौ स्मृति मे आ गई। उस समय 
कुमार ने भगवान्‌ से कहा-'प्रभु 'गृहाणेप्रासुक रसम्‌!”-भगवान्‌ ने इक्षु रस 
को ग्रहण किया। एक वर्ष एक माह और नौ दिन के पश्चात्‌ भगवान्‌ 
को दिए गए इस दान के शुभ समाचार को ज्ञात कर सार विश्व हर्षित 
हो गया। उस समय देवो ने आकाश से रत्नो की वर्षा की। आचार्य कहते 
है कि यह रत्नो की धारा इक्षु रस की धारा के साथ स्पर्धा करती हुई 
सी प्रतीत होती थी- 


श्रेयसा पात्र-निश्षिप्तपुण्डेक्षुरस-धारया। 
स्पर्धयेव सुरै स्पृष्टा बसुधारा पतहिंव ॥ 


- 495 श्लोक, सर्ग नवम 


यह दान अक्षय पद प्रदाता तथा अक्षयकीर्ति का निमित्त बना, इस 
कारण उस वैशाख सुदी तीज के साथ “अक्षय' पद लग गया। महाराज 
श्रेयास को अमरकीर्ति प्राप्त हुई चक्रवर्ती भरतेश्वर श्रेयास महाराज से 
कहते है- 


“भगवानिव पूज्योईसि कुरुराज त्वमद्य न-। 
त्व दानतीर्थकृत्‌ श्रेयान्‌ त्व महापुण्यभागसि॥” 
-आदिपु० 28-277 


हे कुरागज, आज तुम भगवान्‌ वृषभदेव के समान पूजनीय हो, 
कारण श्रेयास, तुम दान तीर्थ के प्रवर्तक हो, अत: तुम महापुण्यशाली हो। 
आज उस घटना को व्यतीत हुए बहुत काल हो गया, किन्तु प्रतिवर्ष 
अक्षय तृतीया का मगलमय दिवस साधक की आत्मा को पुनः-पुन. 
दिव्य प्रकाश प्रदान करता हुआ सत्पात्र दान की ओर प्रेरित करता है। 
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दान के विषय मे यह बात स्मरण करने योग्य है कि देय वस्तु की 
बहुमूल्यता पर दान की महत्ता अवलम्बित नहीं है। महाराज श्रेयास ने 
थोडा सा इक्षुरस भगवान्‌ वृषभदेव को आहार मे दिया था, उस रस का 
आर्थिक दृष्टि से कोई मूल्य नहीं है, किन्तु उसका परिणाम इतना 
महत्त्वपूर्ण हुआ कि दान का दिवस सम्पूर्ण शुभकार्यों के लिए मगलमय 
बन गया। चक्रवर्ती भरत तक ने उस दान के दाता को दान तीर्थंकर 
कहकर सम्मानित किया। 


भगवान्‌ महावीर के चरित्र से ज्ञात होता है कि चेटक नरेश की 
गुणवती पुत्री कुमारी चदना ने बन्दीगृह मे रहते हुए भी कोदो चावल के 
आहारदान द्वारा भगवान्‌ महावीर को सम्मानित कर आश्चर्यप्रद कीर्ति 
प्राप्त की। 


पद्‌मपुराण” मे बताया है कि मर्यादापुरुषोत्तम महाराज रामचद्र ने 
दण्डक बन मे मिट्टी और पत्तो के बने हुए पात्र मे भोजन बनाकर 
: मासोपवासी सुगुप्ति तथा सुगुप्त नामक दिगम्बर मुनियो को श्रद्धा तथा 
अत्यन्त हर्षयुक्त हो सीताजी एवं लक्ष्मणजी के साथ आहार अर्पण किया 
था। उस समय उन योगीन्द्रो को दिए गए आहारदान को महिमा आचार्य 
रविषेण ने पद्मपुरुण मे बडी सजीव भाषा मे बताई है। 


इससे यह बात स्पष्टतया प्रमाणित होती है कि पात्र को विधिपूर्वक 
योग्य वस्तु उचित काल मे देने से महाफल की प्राप्ति होती है। सूत्रकार 
उमास्वामि महाराज ने कहा है-“विधिद्वव्यदातृपात्रविशेषात्‌ तद्विशेष:।” 
विधि, द्रव्य, दाता तथा पात्र की विशेषता से दान मे विशेषता होती है। 
अक्षयतृतीया के उज्ज्वल सदेश को प्रत्येक गृहस्थ को अपने अन्तःकरण 
में पहुँचाना चाहिये। 


श्रुतपच्ममी-श्रुत शब्द “'शास्त्र' का वाचक है। ज्येष्ठ सुदी पचमी 
का मगलमय दिवस सरस्वती की समाराधना का सुदर समय है। सौराष्ट 
देश की गिरिनार पर्वत की चद्रगुहा मे प्रातःस्मरणीय आचार्य धरसेन ने 
भगवान्‌ महावीर के कर्म-साहित्य सम्बन्धी परम्परा से प्राप्त प्रबचचन को 
लोकहितार्थ भूतबलि और पुष्पदन्त नामक दो मुनीन्द्रो को आषाढ़ शुक्ला 
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एकादशी के प्रभात मे पूर्णतया पढ़ाया था। इसके अनन्तर गुरुदेव का 
स्वर्गवास हो गया और शिष्ययुगल ने कर्म साहित्य पर षट्खडागम सूत्र 
नाम की महान्‌ रचना आरम्भ की। कुछ काल पश्चात्‌ पुष्पदन्त आचार्य 
सहयोग न दे सके, अत*- शेषाश भूतबलि स्वामी ने लिखा। उस 
घषट्खडागम शास्त्र की साधर्मी समुदाय ने ज्येष्ठ सुदी पचमी को बडे 
वैभव तथा उत्साहपूर्वक पूजा कर सरस्वती के प्रति अपनी उत्कृष्ट श्रद्धा 
व्यक्त की। तबसे श्रुतपपचमी नाम का पर्व प्रख्यात हो गया।' श्रुतपचमी 
मे ग्रथो को उच्च स्थान पर विराजमान करके सम्यकज्ञान की पूजा की 
जाती है। साधक यह भी चितन करता है कि यथार्थ ज्ञान आत्मा का 
स्वभाव है। बाध्य ग्रन्थ उस ज्ञान-ज्योति को प्रदीप्त करने मे सहायक 


होते है। 


ऋषि प्रणीत आगम के अभ्यास से आत्मा का विकार दूर होता है। 
मोह के क्षय करने मे शास्त्र का स्वाध्याय अधिक उपयोगी है। स्वाध्याय 
की अन्तरग तप मे गणना की गई है। शास्त्र के मनन मे तल्लीन व्यक्ति 
कर्मो की निर्जगा करता है। प्रवच्चननसार मे लिखा है:- 


* जिणसत्थादो अट्टे पच्चक्खादीहि बुज्झदो णियमा। 
खीयदि मोहोवचयो तम्हा सत्थ समधिदव्य॥-86॥ 


प्रत्यक्षादि प्रमाणो के द्वारा सर्वज्ञ प्रणीत शास्त्र से वस्तु स्वरूप को 
जानने वाले व्यक्ति के नियम से मोह का समूह क्षय को प्राप्त होता है, 
इस कारण जिनागम का भली प्रकार अभ्यास करना चाहिये।? 


बाजार मे सच्ची ओर अच्छी वस्तु कठिनता से अल्प मात्रा मे 
मिलती है, इसी प्रकार आत्मा को श्रेयोमार्ग मे प्रवृत्त कराने वाले शास्त्र 
अल्प प्रमाण है। सुन्दर तथा मोहक नाम धारण कर शस्त्र के समान 
आत्मा का घात करने वाले मिथ्या शास्त्रों की अमर्यादित वृद्धि हो रही 
है। जैन आगम मे भी मिथ्यात्व से मलिन मन वाले पापी व्यक्ति विषय 
कषाय पोषक विष मिलाने लगे है। धन की लोलुपता वश कोई-कोई 
विद्वानू कहे जाने वाले परमागम के स्वरूप मे विपयसि करने का महापाप 
करते हुए पाए जाते है, अत, साधक को सावधानी से ऐसे शास्त्रों से 
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बचना चाहिए जिनमे आर्ष परम्परा के विपरीत स्वच्छन्द प्रवृत्ति की 
पोषक सामग्री पाई जाती है। मोक्ष की प्राप्ति के लिए वीतराग की बाणी 
का ही अभ्यास हितकारी होगा। जिनवाणी मोहरोग की अमोध औषधि है। 


कोई लोग सोचते है कि श्रुतपचमी पर्व के पूर्व मे शास्त्र नही थे 
तथा जैनागम के लेखन की पद्धति नहीं थी। यह कल्पना मिथ्या है। 
भगवान्‌ ऋषभदेव ने अनेक शास्त्रो की रचना कर अपने पुत्रो और पुत्रियो 
को शिक्षा दी थी। भगवान्‌ महावीर स्वामी के साक्षात, शिष्य गौतम 
गणधर रचित “प्रतिक्रमण ग्रथत्रयी' आज उपलब्ध है।” चतुर्विध दान 
प्रणाली मे शास्त्रदान भी अतर्भूत है। मन्द क्षयोपशम वाले भव्य जीवो के 
कल्याणार्थ सदा ही सदगुरुओ ने अपनी वाणी और अपनी रचना द्वारा 
स्व-परोपकार किया है। जैनधर्म के विद्वेषी वर्ग द्वारा अपरिमित जैन ग्रथ 
नष्ट किए गए, इससे प्राचीन सामग्री कठिनता से उपलब्ध होती है। 
आप्त, आगम तथा साधु का श्रद्धान करना सम्यक्त्व का लक्षण है। इस 
जैन धर्म मे सदा से रलत्रय धर्म की दिव्यज्योति दैदीप्यमान होती चली 
आई है। अत- ऐसे समय की कल्पना करना अखुत लगता है जब शास्त्र 
और धर्म की देशना का सखाव इस कर्मभूमि मे न हो। अत: भगवान्‌ 
महावीर के पूर्व ही नही ऋषभादि तीर्थकरो के समय मे भी शास्त्र की 
रचना हांती थी और भव्य जीव उस आगम के प्रकाश में अपनी आत्मा 
को विशुद्ध बनाते थे। साधक सदा श्रुत की समाराधना करके जीवन को 
कृतार्थ करता है। 


अभी हमने कुछ मगलमय प्रमुख पर्वो का वर्णन किया है। ये पर्व 
सादि है, कारण उनकी उद्भूति विशेष घटनाओ के आधार पर हुई। अब 
हम थोडे से ऐसे पर्वो पर प्रकाश डालना उचित समझते है, जो अनादि 
पर्व के नाम से प्रसिद्ध है। अनादि अनन्त विश्व पर दृष्टिपात करे, तो 
ऐसा स्थान और दिवस इस मनुष्यलोक मे नहीं मिलेगा, जब कि किसी 
महान्‌ साधक ने अपनी सफल साधना के प्रसाद से निर्वाण का पद न 
प्राप्त किया हो, फिर भी लोक-व्यहारनिमित्त प्रमुख पुरुषो से सम्बन्धित 
या मुख्य सयम की ओर आत्मा को आकर्षित करने वाले मगलकाल 
को" विशेष मान्यता प्रदान की जाती है। 
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अष्टाहिका-आषाढ, कार्तिक तथा फाल्गुन मास के अन्त के 
आठ दिवस पर्यन्त यह पर्व प्रतिवर्ष तीन बार मनाया जाता है। इसे 
महापर्व कहा है- 


“सरब परब में बड़ो अठाईं परब है 
नदीसुर सुर जांहि, लिए वसु दरज है।” 


नदीश्वर महाद्वीप मे विद्यमान जिन मंदिरों की बदना दिव्यात्माएँ 
आठ दिवस पर्यन्त बडे आनन्द तथा उत्साहपूर्वक किया करती हैं। जैन 
पुराण ग्रन्थों मे इस पर्व का अनेक बार वर्णन आता है। जैन रामायण-पद्मपुराण 
मे रविषेणाचार्य लिखते हे, कि आषाढ शुक्ला अष्टमी से पूर्णिमापर्यन्त 
महाराज दशरथ ने बड़े वैभव के साथ आठ दिवस पर्यन्त उपवास करके 
जिनेन्द्र भगवान्‌ का अभिषेक पूजादि द्वारा महान्‌ पुण्य का सचय किया 
था। 


“तत- सर्वसमृद्धीना कृतसम्भारसशप्निधि:। 
चअकार स्नपन राजा जिनाना तूर्यनादितम्‌॥ 
अष्टाहोपोषित कृत्वाभिषेक परम नृप-। 
चकार महतीं पूजा पुष्प: सहजकृत्रिमै:॥ 
यथा नन्‍्दीश्वरे द्वीपे शक्र: सुरसमन्वित:। 
जिनेन्द्रमहिमानन्द॒कुरुते तद्ददेव स:॥” 7-9 
-पद्मपुराण (पर्व 29।) 


श्रीपाल चरित्र से विदित होता है, कि महाराज श्रीपाल की रानी 
मैना सुन्दरी ने कार्तिक मास मे अष्टाहिका महापूजा करके कुष्ठरोग से 
व्यथित महाराज श्रीपाल तथा उनके साथियो को अपनी सकाम साधना के 
प्रभाव से रोगमुक्त किया था। 


तार्किक अकलकदेव की कथा से विदित होता है कि अधष्टाहिका 
की महापूजा के पश्चात्‌ जैन रथ के निकालने मे जिनधर्मश्रद्धालु राजमाता 
को राजा की ओर से आपत्ति दिखी, कारण शासक पर बौद्धधर्म का 
प्रभाव जमा हुआ था। उस समय अकलकदेव ने अपने प्रतिभापूर्ण 
शास्त्रीय प्रतिपादन द्वारा जैनधर्म की प्रतिष्ठा स्थापित कर राजा तथा प्रजा 
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को प्रभावित किया था। यह अष्टाहिका का महापर्व अर्हदभक्ति का 
महापर्व है जिसमे असख्य देवगण भाग लेते है। सम्यक्त्व की उपलब्धि 
के उद्योग की मगल बेला है। मिथ्यात्वी देव नदीश्वर की पूजा से 
सम्यक्त्व प्राप्त करते है। 





यह अष्टाहिका पर्व यद्यपि जैन आगम तथा परम्परा की दृष्टि से 
सबसे बडा प्रसिद्ध है, किन्तु आज प्रचार मे दशलक्षण पर्व की अधिक 
मान्यता है।” 


वशलक्षण पर्व-भादो सुदी पचमी से चतुर्दशी तक माना जाता है। 
अष्टह्निका के समान दशलक्षण तथा सोलहकारण पर्व वर्ष मे तीन बार 
मानने का शास्त्रों मे वर्णन है, किन्तु शैथिल्योन्मुखी समाज मे भाद्रपद मे 
ही पर्व प्रचलित है। इस पर्व को पज्जूसण या पर्यूुषण पर्व भी कहते है। 
दस दिवस पर्यन्त उत्तम क्षमा, मार्दव (निरभिमानता) , आर्जव (मायाहीनता) , 
शौच (निलोंभवृत्ति), सत्य, सयम, तप, त्याग, अकिचनत्व तथा ब्रह्मचर्य 
इन दश धर्मों का स्वरूपकथन माहात्मूय चितन एवं उनकी उपलब्धि 
निमित्त अभ्यास तथा भावना की जाती है। तत्त्वार्थसूत्र मे सवर के 
कारणो मे उत्तमक्षमादि धर्मों का कथन करते हुए यह सूत्र दिया है, 
“उत्तमक्षमा-मार्द वार्जव-शौ च-सत्य-स यम-तपस्त्यागा- 
किचन्य-ब्रह्मचर्याणि धर्म: (9-5)। गौतम गणधर रचित प्रतिक्रमण मे 
दश धर्मों को श्रमण धर्म अर्थात्‌ मुनियो का धर्म कहा है, “दसण्ह 
समणधम्माण” (पृ 9)। इन धर्मो के विशुद्ध रूप का परिपालन वास्तव 
मे सर्व परिग्रहत्यागी दिगम्बर मुनि पदवी प्राप्त महापुरुष ही कर सकते 
है। गृहस्थो ने अपने मुख्य पर्व अष्टाहिका को आजकल पूर्णरूप से प्राय: 
भुलाकर श्रमण पर्व को अपना मुख्य पर्व बनाया है। दशधर्म यथार्थ मे 
आत्मा के लिए अमृत है, रसायन है; उनका आंशिक भी पालन 
सुखदायी होगा। दशधर्म भाषण की वस्तु नहीं है। जब तक हमारे 
कषायभाव शात नहीं होते है और सयम की ओर हमारा विषयलोलुपी 
मन उन्मुख नहीं होता है, तब तक धर्म का आनन्द नहीं मिलता है। 
गृहस्थ का कर्त्तव्य है, कि आगमोक्त पद्धति के अनुसार धर्म पालन करे। 
पापाचार मे निमग्न ब्रतशून्य तथा देव दर्शनादि से भी विमुख गृहस्थ जब 
उच्च मुनियो की क्षमा का पाठ पढकर उसे स्वय की वस्तु सोचता है, 
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तो अखुत बात लगती हे। हजरत मसीह गाव भर के लोगो को मछली 
खाने को बाटते है, साथ मे यह कहते है, जो तेरे बाए गाल पर चपत 
मारे, तो तू अपना सीधा गाल उसके समक्ष कर दे। एक ओर भयकर 
जीवहिसा का नजारा है और दूसरी तरफ यह क्षमा का रूप दिखाया जाता 
है। ऐसी विषमता जैनशासन के प्रतिपादन की वस्तु नही हे। गृहस्थ क्षमा 
का आराधक, पूजक तथा बदक होते हुए सीमा के भीतर ही उसका 
पालक है। आवश्यकता पडने पर वह अन्याय का दमन करने के लिए 
तलवार का उपयोग करने मे चुप नही बैठेगा। क्षमा यती का भूषण है, 
भूपति का नहीं। अत: दशधर्मो की चर्चा करते समय गृहस्थो को यह 
ध्यान मे रखना चाहिए, कि कही वे मुनि जीवन के क्षेत्र मे प्रवेश तो नही 
कर रहे है। गृहस्थ को अपनी मर्यादा के भीतर ही रहना चाहिए। 
शकाकार कह सकता है यदि मुनि के जीवन की बातो को अपना लिया 
तो क्‍या बुराई है? स्थूल रूप मे बात अच्छी लगती है, किन्तु उससे धर्म 
की व्यवस्था आदि को क्षति पहुँचती है। एक गृहस्थ बगल मे बदूक 
रखकर एक हाथ मे पिच्छी कमण्डलु रखकर दया भाव का प्रदर्शन करे 
तो जैन आचार्य उस श्रावक को विवेक शून्य कहेगे। हमने एक गृहस्थ 
को देखा, जो स्वय को द्वितीय प्रतिमाधारी कहते हुए भी सन की बनी 
हुई पिच्छी हाथ मे रखते थे। यह मार्ग जैन धर्म का नही है। स्वच्छदता 
पूर्ण प्रवृत्ति करने पर महान अनर्थ हो जाएगा। अत दशधर्मो की चर्चा 
तथा अर्चा करते समय गृहस्थो को यह बात मुख्यता से सोचनी चाहिए 
कि वे श्रावक पद की एकादश प्रतिमाओ मे से किस पर प्रतिष्ठित है? 
विवेक के प्रकाश मे कार्य करना श्रेयस्कर है। दशधर्मो के पालन द्वारा 
व्यक्ति, समाज तथा राष्ट्र का कल्याण होता है। 


वरागचरिदत्र मे कहा है .- 


यत्प्राणिना जन्म-जरोग्र-मृत्युमहाभयत्रास निराकृतानाम्‌॥ 
भेषज्यभूतो हि दशप्रकारो धर्मों जिनानामिति चितनीयम्‌॥ 3-97॥ 


जीवो के जन्म, जरा, उग्रमरण का महाभय तथा त्रास से पीडित 
प्राणियो के लिए भैषज्यरूप है इस प्रकार जिनेन्र के दशविध, धर्म के 
विषय मे चितवन करना चाहिये। 
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मनुस्मृति मे दश धर्मों का इस प्रकार उल्लेख किया गया है:- 


धृति: क्षमा वमोउस्तेय शौचमिन्द्रियनिग्रह:। 
धीर्विद्या सत्यमक्रोधो दशक धर्मलक्षणम्‌॥ 6-92॥ 
वदशलक्षणानिधर्मस्य ये विप्रा समधीयते। 

अधीत्य चानुवर्तन्ते ते याति परमा गतिम॥ 6-93॥ 


साधक गुणमय परमात्मा के क्षमादि गुणों की भेदविवक्षा द्वारा पूजन 
करके अपने मन को उज्ज्वल विचारों की ओर प्रेरित करता है। इस पर्व 
मे जो पूजा की जाती है वह बहुत उदबोधक, शान्ति तथा स्फूर्तिप्रद है। 
यह पर्व यथार्थ मे सम्पूर्ण विश्व के द्वारा उत्साहपूर्वक मनाने योग्य है। 
यदि दशलक्षण धर्म का प्रकाश जगतू मे व्याप्त हो जाए, तो ससार में 
स्वार्थ, सकीर्णता स्वच्छन्दता आदि का जो प्रसार देखा जाता है, वह 
अकुश सहित हो जाएगा और जगत्‌ यथार्थ कल्याण की ओर प्रवृत्त हो 
पवित्र “वसुधैव कुटुम्बकम्‌' के भव्य-भवन-निर्माण मे सलग्न हो जाए। 
इस पर्व की पूजा बहुत उदार तथा उज्ज्वल भावनाओ से परिपूर्ण है। 
स्थान का अभाव होने से हम केबल स॒यम की समाराधना के परिचय 
निमित्त लिखते है। द्यानतरायजी कहंते है- 


“उत्तम सयम गहु मन मेरे। भवभव के भाजै अधघ तेरे। 
सुरग-नरक-पशु-गति मे नाहीं। आलस-हरन, करन सुख ठाही। 
ठाही, पृथ्वी, जल, आग, मारुत, रूख, त्रस, करुना धरो। 
सपरसन, रसना, प्रान, नेना, कान, मन, सख वश करो। 
जिस बिना नहि जिनराज सीझे, तू रुल्यों जग कीचमे। 

इक घरी मत विसरो करो नित, आवु जममुख बीचमे॥” 


पृथ्वी आदि पच स्थावर तथा त्रसकाय की रक्षा करते हुए पच 
इन्द्रिय और मन को अपने अधीन रखने के लिए कितनी सुन्दर प्रेरणा 
की गई है। यदि सयम रत्न की सम्यक्‌ प्रकार रक्षा न की गई, तो 
विषय-वासनारूपी चोर इस निधि को लूटे बिना न रहेगे। कवि साधक 
को सतत सावधान रहने के लिए प्रेरणा करते है, अन्यथा भविष्य 
अन्धकारमय होगा। 
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सयम के समान मार्दव, आर्जव, ब्रह्मचर्य, तपश्चर्या, दान आदि के 
विषय मे भी बडे अनमोल पद लिखे गए है। इस प्रकार की गुणाराधना 
करते-करते दोष सचय से आत्मा बचकर परम-आत्मा बनने की ओर 
प्रगति प्रारम्म कर देती है। 


षोडशकारण पर्व-इसमे दर्शनविशुद्धता, विनयसम्पन्नता शील तथा 
ब्रतो का निर्दोष परिपालन, षट्आवश्यको का पूर्णतया पालन करना, 
सतत ज्ञानाराधन, यथाशक्ति त्याग तथा तपश्चर्या, साधु-समाधि, साधु की 
वैयावृत्त्य-परिचर्या, अरिहत भगवान्‌, आचार्य तथा उपाध्याय की भक्ति, 
श्रुत-भक्ति, दयामय जिन शासन की महिमा को प्रकाशित करना, जिन 
शासन के समाराधको के प्रति यथार्थ वात्सल्य भाव रखना इन सोलह 
भावनाओ के द्वारा साधक विश्व उद्धारक तीर्थकर भगवान्‌ का श्रेष्ठ पद 
प्राप्त करता है। इन सोलह भावनाओ को तीर्थंकर पद के लिए कारणरूप 
होने से “कारण-भावना' कहते है। इनमे प्रथम भावना प्रधान है। जब 
कोई पवित्र मनोवृत्ति वाला तत्त्वज्ञ साधक जिनेन्र भगवान्‌ के साक्षात्‌ 
सात्रिध्य को प्राप्त कर यह देखता है कि प्रभु की अमृत तथा अभय 
वाणी के द्वारा सभी प्राणी मिथ्यात्वभाव को छोड सच्चे कल्याण के मार्ग 
मे प्रवृत्त हो रहे है, तब उसके हृदय मे भी यह बल-प्रेरणा जागृत होती 
है कि भगवान्‌, मै भी पापपक मे निमग्न दीन दुःखी पथश्रष्ठ प्राणियों 
को कल्याण के मार्ग मे लगाने मे समर्थ हो जाऊँ, तो मै अपने को 
सौभाग्यशाली अनुभव करूगा। इस प्रकार विश्व-कल्याण की सच्ची 
भावना द्वारा यह साधक ऐसे कर्म का सचय करता है, कि जिससे वह 
आगामी काल मे तीर्थंकर के सर्वोच्च पद को प्राप्त करता है। सम्राट्‌ 
बिम्बसारश्रेणिक ने भगवान्‌ महावीर प्रभु के समवशरण मे इस भावना के 
द्वारा तीर्थकर प्रकृति का सातिशय बध किया और इससे वे आगामी काल 
मे महापद्म नाम के प्रथम तीर्थकर होगे। 


सोलहकारण भावना द्वारा तीर्थंकर प्रकृति नामक श्रेष्ठ पुण्यकर्म का 
बध होता है। चतुर्थगुणस्थानवर्ती अब्रत सम्यक्त्वी भी इस महान्‌, अखुत 
तथा लोकातिशायी पुण्य का बध करता है। अपूर्वकरण गुणस्थान के 
छटवे भाग तक इसका बध कहा है। उस गुणस्थान मे शुक्लध्यान रहता 
है। शुद्धोपयोग तथा निर्विकल्प समाधि का सखाव पाया जाता है। ऐसी 
विशुद्ध आत्मस्थिति होने पर जो पुण्य कर्म आता है, वह विश्व के द्वारा 
पूज्य तथा आराध्य तीर्थकर अरिहत की अवस्था को प्रदान करता है। 
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श्रेष्ठ अपराजित महामत्र मे सर्वप्रथम “णमों अरहताण'--'अरहतो को 
नमस्कार हो', यह पद आता है। कुदकुदस्वामी कहते है कि यह अरहत 
पद “पुण्णफला अरिहता ”-पुण्य कर्म वृक्ष के फलस्वरूप है। तीर्थंकर 
प्रकृति के उदय होने पर तीर्थकर अरहत पद को प्राप्तकर धर्मतीर्थ का 
प्रवर्तन करते है। इसी से सहस्त्रनामो मे 'पुण्यराशि' का उल्लेख आता 
है। “3& पुण्यराशये नम:'। अनेकान्त विद्या के प्रकाश मे पुण्य का 
सम्यक्‌ रूप से स्वरूप समझना चाहिए। गृहस्थ का कर्त्तव्य है कि पाप 
का त्याग कर पुण्य का सग्रह करे। जब वह महामुनि बनेगा, तब वह 
“पुण्यापुण्य-निरोध ' का पुरुषार्थ करेगा। अयोगी जिन अत्य समय मे 
तीर्थकर आदि पुण्य प्रकृतियो का क्षपण कार्य करते है। गृहस्थ का मुख्य 
कर्त्तव्य, पाप का त्याग करना चाहिए। भाव सग्रह मे कहा है; 


त्यक्तपुण्यस्य जीवस्य पापारत्रवो भवेव्‌ श्लुवम॥ 
पापवधो भवेत्तमात्‌ पापव््याच्च दुर्गति:॥ 6॥ 


पुण्य कार्य को छोडने वाले गृहस्थ के पाप का आस्रव होता है। 
उससे पाप का बध होता है और पाप का बध होने से वह दुर्गति मे जाता 
है। अत- गृहस्थ का कर्त्तव्य पाप से विमुख होकर पुण्य का सचय करना 
कहा गया है। एकान्त पक्ष ग्रहण करने वाला सन्मार्ग से विमुख होता है। 


इन सोलहकारण भावनाओ के प्रभाव पर जैनपूजा मे छ्यानतरायजी 
ने इस प्रकार प्रकाश डाला है- 


“वरश विशुद्धि धरे जो कोई। ताको आवागमन न होई। 
विनय महा धारै जो प्रानी। शिव बनिता की सखी बखानी। 
शील सदा दिढ जो नर पालै। सो अवरन की आपद टालै। 
ज्ञानाभ्यास करै मन माहीं। ताके मोह-महातम नाहीं। 

जो सबवेग भाव बिस्तारै। सुरग मुकति पद आप निहारै। 
दान देय मन हरष विशेखेै। डृह भव जस परभव सुख देखै। 
जो तप तप खपै अभिलाषा। चुरै करम-शिखर गुरु भाषा। 
साधु समाधि सदा मन लावै। तिहुँ जग भोग भोगि शिव जावै। 
निश दिन वैयावृत्य करैया। सो निहचे भव-नीर तिरैया। 

जो अरहन्त भगति मन आने। सो जन विषय कषाय न जाने। 


362 जैन शासन 
जो आचारज भगति करे है। सो निर्मल आचार धरे है। 
खहु-श्रुत-वन्त भगति जो करई। सो नर सम्पूरन श्रुत धरई। 
प्रवचचन भगति करे जो ज्ञाता। लहै ज्ञान परमानद दाता। 
घद्‌ आवश्यक काल जो साथै। सो ही रलब्रय आराधै। 
धरम प्रभाव करे जो ज्ञानी। तिन शिव मारग रीति पिछानी। 
बवत्सल अग सदा जो ध्यावे। सो तीर्थकर पदवी पावे॥9॥ 

एही सोलह भावना, सहित धरै व्रत जोय। 
देव-इन्द्र-नर-वन्द्य पद, द्यानत' शिवपद होय॥” 


सम्पूर्ण भाद्रपद मे भावनाओ का ब्रत सहित अभ्यास किया जाता 
है। इन भावनाओ के अतस्तल पर दृष्टि डालने से विदित होता है, कि 
अत्यन्त महिमापूर्ण त्रिभुवनवंदित तीर्थकर-पद प्राप्त करने वाले आत्मा 
को कितनी उच्चकोटि की साधना आवश्यक होती है। जैन आगम मे 
कहा है-कोई भी समर्थ मानव अपनी साधना के द्वारा तीर्थकर बनने 
योग्य पुण्य का सम्पादन कर सकता है। 


इस प्रकार योग्यकाल को प्राप्त कर साधक अपनी साधना के पथ 
मे प्रगति करता रहता है। मोहान्धकार और प्रमाद को दूर कर आत्म-जागरण 
की ओर उन्मुख हो सात्तिक वृत्तियो को विकसित करना तत्त्वज्ञो का 
कर्त्तव्य है। चतुर साधक अनुकूल काल को प्राप्त कर अपने साध्य की 
प्राप्ति निमित्त हृदय से उद्योग करता है। 


है हे 
सदर्भ सूची 


. “नास्ति काले केवलणाणादिमगल परिणमति ”॥-24॥। 
“परिणिक्कमण केवलणाणुन्भवणिव्बुदिष्पवेसादि। 
पावमलगालणादो पष्णत्तो कालमगल एद”।॥॥-25॥ 
2. “मानुष्य घुणभक्षितेक्षुसदूशम्‌। ”-आत्मानुशासन 8]। 
3. “प्रत्यक्षीकृतविश्वार्थ कृतदोषत्रयक्षयम्‌। 
जिनेन्र गौतमो5पृछत्तीर्थार्थ पापनाशनम्‌॥89॥। 
स दिव्यध्वनिना विश्वसशयच्छेदिना जिन । 
दुन्दुभिध्वनिधीरेण योजनान्तरयायिना।।90।। 
श्रावण स्यासिते पक्षे नक्षत्रेईभिजिति प्रभु । 
प्रतिपच्चह्ि पूर्वाहे शासनार्थमुदाहरत्‌॥9॥" (-हरिवशपुराण सर्ग 2) 
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“बासस्स पढममासे सावणणामम्मि बहुलपडिवाए। 

अभिजीणक्खत्तम्मि य उप्पत्ती धम्मतित्थस्स। 69॥॥ 

सावणबहुले पाडिवरुद्मुहुत्ते सुहोदये रविणो। 

ग्रभिजिस्स पढमजोए जुगुस्स ग्रादी इम्स्स पुढ ”॥| 70॥ 

एको मुनिर्न तन्मध्ये केवल श्रुतसागर । 

भिक्षार्थ नगरयात स्थित स्तिस्तत्रशनेच्छाय॥ पृ ॥ (हरिषेणकृत बृहत्कथाकोष) 
हरिवशपुराण (सर्ग 20, श्लोक 32)। 

४ जिनेन्द्रवीरोषपि विबोध्य सन्‍्तत समन्ततो भव्यसमूहसन्ततिम। 

प्रपद्य पावानगरी गरीयसी मनोहरोद्यानवने तदीयकं।।5॥ 
चतुर्थकाले<र्धचतुर्थमासकैर्विहीनता विश्चतुरब्दशेषके। 

स कार्तिक स्वातिषु कृष्णभूत सुप्रभातसन्ध्यासमये स्वभावत |।6॥ 
अघातिकर्माणि निरुद्धयोगको विधूय घातीन्धनवद्ठिबन्धन । 

विबन्धनस्तानमवाप्य शद्भूरो निरन्तरायोरुसुखानुबन्धनम्‌॥]7॥ 

ज्वलत्प्रदीपालिकया प्रबुद्धया सुरासुरैदीपितया प्रदीप्तया। 

तदा सम पावानगरी समन्तत प्रदीपिताकाशतला प्रकाशते।॥9॥ 

ततस्तु लोक प्रतिवर्षमादरातू प्रसिद्धदीपालिकयात्र भारते। 

समुद्यत पूजयितु जिनेश्वर जिनेन्रनिर्वाणविभूतिभक्तिभाक्‌।2।।” 

॥देखो-शक सवबत्‌ 705 रचित हरिः पु० (सर्ग 66)॥ 

“यतो यत पद धत्ते मौनि चर्यास्म सश्रित । ततस्ततो जना प्रीता प्रणमन्त्येत्य 
सम्भ्रमात्‌।। प्रसीद देव कि कृत्यमिति केचिज्जगुर्गिरम्‌॥ तृष्णीभाव ब्रजन्त च 
केचित्तमनुवब्रजु ॥ परे परार्ध्यरत्नानि समानीय पुरो न्युध । इत्यूचुश्च प्रसीदैनामिज्या 
प्रतिगृहाण न ॥ वस्तुवाहनकोटीश्वय विभो कंचिदढ्ोकयन्‌। भगवास्ता 
स्वनर्थित्वात्तृूष्णीको विजहार स॥ केचित्सग्वस्त्रगन्धादीनानयन्ति सम सादरम्‌। 
भगवन्‌ परिधत्स्वेति पटल्यासह भूषणै || केचित्‌ कन्या समानीय रूपयौवनशालिनी । 
परिणाययितु देवमुद्यता धिक्‌ विमूढताम्‌॥ केचिन्मज्जनसामग्रथा संभ्रित्योपारुधन्‌ 
विभुम्‌। परे भोजनसामग्रीं पुरस्कृत्योपतस्थिरे। विभो भोजनमानीत प्रसीदोपविशासने। 
सम मज्जनसामग्रया निर्विश स्नानभोजने।। एघाञउजलि कृतो3स्माभि प्रसीदानुगृहाण 
न-। इत्येकेउघौषिषन्मुग्धा विभूमज्ञाततत्क्रमा ॥” -महापुः (पर्व 20। 4-22।) 
“श्रुयते य॒श्रुतश्रूत्या जगदेकपितामह । 

सन सनातनो दिष्ट्या यात प्रत्यक्षसबन्रिधिम्‌।। 

दृष्टेडस्मिनू सफले नेत्रे श्रुतेडस्मिन्‌ सफले श्रुती। 

स्मृतेडस्मिन्‌ जन्तुरज्ञोडपि ब्रजत्यन्त पवित्रताम्‌।॥49-50॥ 

अह पूर्वमह पूर्वमित्युपते समन्तत । 

तदा रुद्धमभूत्‌ पौरे पुरमाराजमन्दिरात्‌॥63॥ 

तत., सिद्धार्थनामैत्य द्रुत दौवारपालक । 
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भगवत्सत्रिधि रासे सानुजाय न्यवेदयत्‌।॥69॥। 
सप्रेक्ष्य भगवद्रूप श्रेयान्‌ जातिस्मरो5 भवत्‌। 
ततो दाने मति चक्रे सस्कारै प्राक्तनैर्यत ”॥78॥ -आदिपुराण (पर्व 20) 
0..पद्यपुराण, पर्व 4। 


5 


“ज्येष्ठसितपक्षपञ्वम्या चातुर्वर्ण्ससघसमबेत । 
तत्पुस्तकोपकरणैव्यधात्‌ क्रियापूर्वक पूजाम॥43॥ 
श्रुत॒पञ्चमीति तैन प्रख्याति तिथिरिय पसमाप। 
ग्रद्यापि येन तसया श्रुतपूजा कुर्वते जैना ॥44॥ "-हइद्धनन्दि-श्रुतावतार। 
मोहक्षपणे परम शब्दब्रह्मोपासन भवज्ञानावष्टभ- 
डृढीकृतपरिणामेन सम्यक्‌ अधीयमानमुपायान्तरम्‌ -अमृतचद्रसूरि- पृ 09 
जिनसेन स्वामी ने महापुराण मे लिखा है कि भगवान्‌ वृषभनाथ ने एक व्याकरण 
बनाया था जिसमे सौ से अधिक अध्याय थे। उन्होने भरत को अर्थशास्त्र, 
बाहुबली को आयुर्वेद, धनुर्वेद, वृषभसेन को गधर्वशास्त्र पढ़ाया था। भगवान्‌ ने 
अपने पुत्रो को सर्व लोकोपकारी शास्त्र पढाए थे। 

किमत्र बहुनोक्तेन शास्त्र लोकोपकारिपत्‌। 

तत्सर्वमादिकर्तासौ सवा समन्वशिषत्‌ प्रजा। (6-25) 
मुनियो को 'ज्ञान-ध्यान-तपोरक्‍्त '- ज्ञान, ध्यान तथा तप मे अनुरक्त कहा 
गया है। ज्ञानाराधना के लिए शास्त्र का सखाव आवश्यक है। उपवास के दिन 
धर्मामृत पीने तथा पिलाने का कथन है आचार्य तथा उपाध्याय परमेष्ठी सदा धर्म 
का उपदेश देकर भव्यो का कल्याण करते है। इन सब बातो को ध्यान मे रखने 
पर सर्वज्ञ परम्परा मे ऐसे समय की कल्पना भी नहीं की जा सकती, जबकि 
जिनवाणी शास्त्र रूप मे अविद्यमान हो। 'णाण पयासय'-ज्ञान प्रकाशक है। 
उसके अभाव मे तो अधकार हो जाएगा। श्रुत॒पचमी को कर्म सबधी आगम के 
अश का लेखन पूर्ण होकर पूजा हुई थी। इससे अधिक कल्पना करते रहना 
अयोग्य है। 
“तत्थ कालमगल णाम जम्हि काले केवलणाणादिपज्जएहिं परिणदों कालो 
पावमलगालणत्तादो मगल। तस्योदाहरणम्‌ परिनिष्क्रमण-केवलज्ञानोत्पत्ति- 
परिनिर्वाण-दिवसादय । जिनमहिमसम्बद्धकालो5पि मगल यथा नन्दीश्वरदिवसादि । 

-धवलाटीका (भाग ।, प्‌ 29) 

“'नदीश्वर दर्शन' पुस्तक मे इस पर्व पर हमने विशेष विवेचन किया है। 


कक कऊ+क 


इतिहास के प्रकाश में 


पुरातत्त्व प्रेमियो का प्राचीन वस्तु पर अनुराग होना स्वाभाविक है, 
किन्तु किसी दार्शनिक विचार-प्रणाली को प्राचीनता के ही आधार पर 
प्रामाणिक मानना समीचीन नहीं है। ऐसा कोई सर्वमान्य नियम नहीं है, 
कि जो प्राचीन है, वह समीचीन तथा यथार्थ है और जो अर्वाचीन है, वह 
अप्रामाणिक ही है। असत्य, चोरी, लालच आदि पापो के प्रचारक का 
पता नही चलता, अतः अत्यन्त प्राचीनता की दृष्टि से उनको कल्याणकारी 
मानने पर बडी विकट स्थिति उत्पन्न हो जाएगी। प्राचीन होते हुए भी 
जीवन को समुज्ज्वल बनाने मे असमर्थ होने के कारण जिस प्रकार चोरी 
आदि त्याज्य है, उसी प्रकार प्रामाणकता कौ कसौटी पर खरे न उतरने 
के कारण प्राचीन कहा जाने वाला तत्त्वज्ञान भी मुमुक्षु का पथ-प्रदर्शन 
नही करेगा। 


कालिदास ने कितनी सुन्दर बात लिखी है- 


“पुराणमित्येव न साधु सर्व न चापि नून नवमित्यवषह्यम। 
सन्त: परीक्ष्यान्यतरद्‌ भजन्ते मूढ: परप्रत्ययनेयबुद्धि:॥” 


प्राचीन होने मात्र से सभी कुछ अच्छा नहीं कहा जा सकता और 
न नवीन होने के कारण सदोष ही। सत्पुरुष परीक्षा कर योग्य को 
स्वीकार करते है किन्तु अज्ञानी दूसरे के ज्ञान के अनुसार अपनी बुद्धि 
को स्थिर करते है-वे स्वय उचित-अनुचित बात के विषय मे विचार 
नही करते। 


ताकिक जैन आचार्य सिद्धसेन कहते है-प्राचीनता का कोई 
अवस्थित रूप नहीं है। जिसे हम आज नवीन कहते है, कुछ काल के 
व्यतीत होने पर उसे ही हम प्राचीन कहने लगते हैं। उनका तर्क यह है- 


“जनोउयमन्यस्थ मृत: पुरातन: पुरातनैेरेव समो भविष्यति। 
पुरातनेष्वित्यनवस्थितेषु कः पुरातनोक्वान्यपरीक्ष्य रोचयेत्‌॥” 
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मरने के अनन्तर अन्य पुरुषो के लिए हम भी प्राचीन हो जायेगे 
और प्राचीनो के सदृुश हो जायेगे। ऐसी स्थिति मे पुरातनता कोई 
अवस्थित वस्तु नही रहती, अतएवं पुरातन तथा नवीन का परीक्षण करके 
अगीकार करना चाहिए। 


जैन तत्त्वज्ञान समीचीन तथा तर्काबाधित होने से मुमुक्षु के लिए 
वबदनीय है। प्राचीनता के साथ सत्य का सम्बन्ध सोचने वाले सभ्यो के 
लिए भी जैन सिद्धान्त माननीय है। जैन धर्म की प्राचीनता के विषय मे 
जैन ग्रन्थो मे इस प्रकार प्रकाश डाला गया है। सर्वज्ञ प्रकाशित शासन मे 
लोक अकृत्रिम तथा अनादि निधन है। महापुराण मे लिखा है *- 


लोको ह्कृत्रिमो ज्ञेयो जीवाद्यर्थाबगाहक । 
नित्य. स्वभाव-निर्वत्त: सोइनन्ताकाशमध्यग-॥4-5॥ 


यह जगत्‌, किसी के द्वारा रचित न होने से अकृत्रिम है। इसमे जीव 
पुदूगल (9०) धर्म, अधर्म, काल तथा आकाश द्रव्य है। आकाश द्रव्य 
मे जीवादि पाँच द्रव्य विद्यमान है। यह लोक नित्य है, स्वभाव से रचित 
है अर्थात्‌ इसकी रचना मे किसी अन्य शक्ति का हाथ नही है। यह लोक 
अनन्त आकाश के मध्य मे स्थित है। 


इस जगतू के पदार्थों मे स्वभाव से सर्वदा क्षण-क्षण मे परिवर्तन का 
चक्र चला करता है। इस परिवर्तन मे सहकारीकारण काल द्रव्य कहा 
गया है। 


यथा कुलालचक्रस्य श्रान्तेहेंतुरधश्शिला। 
तथा काल-* पदार्थाना वर्तनोपग्रहे मत. ”॥3-4॥ 


जिस प्रकार कुभकार के चक्र के परिभ्रमण मे चक्र के नीचे स्थित 
शिला की कील सहकारी होती है, उसी प्रकार पदार्थों के परिवर्तन मे 
काल द्रव्य सहकारीकारण है। 


इस काल के दो भेद है- निश्चय काल तथा व्यवहार काल। 
निश्चय काल कालाणु रूप द्रव्य है। उसकी सहायता से भूत, वर्तमान 
तथा भविष्यत्‌ रूप व्यवहार काल का सखाव माना गया है। इस व्यवहार 


इतिहास के प्रकाश में ऊा', 
काल मे उत्सर्पिणी और अवसर्पिणी इस प्रकार दो भेद कहे गए है। 
उत्सर्पिणी मे मनुष्यो के बल, आयु और शरीर का प्रमाण बढता है, जिस 
प्रकार शुक्ल पक्ष मे चद्रमा की कला वृद्धिगत होती है। अवसर्पिणी काल 
मे कृष्णपक्ष के चद्रमा के समान क्रम-क्रम से हानि होती है। इस समय 
इस भरत क्षेत्र मे अवसर्पिणी काल प्रवर्तमान है, जिससे सर्वत्र क्रमिक 
हास का चक्र चल रहा है। यह सुषमा-सुषमा, सुषमा, सुषमा-दुःषमा, 
दुषमा-सुषमा, दु-षमा तथा दुःषमा-दु.घमा रूप छह प्रकार का कहा गया 
है। प्रथम सुषमा-सुषमा द्वितीय सुषमा और तृतीय सुषमा दुःषमा काल मे 
क्रमशः उत्तम, मध्यम और जघन्य भोगभूमि की प्रवृत्ति रहती है। 
कल्पवृक्षो के द्वारा सर्वप्रकार के मनोवाछित पदार्थ प्राप्त होते है। प्रथम 
काल चार कोडा कोडी सागर दूसरा तीन कोडा कोडी सागर, तीसरा दो 
कोडाकोडी सागर चौथा एक कोडा कोडी सागर मे ब्यालीस हजार वर्ष 
न्यून, पाँचवा दुःषमा काल 2] हजार वर्ष और छटवाँ दु-षमा-दुःषमा 
काल भी 2] हजार वर्ष प्रमाण होता है। अवसर्पिणी के तीसरे काल के 
अवसार के पल्‍्य का अष्टमाश शेष रहने पर कर्मभूमि का उष:काल सा 
दिखाई पड़ने लगा। उस समय प्रतिश्रुति, दूसरे सन्‍्मति, तीसरे क्षेमकर, 
चौथे क्षेमधर, पाचवे सीमकर, छठवे सीमधर, सातवे विमलवाहन, आठवे 
चक्षुष्मानू, नवमे यशस्वान्‌, दसवे अभिचन्द, ग्यारहवे चद्राभ, बारहवे 
मरुदेव, तेरहवे प्रसेनेजित और चौदहवे नाभिराज, पद्रहवे तीर्थकर ऋषभदेव 
तथा सोलहवे चक्रवर्ती भरतेश्वर, ये सोलह मनु हुए। इन महापुरुषो के 
द्वारा समस्त जनता को परवर्तित युग मे सामयिक मार्गदर्शन प्राप्त हुआ 
था। इनको कुलकर, कुलधर और युगादि पुरुष भी कहते थे। इनके द्वारा 
प्रजा को जीवन का उपाय ज्ञात हुआ था। महापुराण मे लिखा है *- 


प्रजाना जीवनोपायमननान्मनवो मता:। 


आर्याणा कुल-सस्त्याय कृते: कुलकरा इमे॥2व॥ 
कुलाना धारणा देते मता कुलधरा इति। 
युगादिपुरुषा: प्रोक्ता युगादौ प्रभविष्णव:॥242॥ पर्व 3॥ 


भोगभूमि मे सभी समान रूप से श्रेष्ठ सुख भोगते थे। छोटे, बडे 
की विषमता का अभाव था। “बट्कर्म-धर्माभिरता न यस्याम्‌” (वरागचरित्र 
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7-) लोग न असिमषि आदि षट्‌ कर्मों द्वार जीविका करते थे, और 
न देव पूजा, स्वाध्याय, सयमादि का पालन करते थे। कर्मभूमि के 
उषा:काल आने पर कुलकरो, मनु अथवा कुलधरो द्वारा तत्कालीन मानव 
समाज का मार्गदर्शन होता था। 


भगवान ऋषभदेव के समय से कर्मभूमि की सर्वप्रकार से सुव्यवस्था 
हो गई थी। उनके द्वारा सर्वश्रेष्ठ लोक तथा समाज की रचना हुई थी, 
जिसमे धर्म पुरुषार्थ का प्रमुख स्थान था। अर्थ और काम उस धर्म के 
अनुशासन मे रखे गये थे। भगवान्‌ ऋषभदेव ने कर्म शत्रुओ के क्षय हेतु 
राज्य का परित्याग करते समय भरत को राजा बनाया था। प्रतापी भरत 
ने चक्रवर्ती का गोरव प्राप्त किया था। ऋषभदेव के मोक्ष जाने के 
पश्चात्‌, दूसरे तीर्थकर अजितनाथ, तीसरे सम्भवनाथ, चौथे अभिनदन, 
पचम सुमतिनाथ, षष्टम पद्मप्रभु, सप्तम सुपाश्वनाथ, अष्टम चद्रप्रभु, 
नवम पुष्पदन्त, दशम शीतलनाथ, एकादशम श्रेयासनाथ, बारहवे वासुपूज्य, 
तेरहवे विमलनाथ, चौदहवे अनतनाथ, पद्रहवे धर्मनाथ, सोलहवे शान्तिनाथ, 
सत्रहवे कुथुनाथ, अठारहवे अरनाथ, उन्‍नीसवे मल्लिनाथ, बीसवबे मुनिसुब्रत, 
इक्कीसवे नमिनाथ, बाईसवे नेमिनाथ, तेईसवे पार्श्वनाथ तथा चौबीसवे 
महावीर हुए। इन चौबीस तीर्थंकरो ने सर्वज्ञता की ज्योति को प्राप्तकर 
सर्वागीण सत्य का दर्शन किया तथा उसका प्रतिपादन कर प्राणीमात्र को 
सुख और शान्ति प्रदान की। इन चौबीस तीर्थकरो के पूर्व भी चौबीस 
तीर्थंकर हो चुके है। जब विश्व अनादि है; मानव समाज अनादि है, तब 
अनतकाल से अहिसा तत्त्वज्ञान की धर्मदेशना देने वाले महापुरुष होते 
चले आए है तथा उनकी श्रुखला सदा चलती रहेगी। सूर्य सदा से प्रकाश 
देता है तथा उसके असगत होने पर अध:कार का राज्य होता है; इसी 
प्रकार तीर्थंकर भगवान रूपी धर्म सूर्य के मोक्ष जाने के पश्चात्‌ अनेक 
बार अज्ञान, अविद्या तथा अनाचार की वृद्धि हुई है। जैन धर्म का सम्बन्ध 
सत्य से है। जब वस्तु स्वभाव रूप सत्य अनादि है, तब वस्तु स्वभाव 
रूप धर्म का प्रतिपादक जैन धर्म भी काल की मर्यादा से विमुक्त हो 
जाता है। वर्तमान अवसर्पिणी काल की अपेक्षा जैनधर्म का प्रतिपादन सर्व 
प्रथम ऋषभनाथ तीर्थंकर द्वारा हुआ है और वे “जैन धर्म के संस्थापक 
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माने जाते है! भगवान्‌ ऋषभदेव द्वारा जो रलत्रय धर्म-आत्म श्रद्धा, 
आत्मज्ञान तथा आत्म निमग्नता का श्रेयमार्ग प्रतिपादित हुआ था, उसी 
परम सत्य का प्रतिपादन शेष सभी तीर्थंकरो ने किया है। जिस प्रकार 
विश्व के विविध दार्शनिको मे मतभेद पाया जाता है, इस प्रकार तीर्थकरो 
की देशना मे कोई अन्तर नहीं था। अल्पज्ञ मानव को पूर्ण परमार्थ सत्य 
का दर्शन नही होने से उनके विचारों मे भिन्‍नता होना स्वाभाविक है, 
किन्तु सर्वज्ञो मे मतभेद की गुजायश ही नही है। वे वस्तु तत्त्व का 
प्रत्यक्ष ज्ञान करके उस सत्य को अपनी दिव्यध्वनि द्वारा व्यक्त करते है। 
कोई-कोई यह सोचते है, महावीर भगवान्‌ ने जो धर्म का स्वरूप कहा, 
वह पार्श्वनाथ की देशना के विपरीत या भिन्‍न था। इससे वर्तमान जैनधर्म 
के उपदेष्टा महावीर वर्तमान जैनधर्म के सस्थापक है, यह धारणा जैन 
ग्रथो के कथन से असम्बद्ध है, तथा भ्रान्त कल्पना है। भगवान्‌ ऋषभदेव 
से महावीर पर्यन्त तीर्थकरों ने स्याद्वाद रलत्रय कर्मसिद्धान्त आदि को 
समान रूप से देशना दी है। उनके उपदेशो मे तनिक भी मतभेद नहीं 
है। भगवान्‌ ऋषभदेव की मान्यता हिन्दू धर्म मे अवतार रूप मे पाई 
जाती है। आदिल्रह्मा, आदि देव, बडे देव, आदम बाबा, विष्णु आदि नामो 
द्वारा भी विश्व मे उनको स्मरण करते है। 


तीर्थकर भगवान्‌ महावीर ने 42 वर्ष की अवस्था मे कैवल्य प्राप्त 
कर 30 वर्ष पर्यन्त अहिसा धर्म कौ देशना देकर पावापुरी से 72 वर्ष 
की अवस्था मे मोक्ष प्राप्त किया। उनके पश्चात्‌ उसी दिन गौतम गणधर 
ने सर्वज्ञता पाई। उनके मोक्ष जाने के बाद सुधर्माचार्य केवली हुए। उनके 
मोक्ष जाने के पश्चात्‌, अनुबद्ध रूप से जम्बू स्वामी ने केवलज्ञान प्राप्त 
किया। अनुबद्धरूपता, परिपाटी क्रम अथवा अत्रुटित सन्‍्तान (अतुट्टसताण) 
की अपेक्षा जम्बूस्वामी अंतिम केवली रूप मे माने गए है, किन्तु 
अपरिपाटी क्रम की अपेक्षा अतिम केवली का नाम श्रीधर केवली आया 
है तिलोयपण्णत्ति मे आचार्य यतिवृषभ ने लिखा है- 


जादो सिद्धों बीरो तद्दिवसे गोदमो परमणाणी। 
जादो तस्सि सिद्धे सुधम्मसामी तदो जादो॥488॥ 
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तम्मि कदकम्मणासे जम्बूसामित्ति केवली जादो। 

तत्थ वि सिद्धिपवण्णे केवलिणो णत्थि अणुबद्धा॥489। 
कुडलगिरिम्मि चरिमो केवलणाणीसु सिरिधरो सिद्धो। 
चआरणरिसीसु चरिमो सुपासचदाभिधाणो य॥49॥ आ. 4, ति. प.॥ 


गौतम, सुधर्माचार्य तथा जम्बूस्वामी का काल मिलकर 62 वर्ष कहा 
गया है। इनके पश्चात्‌ नदी, नंदिमित्र, अपराजित, गोवर्धन और भद्रबाहु 
ये पच श्रुत केवली हुए। इनकी चतुर्दशपूर्वी रूप मे प्रसिद्धि हुई। इनका 
समय सौ वर्ष कहा है। धवला टीका मे प्रथम श्रुतकेवली का नाम नदि 
के स्थान मे विष्णु दिया गया है। उक्त ग्रथ मे यह भी लिखा है कि 
अपरिपाटीक्रम की अपेक्षा सम्पूर्ण श्रुतज्ञान के पारगामी श्रुतकेवली 
सख्यात हजार हुए है। “अपरिवाडीए पुण सयल-सुद-पारगा 
सखेज्ज-सहस्सा” (पृष्ठ 65, भाग | ध टी )। इस द्वादशाम की जैन 
धर्म मे आगम सज्ञा है। इसके मूलग्रथ कर्ता सर्वज्ञ तीर्थंकर है। “तदो 
भावसुदस्स अत्थपदाण च तित्थयरो कत्ता। तित्थथरादो सुद-पजर्जाएण 
गोदमो परिणदो। त्तिदत्व-सुदस्थ गोदमो कत्ता।”-भावश्रुत और अर्थ 
पद के कर्ता तीर्थकर है। तीर्थकर के निमित्त से गौतम श्रुत पर्याय से 
परिणत हुए इसलिए द्रव्य श्रुत के कर्त्ता गौतम है। (पृ 65 ध टी ॥)। 
तिलोयपण्णत्ति मे लिखा है कि “बार सगाण चोइस-पुव्वाण एक्क 
मुहत्तेण विरच्वणा विहिदा” (ति प |-79)-बारह अग, चौदह पूर्व 
की रचना एक मुहूर्त मे की गई थी। चौदहपूर्व, बारहवे अग दृष्टिवाद के 
चतुर्थ भेद स्वरूप है। जैनागम के अग बाह्य और अग प्रविष्ट, इस 
प्रकार दो भेद किए गए है। अग बाह्य के ये चौदह भेद है -(।) 
सामायिक (2) चतुर्विशति स्तव (3) वन्दना (4) प्रतिक्रमण (5) 
वैनयिक (6) कृतिकर्म (7) दश वैतालिक (8) उत्तराध्ययन (9) 
कल्प व्यवहार (0) कल्प्याकल्प्य (() महाकल्प्य (2) पुण्डरीक 
(3) महापुण्डरीक (4) निषिद्धिका। 


अग प्रविष्ट के ये [2 अग है *-() आचाराग (2) सूत्रकृताग 
(3) स्थानाग (4) समयावाग (5) व्याख्या प्रज्ञप्ति अग (6) ज्ञातृधर्मकथा 
(7) उपासकाध्ययनाग (8) अन्तःकृतदशाग (9) अनुत्तरऔपपादिकदशाग 
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(0) प्रश्नव्याकरणाग () विपाकसूत्राग (2) दृष्टिवादाग। दुष्टिवाद 
नाम के बारहवे अग के पाँच भेद ये है :-() परिकर्म (2) सूत्र (3) 
प्रथमानुयोग (4) पूर्वगत (5) चूलिका। इस पूर्वगत के चोदह भेद बताए 
गए है। इन चौदह पूर्वों को जैन शास्त्रों मे द्वादशाग के अन्तर्गत ही माना 
है। कोई-कोई लेखक पूर्वगत का अर्थ अपनी कल्पना से यह लगाते हे 
कि महावीर भगवान्‌ के पूर्व रचित साहित्य को पूर्वगत कहते है। यह 
धारणा पूर्णतया आंचार्य परम्परा के कथन से बाधित होती है। प्रत्येक 
तीर्थकर की दिव्यध्वनि को अवधारण कर गणधर॑ देव द्वादशाग, जिसमे 
4 पूर्व गर्भित है, रचते है। सर्वप्रथम भगवान्‌ ऋषभदेव की दिव्य-देशना 
को अवधारण कर वृषभसेन गणधर ने अगपूर्व आगम की रचना की थी। 
इसके पश्चात्‌ भी अन्य तीर्थकरों के काल मे गणधरदेव द्वादशाग की 
रचना करते चले आए है। पूर्व साहित्य की रचना गौतम गणधर ने नहीं 
की, यह कथन धवलादि टीकाओ से बाधित होता है। तिलोयपण्णत्ति 
मे यह स्पष्ट लिखा है कि गणधर ने बारह अग और चौदह पूर्वों की एक 
मुहूर्त मे रचना की (-79)। इस प्रकार आगम के प्रकाश मे पूर्वो को 
तीर्थकर महावीर के पूर्व की सामग्री बताना सर्वज्ञप्रणेत आगम के 
प्रतिकूल है। इस सबध मे एक युक्तिवाद है। श्रमण सस्कृति का मूलाधार 
उच्चश्रेणी का सदाचार है, जिसके पालक श्रमण तथा श्रावक रूप मे 
विभाजित किए गए है। श्रमणो के आचार का प्रतिपादन आचाराग रूप 
प्रथमाग मे तथा श्रावको अथवा उपासको के आचार का निरूपण सातवे 
उपासकाध्ययन अग मे किया गया है। सर्वज्ञ तीर्थकर पार्श्वनाथ ने उक्त 
श्रमणो तथा श्रावको के आचार के प्रतिपादक अगो की रचना नही की, 
यह बात बडी अखुत सी लगती है। द्वादशाग का सार आचाराग है। 
मोक्षमार्ग का साक्षात्‌ कारण सम्यक्चारित्र है। उसका प्रणयन मे प्रत्येक 
तीर्थकर के तीर्थ की परम आवश्यक निधि है। अतः पूर्व की रचना का 
भाव महावीर के पूर्व रचित ग्रथ है, यह कथन आगम और सद्ठिचार से 
बाधित है। 


दृष्टिवाद नामक बारहवे अग के पाँचवे भेद चूलिका मे अनेक 
प्रकार की आधुनिक विज्ञान द्वारा खोजी हुई बातों का कथन किया गया 
था। आकाश गता चूलिका मे आकाश गमन के कारणभूत तत्र, मत्र तथा 
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तपश्चरण का वर्णन है। स्थलगता चूलिका मे पृथ्वी के भीतर गमन 
करना, वास्तु विद्या, भूमि सबधी विविध बातो का कथन है। प्राणावाय 
पूर्व मे आयुर्वेद, प्राणायाम विष विद्या आदि का कथन है। विद्यानुवाद पूर्व 
में अतरिक्ष, स्वर, स्वप्नादि विविध क्रियाओ की सिद्धि योग्य मत्रादि का 
कथन है। इन विषयो का निरुपण करने वाले गौतम गणधर अपने 
दिव्यज्ञान के द्वारा (सर्वावधिज्ञान) पुदूगल के सूक्ष्मतम भाग, परमाणु का 
साक्षात्‌ दर्शन कर सकते थे। उस समय इन महामुनीश्वरो के होते हुए 
आध्यात्मिक विज्ञान के साथ भौतिक विज्ञान भी कल्पनातीत पराकाष्ठा 
को प्राप्त था। आध्यात्मिक विभूति के अप्रतिम सोन्दर्य सिन्धु मे निमग्न 
रहने के कारण से महाज्ञानी ऋषिराज भौतिक वैभव और चमत्कार के 
द्वारा पथभ्रष्ट नही हुए। उस समय का बहुभाग साहित्य का काल-कवलित 
हो गया तथा बहुत सा भाग धर्मान्धता के कारण जलाया गया और जहाज 
भर-भर कर नदी और समुद्र मे डुबाया गया। इन कारणो से हम उस 
ज्ञान राशि रूप विभृति से आज बचित हो गए। 


गौतम गणधर सप्तऋद्धि विभूषित थे। उनके सिवाय महावीर 
भगवान के दस और गणधर भी समस्तू श्रुत के पारगामी तथा सप्तऋद्धि 
सहित थे। हरिवश पुराण मे लिखा है - 


प्राप्तसप्तदिद्ध-सम्पद्धि समस्तश्रुतपारगै । 
गणेन्द्रै-रिन्द्रभूत्याथे-रेकादशभिरन्बित-4॥ 3-40॥ 


एकादश गणधरो के नाम इस प्रकार कहे गए है-() इबद्रभूति 
गौतम (2) अग्निभूति (3) वायुभूति (4) शुचिदत्त (5) सुधर्म 
(6) माण्डव्य (7) मीर्यपुत्र (8) अकपन (9) अचल (]0) मेदार्य 
() प्रभास। हरिवशपुराण के शब्द “मौर्यपुत्रस्तु सप्तम.” (3-42) 
इस बात को सूचित करते है, कि ईसा पूर्व सन्‌ 557 मे मौर्यवश का 
सखाव था। भगवान महावीर का निर्वाण 527 ई पूर्व माना जाता हे। 
उन्होने 30 वर्ष पूर्व केवलज्ञान पाया था। उस समय उनके समवशरण 
मे मोर्यपुत्र सप्तम गणधर थे। उस समय वशो के साथ पुत्र का शब्द 
जोडा जाता था, जैसे शाक्य पुत्र, ज्ञातृपुत्र आदि। इस प्रसग मे एक 
महत्त्वपूर्ण बात पर प्रकाश डालना उचित प्रतीत होता है। 
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मौर्य सम्राट्‌ चन्द्रगुप्त के विषय मे शासकीय राजाओ मे यह पाठ ' 
पढ़ाया जाता है कि चन्द्रगुप्त मौर्य को अपनी माता मुरा के कारण मौर्य 
कहा गया। वास्तव मे चन्द्रगुप्त का मौर्य वश अत्यन्त प्राचीन क्षत्रिय वश 
था। उसे सिद्ध करने की इतिहास मे उचित सामग्री है, जिसके प्रकाश 
मे चन्द्रगुप्त को शूद्र जातीय मानने की कल्पना निर्मूल हो जाती है। जैन 
धर्म मे सातवे गणधर मौर्य वश के थे, ये पूर्व मे लिखा जा चुका है। बौद्ध 
साहित्य भी मौर्यवश को क्षत्रिय बताता है। महावश मे लिखा है कि मौर्य 
शाक्यो को एक उपशाखा थी। महापरिणिव्वाणसुत्त से बुद्ध के समय 
भी मौ्यों का सखाव ज्ञात होता है। डॉ राधाकुमुद मुकर्जी ने ग॥6 4826 
० पराएशा॥ एाए मे लिखा है - 


“&९0009792 (0 0665 06 (07५४४, (6 7परएू टैक्षार्ता 
एएए॥गाएवा), 5९ 4 77९558॥20 0 06 १४७३५, 20? 8 00000॥ 
0॥॥6760॥05 0776 87000॥9, 582 “776765560 ०6 ए८0860 


0 06 ९5॥॥॥793 ०8७5९ 400 ए6 00 ॥6 ०6 रिद्रक्वात93 ८85८ ”? 


महापरिणिव्वाण सुत्त से यह ज्ञात होता है कि पिफ्फली वश के 
शासक मौर्यो ने मल्‍लो के पास दूत भेज कर बुद्ध की अस्ति के अवशेष 
यह कहते हुए मागे थे कि भगवान्‌ बुद्ध क्षत्रिय जाति के थे, हम भी 
क्षत्रिय जाति के है। 


दिव्यावदान बोद्ध ग्रन्थ चन्द्रगुप्त के पुत्र बिन्दुसार को क्षत्रिय बताता 
है। मुद्राराक्षस मे चाणक्य अपने स्नेह और ममता के पात्र चन्द्रगुप्त को 
“वृषल' शब्द से सबोधित करता हैे। इस शब्द का अर्थ कोई 'कुलहीन' 
करते है, जोकि अयथार्थ हे तथा मनोविज्ञान के विरुद्ध भी हे। चन्द्रगुप्त 
धर्मपरायण था इसलिए उसे वृषल कहा गया है। “बृष-धर्म लाति इति 
वृषल. ”, जैसे “मग-पुण्य लाति इति मगल?” शब्द बनता है। इसलिए 
यह उचित है कि क्षत्रिय कुल-शिरोमणि प्रतापी मौर्य शासक चन्द्रगुप्त के 
विषय मे साम्प्रदायिक विद्वेष की पृष्ठभूमि मे प्रचारित की गई भ्रान्त 
धारणा का उन्मूलन किया जावे। डॉ राधाकुमुद मुकर्जी के इन शब्दो का 
प्रत्येक विचारक स्वागत करेगा 


“अर शालार्ाण€ ॥ल्बताए ३९०९ए परी शल्ज़ 2 (य्राक्षाताब2799 


374 जैन शासन 
700९० (0 06 €चाभाए4 लभा, 2820 ॥6 'श०णाए85 


(9 56) 


“इसलिए हम इस मत से पूर्णतया सहमत है कि चन्द्रगुप्त क्षत्रिय 
जाति के मौर्य वश का था।" 


महावीर भगवान्‌ के समवशरण मे एकादश गणधरों के सिवाय 
अनेक उच्च ज्ञानी मुनीन्द्र थे। सात सौ कंवलज्ञानी, पाँच सौ विपुलमति 
मन: पर्ययज्ञानी, तेहसो अवधिज्ञानी, तीन सौ पूर्वधारी, नौ सौ 
विक्रियाऋद्धिधारी, चार सौ परवादी विजेता वादी मुनि तथा नो हजार नौ 
सौ शिक्षक थे। इन महान ज्ञानी मुनीनद्रों के सखाब को ध्यान मे रखने 
से महावीर भगवान्‌ के समय मे देश की बौद्धिक स्थिति तथा आध्यात्मिक 
विकास की कल्पना की जा सकती है। दिगम्बर ग्रथो मे 3 केवली के 
पश्चात्‌ विष्णु, नन्‍्दी, अपराजित, गोवर्धन तथा भद्रबाहु रूप पच श्रुतकेवली 
बताये गये है, किन्तु वीर भगवान के समवशरण मे स्थित श्रुत॒केवली 
तीन सौ थे। यह भी कहा है महावीर भगवान के मोक्ष जाने के पश्चात्‌ 
गौतम स्वामी, सुधर्माचार्य तथा जम्बूस्वामी तीन अनुबद्ध केवली विषयक 
कथन मे श्वेताम्बर परम्परा दिगम्बर परम्परा का समर्थन करती है। उसके 
पश्चात्‌ होने वाले श्रुतकेवली के विषय मे श्वेताम्बरो ने ये नाम गिनाए 
है, प्रभव, स्वयभव, यशोभद्र, सभूति-विजय ओर भद्रबाहु। भद्रबाहु 
श्रुवकेवली को दिगम्बर और श्वेताम्बर परम्परा मे पूज्य माना गया हे। 
जम्बू स्वामी के मोक्ष जाने के पश्चात्‌ पच अनुबद्ध श्रुतकेवलियो का 
कथन किया गया है। इनका कुल समय सौ वर्ष कहा गया है। इनके 
अनतर एकादश मुनीन्द्र दस पूर्व के ज्ञाता हुए है। उनके नाम विशाखाचार्य , 
प्रोष्ठिल, क्षत्रिय, जयनाग, सिद्धार्थ, घृतिषेण, विजय, बुद्धिल, गगदेव और 
सुधर्म थे। इन सबका काल 80 वर्ष था। इनके पश्चात्‌ नक्षत्र, जयपाल, 
पाण्डु, ध्रुवसेन और कस ये पाँच मुनि एकादशागी हुए। इनका काल 
220 वर्ष कहा गया है। इनके बाद श्रुतज्ञान की ज्योति और क्षीण होती 
गई और सुभद्र, यशोभद्र, यशोबाहु ओर लोहार्य ये आचाराग के ज्ञाता चार 
मुनीश्वर हुए। ये शेष ग्याह॒ अग और चौदह पूर्व के एकोदश के भी 
ज्ञाता थे। इनका समय 8 वर्ष है। इनके पश्चात्‌, “तेसु अवीदेसु तदा 
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आचारधरा ण होति भरहम्मि” (492-4 ति प) फिर भरत क्षेत्र मे 
आचाराग के पाठी नहीं होगे। इस प्रकार महावीर भगवान्‌ के निर्वाण के 
683 वर्ष (62 + 00 + 83 + 220 + 8) के पश्चात्‌ आचाराग 
के पाठी मुनियो का अभाव होगा। धवला टीका मे वीरसेन स्वामी ने 
लिखा है कि सम्पूर्ण अग और पूर्वो के एकदेश के ज्ञाताओ का लोप नहीं 
हुआ था। आचार्य परम्परा से अग पूर्वों के एक देश का ज्ञान धरसेन 
आचार्य को प्राप्त हुआ था “तदो सब्येसिमग-पुव्वाणमेगदेसो आइरिय 
परम्पराए आगच्छमाणो धरसेणाइरिय सम्पत्तो” (पृ 67 ध टीका, 
भाग )। जयधवला टीका मे लिखा है कि अग-पूर्वों के एकदेश के 
ज्ञाता गुणघर आचार्य भी हुए है। उन्होने “कसाय पाहुड' ग्रथ की रचना 
की थी। वे कषाय प्राभृत शास्त्र समुद्र के पारगामी महापुरुष थ्रे। इसमे 
233 गाथाएँ है।' उन पर रचित टीका को जयधवला कहते है। दिगम्बर 
जैन मुनि परम्परा मे कुन्दकुन्द स्वामी की अत्यन्त प्रसिद्धि है और 
उनके नाम को बडी श्रद्धापूर्वक लिया जाता है। 


मगल भगवान वीरो मगल गौतमो गणी। 
मंगल कुदकुन्दाद्यो जैन धर्मोस्तु मगलम्‌। 
महावीर भगवान्‌ मगलरूप है। गौतम गणधर मगल हे, आचार्य कुन्दकुन्दादि 
मगल स्वरूप है। जेन धर्म मगल रूप हो। 


समन्तभद्र, अकलक, वीरसेन, जिनसेन आदि आचार्यो को रचनाएँ 
विश्व साहित्य के लिए अपूर्व देन है। इस प्रसग मे यह बात ध्यान देने 
योग्य है, कि महावीर भगवान्‌ के निर्वाण के लगभग 62 वर्ष बाद 
अंतिम श्रुतकेवली भद्रबाहु का नाम लिया जाता है। उनके जीवन के 
विषय मे यह घटना ज्ञातव्य है। पौडुवर्धनपुर मे सोमशर्मा ब्राह्मण की 
पत्नी सामश्री से भद्रबाहु का जन्म हुआ था। एक समय बालक भद्रबाहु 
गोली खेल रहे थे। उन्होंने एक गोली के ऊपर दूसरी गोली जमाना 
आरम्भ किया और अत मे तेरहवी गोली के ऊपर चौदहवी गोली जमा 
दी। श्रुतकेवली गोवर्धन स्वामी ने यह बात देखकर अपने दिव्यज्ञान से 
यह निश्चय कर लिया कि यह बालक समस्त द्वादशाग का ज्ञाता 
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श्रुतकेवली होगा। सोमशर्मा ब्राह्मण ने भद्रबाहु को गोवर्धन स्वामी के 
आदेशानुसार उनके समीप सौप दिया। भद्रबाहु ने शीघ्र ही मुनि दीक्षा ली 
और समस्त श्रुतज्ञान के स्वामित्व की प्रतिष्ठा प्राप्त की। बृहत्कथाकोश 
मे हरिषेणाचार्य ने लिखा है :- 


महावैराग्य सम्पन्नो ज्ञान-निष्णात बुद्धिक । 
गोवर्धन समीपे5र भद्वबाहुस्तपो 5ग्रहीत्‌॥7।। 
तत. स्ताकेन कालेन समस्त-श्रुतपारग । 
गोवर्धन प्रसादेन भव बाहूर भून्मुनि।।8।। 


गोवर्धन श्रुतकेवली का स्वर्गवास होने पर भद्रबाहुस्वामी विहार 
करते हुए महान सघ के साथ उज्जयिनी आये और क्षिप्रानदी के 
समीपवर्ती उपवन मे ठहरे। वहाँ धर्मपरायण चद्रगुप्त सम्राट का शासन 
था। भद्रबाहु महामुनि आहारार्थ चर्या करते हुए एक गृहस्थ के घर पहुचे। 
वहाँ कोई भी व्यक्ति नहीं था। एक छोटा सा शिशु पालने मे था। वह 
बोलना नही जानता था, किन्तु यह अघटित घटना हुई कि उस बालक 
के मुख से शब्द निकल पडे “भगवतन्‌ त्व इत क्षिप्र गच्छ” (आप 
शीघ्र ही यहाँ से जाइये। श्रुतकेवली ने अपनी दिव्य दृष्टि से इस पर 
विचार किया तो उन्हे ज्ञात हुआ .- 


इईंदृश वचन यत्र बालस्य बूयते तथा। 
तदा द्वादशवर्षाणि मण्डलेउत्र न वर्षणम्‌॥ 32॥ 


इस प्रकार बालक क॑ बचनो को सुनने से यह मूचित होता है, कि 
इस देश मे बारह वर्ष पर्यन्त वर्षा नहीं होगी। 


भद्रबाहु स्वामी ने जिनमदिर मे जाकर आवश्यक क्रियाओ के 
उपरान्त समस्त सघ से दोपहर के बीत जाने पर कहा कि यह प्रदेश 
द्वादश वर्षीय दुष्काल युक्त होगा। 


एतस्मिन्विषये नूनमनावृष्टि्भ ॑विष्यति। 
तथा द्वादशवर्षाणि दुर्भिक्ष चर दुस्तरम्‌॥ 35॥ 
अय देशो जनाकीणों धनधान्य-समन्वित.। 
शून्यो भविष्यति क्षिप्र नृप-तस्कर-लुण्टनै.॥ 36॥ 
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भद्रबाहु स्वामी ने सघ को समझाया कि मेरीं आयु थोडी रह गई. 
है, अत- मै यहाँ ही रहूगा। इस वृत्तान्त को ज्ञात कर महाराज चन्द्रगुप्त 
ने मुनि दीक्षा ली। वे दशपूर्व ज्ञानधारी बने। उनकी विशाखाचार्य नाम से 
प्रसिद्धि हुई। अपने गुरु भद्रबाहु स्वामी के आदेशानुसार वे समस्त सघ 
को लेकर दक्षिण गए और पुन्नाट नगर मे पहुचे। उपरोक्त बृहत्कथाकोश 
के कथन से भिन्‍न कथन रलनदि रचित भद्वबाहुचरित्र मे (5वी 
सदी) आया है। उसमे लिखा है कि “भद्रबाहु स्वामी उज्जेनी आए। 
चद्रगुप्त ने अपने सोलह स्वप्नो का हाल उनसे पूछा। उनका अशुभ फल 
ज्ञातकर चन्द्रगुप्त ने मुनि दीक्षा ली। द्वादश वर्षीय दुष्काल को ज्ञातकर 
भद्रबाहु स्वामी ने 2 हजार शिष्यो सहित दक्षिण की ओर विहार किया। 
मार्ग मे भद्रबाहु स्वामी का स्वर्गवास हो गया। चद्रगुप्त गुरुचरणो की 
बदना करते हुए उसी जगह रहे आए। शेष सघ चोल देश को गया।” 
यह ग्रथ भद्रबाहु ओर चद्रगुप्त के दक्षिण गमन का समर्थन नही 
करता है। 


चिदानद कवि ने सन्‌ 680 मे मुनिवशाम्युदथ नामक कन्नड 
काव्य मे लिखा है कि भद्रबाहु स्वामी श्रवणबेलगोला के चिक्कवेट्टा 
पर्वत पर रहे थे, वहाँ पर एक व्याप्न ने उनका प्राण-हरण किया था। 
आज भी उक्त पर्वत पर विद्यमान भद्रबाहु स्वामी के चरणो की पूजा 
होती है। तीर्थ यात्रा करते हुए चद्रगुप्त श्रवणबेलगोला पहुचे। वहाँ उन्होने 
दक्षिणाचार्य से दीक्षा ली। उन्होने स्वनिर्मित जिनालय तथा भद्रबाहु के 
चरणो को पूजा करते हुए अपना काल व्यतीत किया। कुछ समय पश्चात्‌ 
चद्रगुप्त ने आचार्य पद प्राप्त किया। इस कथन से भद्गबाहु स्वामी और 
चद्रगुप्त का बेलगोला पहुचना सिद्ध होता है। 


सन्‌ 838 मे रचित देवचद्‌ कवि के “राजावलिकथे' कन्नड ग्रथ 
मे कहा है कि भद्गबाहु स्वामी चद्रगुप्त मुनि तथा बारह हजार शिष्यो को 
साथ लेकर दक्षिण की ओर रवाना हुए। मार्ग मे उन्हे अपना अल्प जीवन 
विदित हुआ। उन्होने सघ को चोल एवं पाड्य देश भेज दिया। चद्रगुप्त 
मुनि गुरु चरणो मे रहे आए। गुरु के स्वर्गरोहण के पश्चातू भी वे गुरु 
चरणो की बदना करते हुए वहाँ रहे आए। कुछ काल के बाद चद्रगुप्त 
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के पोत्र उनके समीप आए। इसके अनन्तर उन्होंने चद्रगिरि के समीप 
पहुँचकर श्रमणबेलगोला नगर बसाया। वहाँ के पर्वत पर पहुँचकर 
चद्रगुप्त मुनि ने समाधिमरण किया था। यह ग्रथ भद्रबाहु का श्रवणबेलगोला 
पहुँचना नही बताता है। इस प्रकार की विविध सामग्री की छानबीन कर 
डा ल्यूमेन ओर डा हर्नले यह मानते है कि भद्रबाहु स्वामी श्रवणबेलगोला 
पहुचे थे। 


श्रवणबेलगोला के विविध शिलालेखो के अध्ययन से यह सूचित 
होता है कि भद्रबाहु स्वामी तथा उनके शिष्य चद्रगुप्त श्रवणबेलगोला 
पहुचे थे। सिद्धरबस्ती के दक्षिण की ओर के स्तभ मे लिखा है कि 
भद्रबाहु श्रुतकेवली महान ज्ञानी थे। उनके शिष्य चद्रगुप्त थे। जिनके 
विशुद्ध चरित्र होने के कारण महान देवता उनकी पूजा करते थे। 


यो भद्गबाहु: श्रुतकेवलीना मुनीश्वराणामिह पश्चिमोपि। 
अपभश्प्चिमो5भूत्‌ विदुषा विनेता सर्वन्श्रुतार्थ-प्रतिपादनेन॥ 8॥ 


तदीय शिष्यो5जनि चद्रगुप्त, समग्नशीलानत-देववृद्ध। 
विवेश यत्तीव्नतपप्रभाव-प्रभूत-कीर्ति व्यर्भुवनान्तराणि॥ 9॥ 
(शिलालेख न 258, सन्‌ ॥432) 


श्रवणबेलगोला के सन्‌ 650 के शिलालेख मे बताया है कि 
भद्रबाहु स्वामी तथा चद्रगुप्त मुनीन्र के तेज से समृद्ध जैन धर्म की 
ज्योति क्षीण होने पर शातिसेन मुनिराज ने उसे पुन समुन्तत किया। इन 
मुनियो ने वेलगोल पर आहारादि का त्याग किया था। इस सामग्री से यह 
बात स्पष्ट होती है कि चद्रगुप्त ने मुनि दीक्षा लेकर अपने गुरु भद्रबाहु 
श्रुवकेवली के समीप बेलगोला मे निवास किया तथा वहाँ समाधिमरण 
किया था। 


उत्तर भारत मे द्वादश वर्षीय दुष्काल का भीषण रूप रहा। जो जेन 
साधु उत्तर मे रहे थे, उन्हे भीषण परिस्थिति ने बाध्य किया कि वे उस 
आपत्ति काल मे जीवन रक्षा हेतु शिथिल आचार को अगीकार करे। उस 
समय की भयकर स्थिति के विषय मे भावसग्रह' प्राकृतग्रथ मे देव 
सेन आचार्य ने लिखा है कि शान्तिचन्द्र आचार्य अपने अनेक शिष्यो के 
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साथ सौराष्ट्र देश के बल्भी नगर मे पहुचे थे, वहाँ ऐसा भीषण दुष्काल 
था, कि क्रूर निर्धन भिक्षुक आदि दूसरो के पेट को विदीर्ण कर उस 
उदर मे स्थित अन्न को खा जाते थे। उस निमित्त को लेकर उन आचार्य 
शान्तिचद्र के समस्त सघ ने कवल, दड, कुडी और ओढने के लिए 
सफेद वस्त्र धारण किये थे। वे घर घर से भिक्षा मागकर अपनी-अपनी 
बसतिका मे लाकर बैठकर इच्छानुसार भोजन करने लगे।' भाव सग्रह मे 
यह भी लिखा है कि जब दुर्भिक्ष दूर होकर सुभिक्ष हो गया तब, आचार्य 
शान्तिचद्र ने सघ से कहा, “छडेय कुत्थियायरण ”-त्यजत्‌ 
कुत्सिताचरण। और “गिण्हइ पुणरवि चरिउ मुषिदाण ”-गृहृत 
पुनरापि चारिइ मुनीन्द्राणाम्‌। फिर से पूर्ववत्‌ मुनीद्रो का आचरण 
ग्रहण करना चाहिए। शिष्यो ने कहा कि अब मुनियो के दुर्धर आचरण 
को कौन धारण कर सकता है? हम लोग इस दुःषमा काल मे इन 
आचरणो को नहीं छोड सकते। उस समय गुरु शान्तिचन्द्र ने अपने 
शिष्यो को पुन, सम्बोधित किया। इससे रुष्ट होकर एक शिष्य ने दीर्घ 
दण्ड द्वारा गुरु के सिर पर प्रहार किया। दण्डाघात से शान्तिचन्द्र की 
मृत्यु हो गई तथा उन्होने व्यन्तर देव का पद प्राप्त किया। प्रमुख शिष्य 
ने अपने को सघातिपति प्रगट करके श्वेत पट (श्वेताम्बर) सम्प्रदाय 
चलाया तथा यह कहा कि “सग्गथे अत्थि णिव्वाण” (54)-परिग्रह 
सहित होने पर भी मोक्ष-प्राप्ति होती है। तत्पश्चातू अपने मत के प्रचार 
निमित्त विविध शास्त्रों का निर्माण किया। शान्तिचन्द्र का जीव व्यन्तर 
हुआ था। उसने इन लोगो को पुन सम्यक्‌ मार्ग पर लगने के लिए 
बलपूर्वक समझाया। उसकी बाते सुनकर भयाकुल हो जिनचन्द्र ने 
अष्टद्रव्यो से उस व्यन्तर को कुलदेवता मानकर उसकी पूजा प्रारम्भ 
की। भावसग्रह मे यह लिखा है कि जिनचन्द्र ने जिस प्रकार उस 
व्यन्तर की पूजा की थी, उसी प्रकार आज भी श्वेताम्बर सघ मे 
कुलदेवता मानकर उसकी पूजा की जाती है। हरिषेणाचार्य के वृहत्कथाकोश 
से विदित होता है कि दुष्काल के समय उत्तर मे स्थित साधुओ ने 
अर्धफालक सम्प्रदाय बनाया था। वे पूर्ण दिगम्बर न रहकर अल्प वस्त्र 
ग्रहण करते थे और भी अनेक बाते उस कठिन परिस्थिति मे उन्हे 
स्वीकार करनी पडी थी। सुभिक्ष हो जाने पर दक्षिण का सघ उत्तर आया। 
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विशाखाचार्य के समीप जाकर रामिल्ल, स्थविर तथा स्थूलभद्र नाम के 
योगियो ने अर्धकालक का त्याग कर दिगम्बर मुद्रा स्वीकार कौ। 
श्वेताम्बर लोग अपने को प्राचीन बताते हुए दिगम्बर जैनधर्म की उत्पत्ति, 
पश्चात्‌ बताते है। किन्तु यह बात युक्ति-विचार तथा शास्त्राधार से बाधित 
होती है। स्वय श्वेताम्बर ग्रन्थ बताते है कि महावीर भगवान्‌ ने अन्त मे 
दिगम्बर-अचेल-रूपता अगीकार की थी। 


आचाराड्ड सूत्र श्वेताम्बर शास्त्र मे दिगम्बरत्व की पोषक महत्वपूर्ण 
सामग्री पाई जाती है। आचाराड्ड के अध्ययन 6, तृतीय उद्देशक, पृ 466 
मे लिखा है, “पवित्रता से धर्म पालन करने वाला आचार का अनुष्ठान 
करने वाला मुनि इस प्रकार कर्म के उपादान वस्त्रादि को त्याग कर, जो 
अचेल रहता है (वस्त्र को चेल कहते है, अचेल का अर्थ दिगम्बर है), 
उस भिक्षु को ऐसी चिन्ता नही होती है कि मेरा वस्त्र जीर्ण हो गया है, 
मै वस्त्र की याचना करूगा, डोरा मौंगूगा, सुई की याचना करूँगा, साधूगा 
(सन्धिस्सामि) अर्थात्‌ वस्त्रों को जोडूगा, वस्त्र सीऊगा, दूसरा वस्त्र 
जोडूगा, जीर्ण वस्त्र निकालकर कम करूंगा, वस्त्र पहनूगा, वस्त्र से शरीर 
ढकूगा, अथवा सयम मे पराक्रम रखते हुए वस्त्ररहित साधक को पुन 
तृण स्पर्श के दुख आते है, ठण्ड के दुख आते है, आतप के दुख 
आते है, दशमशक के दुख आते है, तृणस्पर्श, दशमशकादि के अविरुद्ध 
शीतोष्ण विरोधी परीषहों मे से कोई एक विविध प्रकार के दुख वस्त्र 
रहित साधक कर्मो की लघुता को समझ कर सहन करता है। उसको तप 
प्राप्त होता है। मूल पाठ इस प्रकार है- 


“एय खु मुणी आयास सया सुयक्खाय धम्मे विहूयकप्पे निज्ञोसइत्ता 
जे अचेले परिवुसिए तस्स ण भिक्खुस्स नो एवं भवइ-परिजुण्णे मे 
वत्थे वत्थ जाइस्सामि, सुत्त जाइस्सामि, सूह जाइस्सामि, सचिस्सामि, 
सीविस्सामि, उक्कस्सामि (दूसरा वस्त्र जोड़गा), वुक्कसिस्सामि 
(जीर्ण वस्त्र निकाल कर कम करूगा), परिहिस्सामि (वस्त्र 
पहनूगा), पाउणिस्सामि (वस्त्र से शरीर ढाकूगा)। अदुवा तत्थ 
परिक्कमत भुज्जो अचेल तण फासा फुसति। सीय फासा फुसति, 
तेठफासा फुसति, दस मसग फासा फुसति। एगमरे अन्तयरे विरुवरुवे 
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फासे अहियासेइ (सहन करता है)। अचेले लाघव आगममाणे 
(समझकर) तबे से अभिसमननागए भवई। (आचाराग अध्ययन 6, 


तृतीयोददेशक पृ 466, प्रकाशक जैन साहित्य समिति, नयापुरा 
उज्जैन)। 


आचाराग के नवम अध्याय मे भगवान महावीर की तप साथना का 
वर्णन करते हुए कहा है, कि भगवान्‌ एक वर्ष, एक माह तथा कुछ और 
दिन पर्यन्त वस्त्रयुक्त थे। उसके पश्चात्‌ महावीर भगवान्‌ ने उस वस्त्र 
को भी छोड दिया था।-'सवबच्छःर साहिय मास ज न रिक्कासि 
वत्थग भगव। अचेलए तओ चाई त वोसिज्ज वत्थमणगारे” (पृ 
586) 


इस सम्बन्ध मे भाषा टीकाकार श्वेताम्बर साधु श्री सौभाग्यमलजी 
ने यह खुलासा किया है सामायिक चारित्र स्वीकार करने के पश्चात्‌ ही 
इद्र ने भगवान्‌ के शरीर पर देव दृष्य वस्त्र डाल दिया। भगवान्‌ ने सब 
प्रकार के वस्त्रो का पहिले ही त्याग कर दिया था, तदपि निसग 
अभिप्राय से यह समझकर कि दूसरे मुमुक्षु धमोपकरण के बिना धर्म का 
अनुष्ठान करने मे समर्थ नही होगे, इसलिए मध्यस्थ वृत्ति से भगवान्‌ ने 
वस्त्र अपने शरीर पर रहने दिया । तेरह मास पर्यन्त वस्त्र रखकर 
भगवान्‌ ने यह बताया कि एकान्त अचेलता या सचेलता का आग्रह 
करना उचित नहीं है। बाद मे उस देव दृष्य का त्याग कर भगवान्‌ 
सर्वथा अचेल होकर विचरने लगे।” 


उक्त कथन से यह बात स्पष्ट होती है कि भगवान्‌ महावीर प्रभु 
का 3 माह छोड शेष जीवन दिगम्बर मुद्रा युक्त रहा। वे सयोगी जिन 
के पश्चात्‌ अयोग केवली होकर पावापुरी से मोक्ष गए। उस समय पर 
उनका शरीर दिगम्बर ही था, अर्थात्‌ पावापुरी मे महावीर भगवान्‌ के 
जिस शरीर का अत्येष्टि सस्कार हुआ था, वह दिगम्बर ही था। भगवान्‌ 
ने 28 वर्ष के लगभग दिगम्बर मुद्रा धारणकर सद्धर्म को देशना जगतू 
को दी थी। इससे उनके उस धर्मोपदेश काल मे जो जो भव्य आए, 
उनके हृदय पर दिगम्बरत्व की विशेषता नियमत- अकित हुई होगी, यह 
मानना अबाधित है, तर्क सगत भी है। 
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इद्र ने देव दृष्य वस्त्र भगवान्‌ के शरीर पर डाल दिया था, यद्यपि 
भगवान्‌ ने सर्व प्रकार के वस्त्रो का यहिले ही परित्याग कर दिया था। 
यह हिन्दी भाषाकार का कथन विचारणीय है। सामयिक चारित्र धारण 
करते समय प्रभु ने कहा था, “मै सम्पूर्ण परिग्रह का त्याग करता हूँ”, 
इद्र के द्वारा प्रदत्त वस्त्र स्वीकार करना भगवान्‌ का प्रतिज्ञा से पराडमुख 
होना माना जाएगा। इद्र ने वस्त्र दे दिया, किन्तु उसको सम्हालना आदि 
कार्य वस्त्र त्यागी भगवान्‌ के द्वारा कैसे सम्भव हो सकते थे? इन्द्र ने 
भगवान्‌ के हितार्थ उनके द्वारा वस्त्र त्याग होने पर भी पुनः वस्त्र प्रदान 
किये, क्‍या भगवान्‌ पर भयकर उपसर्गो के आते समय इद्र को उपसर्ग 
निवारण करने की आवश्यक बात नहीं सूझी थी? महापुरुष अपनी 
प्रतिज्ञा से किसी भी स्थिति मे परावृत्त नही होते। अन्य धर्म के उच्च 
साधु भी लगोटी मात्र परिग्रह धारण करते है, उसके प्रकाश मे श्रेष्ठ 
अहिसा के साधक श्रमणो के साधु दिगम्बर वृत्ति ही उपयुक्त ठहरती है। 
अनुभव स्वय परिग्रह के धारण को मानसिक आकूलता तथा क्लेश का 
कारण कहता है। दिगम्बरत्व के प्रति जिनके मन मे आकर्षण नही है वे 
भी विविध वस्त्रादिधारी साधु अहिसा के रक्षणार्थ अल्प वस्त्र रख सकते 
है। एक प्रमुख स्थानकवासी जैन साधु से मैने कहा था, कि जब जीवदया 
के लिए आप मुह मे पट्टी लगाते है तब जल के भीतर रहने वाले जीवो 
की रक्षार्थ यदि आप लगोटी मात्र रखे, तो वस्त्र धोने मे खर्च होने वाले 
बहुत से जल को सहज ही बचाया जा सकता हे। ग्रीष्म ऋतु मे सहज 
ही गाधीजी के समान अल्प वस्त्र को धारण कर जीब रक्षा का कार्य 
किया जा सकता है। मैने उस साधु से यह भी कहा था, कि रात्रि मे मौन 
होने पर मुह की पट्टी रखने का कोई उपयोग नही है; तथा जब बोला 
जाय, तब ही उसका उपयोग किया जाय, उसको निरन्तर साथ रखने से 
मुख के सम्पर्क मे जीव उत्पन्न होते हे तथा और भी बाते है, जिन पर 
आपको इस नवीन वैज्ञानिक युग मे सोचना चाहिए” परिग्रह धारण करने 
के दोषो का उल्लेख श्वेताम्बर ग्रथ सुत्रकृताग की आचार्य शीलाक 
की टीका मे इस प्रकार आया है, जिसके प्रकाश मे दिगम्बरत्व की 
महत्ता स्वयमेव स्पष्ट हो जाती है। 


इतिहास के प्रकाश में 383 
मोहस्थायतन धृतेरपच्य. क्षान्ते: प्रतीपो विधि.। 
व्याक्षेपस्थ सुहन्मदस्व भवन ध्यानस्य कष्टो रिपु:॥ 
तुःखस्य प्रभव. सुखस्य निधन पापस्यथ वासो निज:। 
प्राज़स्यापि परिग्रहों ग्रह इब क्लेशाय नाशाय च॥ 


श्वेताम्बर आचार्य शीलाक परिग्रह क॑ विषय मे यह कहते 
है-“परिग्रहेस्वप्राप्तनष्टेषु काक्षाशिकौ, प्राप्तेषु च रक्षणमुफपभोगे 
चातृप्तिरित्येव परिग्रहे सति व्‌ .खात्मकाद्‌ बधाजन्न मुच्यते” 
(पृ 5-सूत्रकृताग टीका)-अप्राप्त परिग्रह के विषय मे लालसा तथा 
प्राप्त के नष्ट होने पर शोक, प्राप्त परिग्रह के रक्षण मे दु:ख, उपभोग 
करने पर अतृप्ति इस प्रकार परिग्रह होने पर दु खस्वरूप बध से 
छुटकारा नही होता है। 


श्रुतकेवली भद्रबाहु के दिवगत होने पर द्वादश वर्षीय दुष्काल की 
भीषण परिस्थिति मे अर्धमालक सम्प्रदाय उत्पन्न हुआ, जो विकसित 
होकर श्वेताम्बर सम्प्रदाय रूप में परिणत हो गया। श्वेताम्बर भाइयो की 
मान्यता है, कि आगम ग्रथो को निश्चित रूप पाटलीपुत्र मे एकत्रित की 
गई विद्वत्समिति द्वारा प्रदान किया गया था, किन्तु देवर्धिगणि के नेतृत्व 
मे लगभग 800 वर्ष पश्चात्‌ बल्‍लभी की परिषद्‌ मे सन्‌ 454 मे आगम 
का सुनिश्चित और सुव्यवस्थित रूप निर्धारित किया गया। उन्होने चौरासी 
आमम ग्रथ माने है। 4 सूत्र ग्रथ, 30 प्रकीर्णक, 2 निरुक्ति और एक 
महाभाष्य मिलकर 84 शास्त्र होते है। 4] सूत्रों मे ॥ अग, 2 उपाग, 
5 छेद सूत्र 5 मूल सूत्र तथा 8 प्रकीर्णक रचना है जिनमे कल्पसूत्र हे, 
जिसके रचयिता श्वेताम्बर लोग भद्रबाहु को मानते है। (0;#फ€ड ० 
बाप, पृष्ठ 36, 37 प्रस्तावना) 


सन्‌ 452 मे श्वेताम्बरो मे लोकायत मत प्रचलित हुआ, जिसमे 
मूर्ति पूजा का निषेध किया गया तथा सन्‌ 653 मे स्थानकवासी 
सम्प्रदाय की स्थापना हुई, जिसे ढूंढिया मत कहते है। भावसग्रह मे देव 
सेन आचार्य का कथन है :- 


छत्तीसे वरिससये 'विक्कमरायस्स भरण पत्तस्स। 
सोर ड्रे उप्पण्णो सेवडसघो हुबलभीए॥ 437॥ 
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विक्रम राजा के मरण के 36 वर्ष बाद सौराष्ट्र देश के बलभी 
नगर मे श्वेतपट सघ अर्थात्‌ श्वेताम्बर सघ की उत्पत्ति हुई। श्वेताम्बरो 
मे ढदृढिया के सिवाय तेरापथी आदि अनेक भेद हुए। दिगम्बरों मे 
तेरापथी, बीसपथी, चरनागरे, समैया आदि भेद हो गए। यह भिन्‍नता तथा 
सघ विभाजन चद्रगुप्त मौर्य के सोलह स्वप्नो मे अतिम स्वप्न की 
सार्थकता को बताता है। अतिम स्वप्न मे सम्राट ने चद्रमा मे अनेक छिद्र 
देखे थे। उसका फल महानयोगी तथा दिव्य ज्ञानी श्रुतकेवली भद्गबाहु 
स्वामी ने बताया था, कि जैन धर्म मे अनेक पथ ओर सम्प्रदाय होगे। 
चद्रगुप्त को बारहवे स्वप्न मे स्वर्णपात्र मे भोजन करते हुए एक कुत्ता 
दिखा था। गुरु भद्रबाहु ने कहा था, कि इस कलिकाल में धन वैभव का 
उपभोग करने वाले दुराचारी लोगो की प्रचुरता होगी। यह स्व आज 
साक्षात्‌ रूप मे अनुभवगोचर हो रहा है। जैन शास्त्र का यह भी कथन 
है, कि इस भरत क्षेत्र मे महावीर भगवान्‌ के निर्वाण से आगे इक्कीस 
हजार वर्ष पर्यन्त जैन धर्म के तत्त्वज्ञान का सखाव रहेगा, उसके अनतर 
दु.षमा-दु.घमा नामक छठवाकाल आएगा, तब इस भरत क्षेत्र मे अहिसा 
धर्म का दर्शन नही होगा। तिलोयपण्णत्ति मे लिखा है कि महावीर 
भगवान के मोक्ष के पश्चात्‌ 683 वर्ष पर्यन्त आचाराग के ज्ञाता मुनि 
होगे। उसके अनतर धर्म प्रवर्तन का कारण श्रुततीर्थ किस अवस्था को प्राप्त 
होगा। इसका यतिवृषभ आचार्य इस प्रकार स्पष्टीकरण करते है - 


वीस-सहस्स तिसदा सत्तारह वच्छराणि सुदतित्थ। 

धम्मपयूट्रण हेदू वोच्छिस्सदि कालदोसेण॥॥505 ति प 

धर्म प्रवर्तन के निमित्त श्रुततीर्थ बीस हजार तीन सौ सत्रह (2037 
वर्ष) वर्ष के पश्चात्‌ विच्छेद को प्राप्त हो जाएगा। 


तेत्तियमेत्ते काले जम्मिस्सदि चाउवण्ण-सघादो। 

अविणाीदो दुम्मेधो असूयको तह य पाएण॥506॥ 

इतने काल पर्यन्त चातुर्वर्ण सघ जन्म लेता रहेगा। किन्तु लोग 
प्राय अविनीत, दुर्बुद्धि, असूयक (ईर्षालु) होगे। 


सत्त-भय-अडमदेहि सजुत्तो सल्लगारवतएहि। 
कलहपिओ रागिड्रो कूरो कोहालुओ लोओ॥507॥ 


इतिहास के प्रकाश में 3& 


वे लोग सप्तभय से तथा अष्ट मद युक्त, शल्प और गारव युक्त, 
कलह प्रिय, रागिष्ठ क्रूर एवं क्रोधी होगे। 


उत्तर पुराण मे लिखा है कि कार्तिककृष्णा अमावस्या को दोपहर 
के समय राजा का नाश होगा, सध्या को अग्नि का क्षय और घटकर्म, 
कुल, देश और अर्थ के कारण धर्म का नाश होगा। 


मध्याहे भूभुजो ध्वस. सायानहे पाक भोजन। 
घदकर्म-कुल-देशा-र्थ हेतु-धर्माश्च-मूलत:॥76-437॥॥ 


इसके अनतर अतिदुःषमा काल का प्रवेश होगा। नरक-तिर्यच 
गतियो से जीव यहाँ जन्म लेगे और पश्चात्‌ उन्हीं गतियो मे गमन करेगे। 


पर्णादिवसना: कालस्याते नग्ना यथेप्सितम्‌। 
चरिष्यति फलादीनि दीना: शाखामृगोपमा-॥447॥ 


लोग पत्ते छाल आदि पहनेगे और अन्त मे यथेच्छ रूप मे नग्न 
रहेगे और बदरों के समान फलादि का भक्षण करेगे। 


छठवे काल के पश्चात्‌ उत्सर्पिणी रूप काल चक्र का प्रवर्तन 
होगा। उसके तीसरे काल मे पुन-* धर्मतत्त्व का प्रवर्तन होगा। अहिसा धर्म 
की पुन. इस भरत क्षेत्र मे प्रतिष्ठा होगी। महापद्य आदि चौबीस तीर्थकरो 
की उत्पत्ति होगी। जेनशास्त्र के अनुसार विदेह क्षेत्र मे अहिसापूर्ण जेनधर्म 
का सदा सखाव होगा। वहाँ धर्म तीर्थ प्रवर्तक सीमधर आदि तीर्थकर तथा 
महाज्ञानी महर्षियो का निरन्तर सखाव पाए जाने से मुमुक्षु जीव रत्लत्रय 
धर्म की समाराधना कर मोक्ष जाते रहेगे। 


जेनधर्म मे चोबीस तीर्थकर, भरतादि द्वादश चक्रवर्ती, नव अर्ध 
चक्रवर्ती अर्थात्‌ विष्णुः नव प्रतिविष्णु तथा नव लागलधर अर्थात्‌ बलभद्र 
इस प्रकार त्रेसठ शलाका पुरुष कहे गए है। ये पुरुष महान्‌ वैभव युक्त 
होते हुए मोक्ष को प्राप्त करते है। मगलाष्टक मे इन मगलमय विभूतियो 
का स्मरण किया जाता है:- 


नाभेयादि-जिनाधिपास्त्रिभुवन ख्याता“्चतुर्विशति:। 
श्रीमतो भरतेश्वर प्रभूतयों ये चक्रिणो द्वादश॥ 


386 जैन शासन 
ये विष्णु-प्रतिविष्णु-लागलधरास्सप्तोत्तरा विशति:। 
त्रैकाल्ये प्रथितास्त्रिषष्टिपुरुषा- कुर्वन्तु ते मगलम्‌॥ 3॥ 


इन त्रैसठ महान पुरुषो के सिवाय 06 महापुरुष और माने गये है। 
कुल मिलाकर 69 पुण्य आत्मा माने गए है। 9 नारद, ]] रुद्र, 24 
कामदेव, 24 तीर्थकरो के पिता, 24 तीर्थकरो की जननी और चौदह 
कुलकर ये 06 महापुरुष तथा 63 शलाकापुरुष मिलकर 69 सख्या 
हो जाती है। इनके विषय मे विशेष कथन महापुराण, हरिवशपुराण 
तथा तिलोयपण्णत्ति से अवगत करना चाहिए। 


सक्षेप मे, जैन दृष्टि से जैन धर्म अनादि तथा अविनाशी है। यह 
द्रव्य दृष्टि की अपेक्षा कहा गया है। पर्याय दृष्टि से उसका आरम्भ और 
अवसान भी माना गया है। भरत क्षेत्र मे जैनधर्म का प्रवर्तन इस 
अवसर्पिणी काल मे आदि जिन अर्थात्‌ तीर्थकर ऋषभदेव द्वारा हुआ 
और भगवान्‌ महावीर चौबीसवे तीर्थकर हुए। विदेह क्षेत्र मे यह धर्म तत्त्व 
प्रवर्तन निरन्तर होता है। हरिवशपुराण मे आचार्य जिनसेन का यह 
मगल पद्य महत्त्वपूर्ण है। इसमे जैन शासन को अनादि तथा सादि 
स्वीकार किया हेै। 


सिद्ध श्लौव्य-व्ययो-त्यपादलक्षण-द्र॒व्य साधनम्‌। 
जैन द्रव्याद्य पेक्षातः साधना द्यथ शासनम्‌॥ ॥ सर्ग ॥॥ 


भगवान्‌ जिनेन्द्र का शासन मगलरूप है। वह निर्णीत स्वरूप होने 
से सिद्ध है, उत्पाद, व्यय तथा भ्रौव्य लक्षण युक्त द्रव्य अर्थात्‌ वस्तुस्वरूप 
के परिज्ञान का साधन है और द्रव्यार्थिक नय की अपेक्षा अनादि है तथा 
पर्यायार्थिक नय की अपेक्षा सादि है। 


जब हम वर्तमान युग के विदेशी लेखको के लगभग 200 वर्ष पूर्व 
के इतिहास लेखको की रचनाओ को पढते है, तो हमे आश्चर्य होता है 
कि उन्होने जैन वाडमय का सम्यक्‌ अनुशीलन किए बिना जैनधर्म का 
जो ऐतिहासिक चित्रण किया है, उसका वास्तविकता से बहुत कम संबंध 
है। जस्टिस जैनी जुगमन्दर लाल ने लिखा है कि पाश्चात्य शोधको का 
सम्पकक प्रथम हिन्दू धर्म, तत्पश्चात्‌ बौद्धधर्म के साहित्य से हुआ। जैनधर्म 
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का परिचय पूर्वधर्मों के अभ्यास से विशेष प्रभावित विद्वानो को मिलने 
पर उन्होने विचित्र धारणाए बना ली थी। वेबर (6), बृहलर 
(8०), जैकोबी (8०%०), हार्नले (प्ृ००7०) आदि विद्वानो के 
परिश्रमस्वरूप जैनधर्म की प्राचीनता तथा महत्ता पर सम्यक्‌ प्रकाश पडा। 
जस्टिस जैनी के “0#ए€5 ०जक्ाप्रणश ” के ये शब्द महत्त्वपूर्ण है:- 


“490णा & एशाएफए ११ 3 ॥470 320 फएटाड ४056 जा एक्ट 8 एाट 
0696 0 65एाण€ 6 फैचा60 0 टप्राशा। 68585 ए 06 888४ 
टैणा9॥6700ए705 एण प्रतक्षा जाए॥, छिभग्ञातशह ण प्ता00ञ, 
ए235 6 डा [0 भा।32 3शा।॥0), 0ए 3009॥ा॥आ 50० ०7र८्त 
उज्ातओशा), शातरारी "06 88 भाएं 7306 ॥5 80एश॥ ज पराििएएण॥आ296 
लाएगराइंगा2ट65 पर उभा$ ए गावा३ एटा कशाणशा। ण ॥6 शेट्ड 
2॥0 0०0 १४८६ाशा) 770॥005 0 5०0५ ४४०5९ ॥श॥ (5, ॥69 एछा€ 
70027005५ 8९९५6 (0 600९ 70-7भ5630, 0 ९एश 5९७९ ण0०फणा 
पाला 58260 ४00४5 गा ८0560 प्र८706, गंवा) ७७5 
प्राइए06750000 शत ग्राइलएछाटइट7(66 [5 धबत0जा! भाते (08ए0॥7725 
5परिीशि९० वणा पा इटा04 5 एक7ा।ए क्‍ण गा$ 0068 2॥0 
30८७5/0॥60 डइए065 जा छिक्षा।क्षाह & छ900॥#879 99, ए५ (06 
[8000स्‍5 07शा ॥06 एटा, 808, ॥8000॥, 400॥6 ध१0 "श$, 
॥06 ९0709 ए ॥5 ॥80॥0 ॥38 0€श॥ ६४५०॥960, भ0 ॥ ॥9$ 
ए8शा 32207060 [6 762८0श्ञगगाणा तंपघ€ [40 ॥5 शाध्रतृर्णा ए ॥0 
70९6९ ” (0/[ग्रट5 छा उद्यागाउऊआ 0५ छगगा। 7| गा, 


# जा-जशा) 


पूर्व मे पुरातत््वजज्ञो ने जो खोज की थी, वह आज के विशिष्ट 
विकसित अध्ययन के उज्ज्वल आलोक मे केवल मनोरजन की वस्तु हे। 
एलफिन्सटन नामक अग्रेज अपनी भारतीय इत्तिहास (प्लरांह0ाए ० 
[7078) नामक पुस्तक मे लिखते है*-“जैनधर्म छठवी या सातवी ईसवी 
मे उत्पन्न हुआ।” इस परम्परा का अनुगमन टामस, बेबर, जोन्स, 
मुल्ला आदि अनेक दिद्वानो ने किया। इस विचार के आधार पर जैनधर्म 
की ऐतिहासिकता के विषय मे बहुत भ्रम उत्पन्न हुआ; किन्तु आधुनिक 
शोध ने जेनधर्म को अत्यन्त प्राचीन मानने की अकाट्य सामग्री उपस्थित 
कर दी है। 


388 जैन शासन 


मेगस्थनीज” के लेखो से इस बात पर प्रकाश पडता है कि ईसवी 
सन्‌ चार सौ वर्ष पूर्व बडे-बडे नरेश अपने विश्वासपात्र लोगो को जैन 
श्रमणो-मुनियो के पास भेजकर उनसे अनेक विषयो पर प्रकाश प्राप्त 
किया करते थे। 


अजमेर के पास बडली ग्राम मे एक जेन लेख" बीरनिर्वाण सम्बत्‌ 
84 अर्थात्‌ ईसवी सन्‌ से 443 वर्ष पूर्व का महामहोपाध्याय रा० ब० 
गौरीशकर हीराचन्द ओझा ने स्वीकार किया है। इससे ज्ञात होता है 
कि आज से लगभग 2400 वर्ष पूर्व राजपूताना मे जैनधर्म का प्रचार था। 
दिल्‍ली के अशोक स्तम्भ मे जेनधर्म का “णिग्गठ' शब्द द्वारा उल्लेख 
किया गया है। प्रशस्ति के उस लेख मे बताया है कि सम्राट्‌ अशोक ने 
अन्य सम्प्रदायो के अनुसार नि्ग्रथ (निगन्‍्थ) पथ के लिए 'धर्म-महामात्य ' 
की नियुक्ति की थी। यह लेख ईसवी सन्‌ से 275 वर्ष पूर्व अर्थात्‌ आज 
से 2239 वर्ष पूर्व जैनधर्म की महत्त्वपूर्ण स्थिति को सूचित करता है। 
यदि वह महत्त्वपूर्ण अवस्था मे न होता, तो उसके लिए सम्राट्‌ अशोक 
विशिष्ट मत्री की नियुक्ति क्यो करता? 


रेवेरेण्ड जे० स्टेवेनसन”, अध्यक्ष रायल एशियाटिक सोसाइटी इस 
निष्कर्ष पर पहुचे हे कि दि० जैन सम्प्रदाय प्राचीन समय से अब तक 
पाया जाता है। ग्रीक लोगो ने पश्चिमी भारत मे जिन “जिमनोसोफिस्टो' 
का वर्णन किया है वे जैन लोग थे। वे न तो बौद्ध थे और न ब्राह्मण थे। 
सिकन्दर ने दिगम्बर जैनो के समुदाय का तक्षशिला मे देखा था, उनमे 
से कालोनस-कल्याण नामक दिगम्बर जैन महात्मा फारस तक उनके 
साथ गए थे। इस युग मे यह धर्म 24 तीर्थकरो द्वारा निरुपित किया गया, 
उनमे भगवान्‌ महावीर अतिम है। 


मथुरा के ककालीटीले मे महत्त्वपूर्ण जेन पुरातत्व की सामग्री के 
सिवाय ]0 जैन शिलालेख मिले है। जो प्राय, कुशानवशी राजाओ के 
समय के है। स्मिथ महाशय उन्हे प्रथम तथा द्वितीय शताब्दी का मानते 
है। एक खड़्गासन जैन मूर्ति पर लिखा है “यह अर (अरहनाथ) 
तीर्थकर की प्रतिमा सबत्‌ 78 मे देवो के द्वारा निर्माणत इस स्तूप की 
सीमा के भीतर स्थापित की गई।” 
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इस स्तूप के विषय मे फहरर साहब लिखते है-“यह स्तूप इतना' 
प्राचीन है, कि इस लेख की रचना के समय स्तृषप आदि का वृत्तान्त 
विस्मृत हो गया होगा। लिपि की दृष्टि से यह लेख इडोसिथियन सबत्‌ 
(शक) अर्थात्‌ सन्‌ 50 ईस्वी का निश्चित होता हे। इसलिए ईसवी सन्‌ 
से अनेक शताब्दी पूर्व यह स्तृप बनाया गया होगा। इसका कारण यह है 
कि यदि इसकी उस समय रचना की गई होती, जब कि मथुरा के जैनी 
सावधानीपूर्वक अपने दान को लेखबद्ध कराते थे, तो इसके निर्माताओ 
का भी नाम अवश्य ज्ञात रहता।"'"म्युजियम मथुरा की दूसरी रिपोर्ट में 
लिखा है कि मथुरा के ककालीटीला मे ईसा' से दो सदी पूर्व की 
महत्त्वपूर्ण जैन सामग्री उपलब्ध होती है।''मथुरा की जैन और बौद्ध स्तूपो 
की सदृशता के सबध मे डा० बूलर (0 छणा०) का कथन हे 
कि-“इस सादृश्य का कारण सम्भवत यह नहीं है कि एक सम्प्रदाय 
वालो ने अन्य सम्प्रदाय की नकल की हो कितु दोनो सम्प्रदायो ने भारत 
की राष्ट्रीय कला को अपनाया और इस कार्य के लिए दोनो ने उन्ही 
कारीगरो को रखा।”* यह सदृशता ककालीटीला के जैन-स्थल तथा दूसरे 
बुद्ध-स्थलो मे उपलब्ध स्तम्भो से प्रगट होती है। इस सबध मे मथुरा 
म्युजियम के भूतपूर्व क्यूरेटर डा" वासुदेवशरण यह लिखते है कि 
“प्राचीनता की दृष्टि से बोद्धकला के समान जैन-कला भी है। जैसा की 
ककाली टीला के शिलालेखो से सूचित होता है कि ईसा से दो सदी पूर्व 
वहाँ जैन स्तूप का सद्भाव था।”' रिपोर्ट के पृष्ठ 39 मे ईसवी सन्‌ 62 
की जैन तीर्थंकर वृषभनाथ की मूर्ति का उल्लेख है, जो एक कुटुम्बनी 
ने विराजमान की थी तथा जिसने अपने पति, अपने श्वसुर व अपने गुरु 
का नाम उल्लेख किया है। 





मथुरा के ककाली टीला मे प्राप्त कुषाणकालीन शिलालेख में 
ऋषभदेव भगवान्‌ का इस प्रकार उल्लेख आया है, “पसकस्य कुटुम्बिनीये 
दत्ताये दानधर्मो महाभोगयताप प्रीयताम्भगवानृषभ श्री. ”-पसक की 
स्‍त्री दत्ता ने महाभोगता (महान सुख) के लिए यह दानधर्म किया। 
भगवान्‌ ऋषभदेव प्रसन्न होवे। 


म्युजियम मे खडगासन और पद्मासन मे कृषाणकालीन जैन तीर्थकरो 
की मूर्तिया है। खड्गासन मूर्तियों के सबध मे कुषाणकालीन यह 
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महत्त्वपूर्ण बात सूचित की गई है कि खड्गासन जैन मूर्ति अपनी नग्नता 
के कारण पहचानी जाती है, किन्तु पद्मासन तीर्थकसे की मूर्तिया 
वक्षस्थल के मध्य मे विद्यमान श्रीवत्स चिह्न के द्वारा पहचानी जाती है।'” 


' आभरणयुकत या सग्रन्थ खड्गासन जैनमूर्ति का भी सद्भाव होता 
है, यह बात पुरातत्त्वज्ञो की शोध से प्रमाणित नही होती। पद्मासन जैन 
मूर्ति दिगम्बर है, अथवा नही है, इस विषय मे कभी सदेह उत्पन्न हो भी 
जाता है, किन्तु प्राचीनतम खड्गासन जैन मूर्ति का दिगम्बर मुद्रा से 
अंकित पाया जाना, दिगम्बर सम्प्रदाय ही पुरातन जैनधर्म है, इस दृष्टि 
को परमार्थ प्रमाणित करता है। एक बात और भी विचारणीय है, कि 
पद्मासन जैनमूर्ति की पहचान वक्षःस्थल मे विद्यमान श्रीवत्स चिह्न से 
होती है, यदि पुरातन जैनमूर्ति अदिगम्बर सम्प्रदायानुसार सालकार होती, 
तो उसमे श्रीवत्स चिह्न का दर्शन ही सम्भव नहीं होता, तब उनकी 
पहचान भी न हो पाती। अत अदिगम्बर सम्प्रदाय की अर्वाचीनता 
अबाधित सिद्ध होती है। 


जैनधर्म मे स्तूपो की मान्यता के विषय मे जिन्हे सदेह है, वे कृपया 
महापुराण के सर्ग 22, श्लोक 2!4 को देखे, जिससे जिनेन्द्र भगवान्‌ के 
समवशरण मे मानस्तभ, चेत्यवृक्षादि के साथ स्तृपादि का भी सद्भाव 
बताया है, यथा- 


“सिद्धार्थचैत्यवृक्षाएच प्राकारवनवेदिका । 
स्तूपा- सतोरणा मानस्तम्भा स्तम्भास्स केतव ”॥244॥ 


यह भी वर्णन आया है कि बडे रास्ते के मध्य मे 9 स्तृप थे, जिन 
पर अरिहन्त तथा सिद्ध भगवान्‌ की मूर्तिया विराजमान थी। (262-65)। 
अत यदि सूक्ष्म परीक्षण किया जाए तो जिन शोधको ने जैनियो मे स्तृप 
नही होते इस भ्रमवश स्तूप मात्र देख उन्हे बौद्ध कह' दिया है, उन्हे 
महत्त्वपूर्ण सशोधन अनेक स्थलो के विषय मे करना न्याय प्राप्त होगा। 


इतिहासकारों ने बहुत सी जैनपुरातत््व की महत्त्वपूर्ण सामग्री को 
अपनी भ्रान्त धारणाओ के कारण बौद्ध सामग्री घोषित कर दिया है। 
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स्मिथ साहब यह बात स्वीकार करने का सौजन्य प्रदर्शित करते है कि! 
कही-कहीं भूल से जैन स्मारक बौद्ध बता दिए गए है। डा० फ्लीट 
अधिक स्पष्टतापूर्वक कहते है कि समस्त स्तृप और पाषाण के कटपघरे 
बौद्ध ही होगे, इस पक्षपात ने जैन ढाचो को जैन माने जाने मे बाधा 
उत्पन्न की, और यही कारण है कि अब तक केवल दो ही जैन स्तूपो 
का उल्लेख किया गया है। 


उत्कल-उडीसा प्रान्त मे पुरी जिले के अन्तर्गत उदयगिरि-खण्डगिरि 
के जैन मन्दिर का हाथी गुफावाला शिलालेख जैब्रधर्म की प्राचीनता की 
दृष्टि से असाधारण महत्त्वपूर्ण है। उस लेख मे “नमो अरहतान नमो 
सब सिद्धान” आदि वाक्य उसे जैन प्रमाणित करते है। यह ज्ञातव्य हे 
कि शिलालेख मे आगत “नमों सब सिधान' वाक्य आज भी उडीसा 
प्रात मे वर्णमाला शिक्षण प्रारम्भ कराते समय 'सिद्धिरस्तु' के रूप मे पढा 
जाता है। "तेलगू भाषा मे (3० नम* शिवाय “सिद्ध नम:' वाक्य उस 
अवसर पर पढा जाता है। महाराष्ट्र प्रान्त मे भी '3& नम; सिद्धेम्य:' पढ़ा 
जाता है। हिन्दी पाठशालाओ मे जो पहले “ओ नामा सीध' पढाया जाता 
था वह '३» नम, सिद्धम्‌' का ही परिवर्तित रूप है। उससे भिन्‍न भिन्‍न 
प्रान्न्य भाषाओ पर अत्यन्त प्राचीनकालीन जैन-प्रभाव का सद्भाव 
सूचित होता है।” 


शिलालेख मे लिखा है कि महामेघवाहन महाराज खारवेल मगध 
देश के अधिपति पुष्यमित्र के पास से भगवान्‌ वृषभदेव की मूर्ति वापिस 
लाए। तीन सौ वर्ष पूर्व मगधाधिपति नन्दनरेश उस मूर्ति को अपने यहाँ 
कलिग से ले गए थे। स्व॒पुरातत्त्वज्ञ वैरि० श्री काशीप्रसाद जायसवाल?” 
ने उस लेख का गम्भीर अध्ययन करके लिखा है कि “अब तक 
उपलब्ध इस देश के लेखो मे जेन इतिहास की दृष्टि से वह अत्यन्त 
महत्त्वपूर्ण शिलालेख है।” उससे पुराण के लेखो का समर्थन होता है। 
वह राज्यवश के क्रम को ईसा से 450 वर्ष पूर्व तक बताता है। इसके 
सिवाय उससे यह सिद्ध होता है कि भगवान्‌ महावीर के 00 वर्ष के 
अनतर ही उनके द्वारा प्रवर्तित जैनधर्म राज्यधर्म हो गया और उसने 
उडीसा मे अपना स्थान बना लिया।” 
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इस मूर्ति के विषय मे विद्यावारिधि बैरिस्टर अपतरायजी लिखते 
है-“॥ा5 डंकापर ॥08 छा0020ए (32०९ 080०८ छञाण 0 (आ्वरा9 5 76 
का( 9058006 ९एशा 0 धीभ ए ?क्षएश्भाभी8 7---रि580॥8क्‍९ए३ 7 67) 
“यह मूर्ति बहुत करके महावीर के पूर्व की होगी और पार्श्वनाथ से 
यूर्ववर्ती भी सम्भवनीय है।” 


आज से लगभग ढाई हजार वर्ष पूर्व भी जैनधर्म के आद्य तीर्थंकर 
भगवान्‌ वृषभदेव की मूर्ति की मान्यता इस जैन दृष्टि को प्रामाणिक 
सूचित करती है कि जैनधर्म का उद्भव इस युग मे भगवान्‌ महावीर 
अथवा पार्श्वनाथ से न मानकर उनके पूर्ववर्ती भगवान्‌ वृषभदेव से 
मानना उचित हे। 


जैन शास्त्रो मे चौबीस तीर्थकर- श्रेष्ठ महापुरुष माने गए है। हिन्दू शास्त्रो 
मे 24 अवतार स्वीकार किए गए है। बौद्धधर्म मे 24 बुद्ध माने गए है। 
जोरेस्ट्रयनो (2078577०79) में 24 अहूर (५#०ा७) माने गए है। यहूदी धर्म मे 
भी अलकारित भाषा मे 24 महापुरुष स्वीकार किए गए है।” जैनेतर स्रोतो 
द्वारा जैनधर्म के चोबीस महापुरुषो की मान्यता का समर्थन यह सूचित करता 
है कि जैन मान्यता सत्य के आधार पर प्रतिष्ठित है। 


इसी प्रकार जैनियो में प्रचलित 'जुहार' शब्द का भारत मे व्यापक प्रचार 
जैन सस्कृति के प्रभाव को स्पष्ट करता है।” 'जु' युगादि पुरुष भगवान्‌ 
वृषभदेव के प्रणाम का द्योतक है, 'हा' का अर्थ है जिनके द्वारा सर्व सकटो 
का हरण होता है और 'र' का भाव है, जो सर्व जीवधारियो के रक्षक है इस 
प्रकार जिनेन्द्र गुण वर्णन रूप “जुहार' शब्द का भाव है। 'जुहार' शब्द का 
व्यवहार जैन बधु परस्पर अभिवादन मे करते है। तुलसीदासजी की रामायण 
मे 'जुहार' शब्द का अनेक बार उपयोग किया गया है। अयोध्याकाण्ड मे 
लिखा है कि चित्रकूट की ओर जब रामचद्र जी गए है, तब योग्य निवास 
भूमि को देखते समय पुरवासियो ने रघुनाथ जी से जुहार की है। 


“लै रघुनाथहि ठाडँ देखावा। कहेउ राम सब भाति सुहावा। 
पुरजन करि जोहारु घर आए। रघुबर सध्या करन सिधाए”॥ 
89-3॥ 
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पुरवासियो के द्वारा इस शब्द का प्रयोग इसकी सर्वमान्यता को 
सूचित करता है। 


भीलो ने भी रामचद्र जी से जुहार की है और अपनी भेट अर्पित 
की है- 


“करहि जोहारु भेट धरि आगे। प्रभुहि विलोकहि अति अनुरागे। 
प्रभुहि जोहारि बहोरि बहोरी। वचन विनीत कहहि कर जोरी ”॥35॥ 


अयोध्यावासियो ने राम वनवास के पश्चात्‌ भरतजी के अयोध्या 
आगमन पर भी इस शब्द का प्रयोग किया है- 


“पुरजन मिलहि न कहहि कछु, गवहि जोहारहि जाहि। 
भरत कुसल पूछि न सकहि, भय विषाद मन माहि ”॥59॥ 


इत्यादि प्रमाण पाए जाते है। 


आल्हाखड मे भी वीर क्षत्रिय तथा राजा लोग परस्पर मे “जुहार' 
द्वारा अभिवादन करते हुए पाए जाते है। 


*पद्मिनीहरण' अध्याय मे पृथ्वीरज और जयचद मे “जुहार' शब्द 
का प्रयोग आया है- 


“आगे आगे चद भाट भए पाछे चले पिथोरा राय। 
भारी बैठक कनउजिया की भरमा भूत लगो दरबार॥ 
जाइ पिथौरा दाखिल हो गए। दोउ राजन में भई जुहार ”॥40॥ 


माडौ की लडाई मे देखिए- 


“इक हरिकारा दौड़ति आयो। जा आल्हाको करी जुहार॥” 
“सिरसा समर” मे मलखान ने धीरसीग से जुहार की है- 
“सिह की बैठक क्षत्र की बैठे। सबके बीच बीर मलिखान। 
साथी अपने ताहर छोड़े। अकिले गयो धीर सरवार॥ 

करो जुहार जाय समुहे। पर ऊँची चौकी दई डराय। 

देखि पराक्रम नर मलिखे को धीरज मन में गए सरमाय। 
करि जुहार धीरज तब चलिये। पहुँचे जहाँ वीर चौहान॥” 
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इस प्रकार बहुत से प्रमाण उपस्थित किए जा सकते है, जिनसे 
जुहार शब्द का व्यापक प्रचार सार्वजनिक रूप से होता हुआ ज्ञात होता 


है। 
शिवाजी महाराज ने अपने एक पत्र मे भी इसका प्रयोग किया है। 


“भोर किल्ले रोहिडा प्रति राजश्री शिवाजी राजे जोहार।” 
(मराठी वाद्भमयमाला-पटवर्धनकृत) 


जुहार शब्द की व्यापकता पर गहरा प्रकाश रहीम कवि के इस पद्य 
द्वारा पडता है- 


“सब कोई सबसो करे, राम जुहारः” सलाम। 
हित रहीम जब जानिये, जा दिन अटके काम॥” 


इस प्रकार भारतीय जीवन के साहित्य पर सूक्ष्म दृष्टि डालने से 
जैनत्व के व्यापक प्रभाव को ज्ञापित करने वाली विपुल सामग्री प्रकाश 
मे आए बिना न रहेगी। भारत मे ही क्यो बाहरी देशो मे भी ऐसी सामग्री 
मिलेगी। अमेरिका का पर्यटन करने वाले एक प्रमुख भारतीय विद्वान ने 
हमसे कहा था कि वहाँ भी जैन सस्कृति के चिह्न विद्यमान है। जिन 
लेखको ने वैदिक दृष्टिकोण को लेक॑र प्रचार की भावना से उन स्थलो 
का निरीक्षण किया उन्होंने अपने सम्प्रदाय के मोहवश जैन सस्कृति 
विषयक सत्य को प्रगट करने का साहस नही दिखाया। आशा है अन्य 
न्यायशील विद्वान भविष्य मे उदार दृष्टि से काम लेगे। 


भारत के बाहर भी जैन सस्कृति के चिह्न पाये जाते है। पुरातत्व 
विभाग के डायरेक्टर जनरल डा एन पी चक्रवर्ती ने दक्षिण-पूर्व के 
देशो का दौरा किया था। उस समय उन्होने हमे अपने पत्र मे सूचित 
किया था, कि उन्हे प्रवास मे कोई भी जैन धर्म सबधी महत्त्वपूर्ण सामग्री 
नही दिखाई पडी, किन्तु जब सन्‌ 956 मे जापान की विश्व धर्म 
परिषद्‌ से लौटते हुए हम सिगापुर आए, तब वहाँ के राइफल्स म्यूजियम 
मे भगवान्‌ पार्श्वनाथ की कुछ मूर्तियाँ मिली। बौद्ध देशों के धर्मस्थानो 
तथा उनके वाग्मय का सूक्ष्मता से निरीक्षण करने पर जैनधर्म, दर्शन तथा 
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इतिहास के सम्बन्ध मे महत्वास्पद सामग्री उपलब्ध "होने कौ अधिक 
आशा है। डा टुक्की () ५००) ने लिखा है कि वे तिब्बत और बौद्ध 
मठ में गए थे। वहाँ उन्हे एक जैन मूर्ति मिली, जो शिलालेख युक्त थी। 
वह !4वबी सदी की मूर्ति है। उन्होंने यह भी लिखा है कि चीनी त्रिपिटक 
ग्रन्थों मे जैनधर्म का अनेको स्थलो पर उल्लेख है। उसमे जैनो को 
निर्ग्नरथ कहा है। कही-कही अचेलक शब्द भी प्रयुक्त हुआ है। उक्त 
विद्वानू के शब्द इस प्रकार है.- 
“0ए जात 7६ )७९४९१ ७०॥6श॥ 9 ए ॥6 58८93 प्रण2४६५, 
वृछ्तह, 7 0प्रा6 8 7>्ा] 74328 ए ए6 ]4॥ टशाएरए शातर ॥इटाए0, 
एच एए (0 ॥0ए 70 बाग 09000 ॥85 06९॥ 0एा70, 000₹॥ 00८45074 
॥रशशिशा०65 0 वग्ाशा टक्का 78 [एणा० 7 वएटांशा 700४5 ” स€ 
3003, “व 7रक्षाए 06 (९५५ छ९३2५४2८6 ॥ ॥6 (.252 794095 


6 [29९९5 40 इञण्ा5च्ल्‍ 200 छत छफ8 0 ३७0 
6068270305 ॥€ एषाए )7राहश्णा5 6 उधा5$ कार ०४)९0 06 


ाश्राआ)4१5 ण ५णाशा९5 /0९४४०५ ” 


हिन्दूशास्त्रों* से बिदित होता है कि युग के आदि में भगवान्‌ 
वृषभदेव ने जैनधर्म की स्थापना को। वे सर्वज्ञ, सर्वदर्शो महामानव थे, 
जिनकी हिन्दू धर्म के अवतारों मे भी परिगणना की गई है। 


ऋग्वेद का यह मत्र है, इसमे केशी वृषभ का उल्लेख है 


कर्कदवे वृषभो युक्त आसीव्‌ 

अवावचीतू्‌ सारथिरस्थ केशी। 

दुधधेर्युक्तस्थ द्रबतः सहानस 

ऋच्छन्तिस्मा निष्यदों मुदूगलानीम्‌॥0, 02, 6॥ 


सायण ने अपने भाष्य मे लिखा है “केशी प्रकृष्ट केशो 
वृषभो5वावचीत्‌”। जैनधर्म की कथा के अनुसार ऋषभनाथ भगवान्‌ ने 
छह माह पर्यन्त उपवास किए थे। उस समय उनके केश बहुत लम्बे हो 
गये थे। महापुराण मे जिनसेन आचार्य ने लिखा है :- 


सस्कारविरहात्‌ केशा जटीभूता स्तदा विभो.। 
नून तेपषि तपःक्लेशम्‌ अनुसोदु तथा स्थिता:॥8-75॥ 
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उस समय भगवान्‌ ऋषभदेव के केश सस्कार रहित होने से जटा 
युक्त हो गए थे और ऐसे प्रतीत होते थे मानो तपस्या का क्लेश सहन 
करने के लिए ही वैसे ही कठोर हो गए हो। 


भागवत मे ऋषभावतार के विषय मे लिखा है कि भगवान्‌ विष्णु 
“महाराज नाभि का प्रिय करने के लिए उनके रनिवास मे महारानी मेरु 
देवी के गर्भ मे आए। उन्होंने इस शरीर का अवतार “धर्मान्‌ दर्शमितु 
कामो वातरशनाना श्रमणाना “-वातरशना युक्त अर्थात्‌ पवन रूप करधनी 
युक्त-दिगम्बर श्रमणो के धर्मो को प्रकट करने के लिए ग्रहण किया था। 
इस वृषभावतार का उद्देश्य अत्यन्त उच्च था। भागवत मे कहा है - 
“अयमवतारो रजसोप्लुत-कैवल्योपशिक्षणार्थम्‌ ”-(स्कन्ध 5) यह 
अवतार रजोगुण से परिपूर्ण लोगो को कैवल्य की शिक्षा देने के लिए 
हुआ था। ऋग्वेद मे भी “वातरशना' (0/36/2-3) मुनियो का 
उल्लेख आया है। इसका अर्थ डा वेबर ने दिगम्बर जैन मुनि किया है। 
इससे दिगम्बर जैन धर्म की महान प्राचीनता स्पष्ट रूप से ज्ञात होती है। 
इंडियन एन्टीक्वेरी (ता #&प0पश्भञा५, 490, ५७0! ४४%) मे यह महत्वपूर्ण 
स्पष्टीकरण किया गया है, 
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जैन शास्त्रो के समान ही उनके माता-पिता मरुदेवी तथा नाभिराजा 
कहे गए है। भारतवर्ष का नाम जिन चक्रवर्ता भरत के प्रभाववश पडा 
वे भगवान्‌ वृषभदेव के गुणवान्‌ पुत्र हिन्दू शास्त्रों मे भी कहे गए है। 
क्ूर्मपुराण मे लिखा है कि-“हिमवर्ष मे महात्मा नाभि के मरुदेवी से 
महादीप्तिधारी वृषभ नामक” पुत्र हुआ। ऋषभ से भरत हुआ, जो सौ पुत्रो 
में ज्येष्ठ एवं वीर था।” मार्कण्डेयपुराण के कथानुसार* पिता ऋषभ ने 
दक्षिण दिशा मे स्थित हिमवर्ष भरत को दिया। इससे उस महात्मा के कारण 
यह भारतवर्ष कहलाया। राष्ट्रपति सर राधाकृष्णन्‌ का कथन है, “जैन 
परम्परा ऋषभदेव को जैनधर्म का सस्थापक बताती है जो अनेक सदी 
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पूर्व हो चुके है। इस विषय के प्रमाण विद्यमान है कि ईस्वी सन्‌ से एक 
शताब्दी पूर्व लोग प्रथम तीर्थकर ऋषभदेव की पूजा करते थे। इसमे कोई 
सदेह नही है कि वर्धमान अथवा पार्श्वनाथ के पूर्व मे भी जैनधर्म विद्यमान 
था। यजुर्वेद मे ऋषभदेव, अजितनाथ तथा अरिष्टनेमि इन तीन तीर्थंकरों 
का उल्लेख पाया जाता है। भागवत पुराण से, ऋषभदेव जैनधर्म के सस्थापक 
थे; इस विचार का समर्थन होता है।”» 


विद्यामार्तण्ड डा. मगलदेव शास्त्री, भूतपूर्व अध्यक्ष, वाराणसी 
सस्कृत कॉलेज, वाराणसी का चितन और अनुशीलन पूर्ण कथन महत्वास्पद 
है “वेदो का विशेषत- ऋग्वेद का काल अति प्राचीन है। उसके नादसीय 
सदृश सूक्‍्तो और मत्रो मे उत्कृष्ट दार्शनिक विचारधारा पाई जाती है। ऐसे 
युग के साथ जबकि प्रकृति के कार्य निर्वाहक तत्तद देवताओं की स्तुति 
आदि के रूप मे अत्यन्त जटिल वैदिक कर्मकाण्ड ही आर्य जाति का 
परमध्येय हो रहा था, उपर्युक्त दार्शनिक विचार की सगति बेठाना कुछ 
कठिन ही दिखाई देता है। हो सकता है कि दार्शनिक विचारधारा का 
आदि स्रोत वैदिक धारा से पृथक्‌ या उससे पहले का हो।” 


“ब्रह्मसूत्र शाकर भाष्य” मे “कपिल-साख्यदर्शन! के लिए स्पष्टत* 
अवैदिक कहा है। (न तथा श्रुतिविरुद्धमपि कापिल मत श्रद्धातु शक्यम्‌ 
ब्रह्मसूत्र 2///) इस कथन से तो हमे कुछ ऐसी ध्वनि प्रतीत होती है 
कि उसकी परम्परा प्राग्वैदिक या वैदिकेत्तर हो सकती है। जो कुछ भी 
हो ऋग्वेद संहिता मे जो उत्कृष्ट दार्शनिक विचार अंकित है, उनकी 
स्वय परम्परा और भी प्राचीनत्तर होनी चाहिए।” डा. मगलदेव का यह 
कथन ध्यान देने योग्य है .- () जैनदर्शन की सारी दार्शनिक दृष्टि 
वैदिक दार्शनिक दृष्टि से स्वतत्र ही नहीं, भिन्‍न भी है। इसमे किसी को 
सदेह नही हो सकता है। (2) हमे तो ऐसा प्रतीत होता है, कि उपर्युक्त 
दार्शनिक धारा को जिसे हमने प्राग्वैदिक परम्परा से जोड़ा है, मूलतः जैन 
दर्शन भी उसके स्वतत्र विकास की एक शाखा हो सकता है। उसकी 
सारी दृष्टि से तथा उसके पुदगल जैसे विशिष्ट पारिभाषिक शब्दो से 
इसी की पुष्टि होती है” ( जैनदर्शन की भूमिका, पृष्ठ 0)। 
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भागवतपुराण के अनुसार ऋषभदेव विष्णु नाम से नवमे अवतार 
थे। यह अवतार राम, कृष्ण तथा बुद्ध रूप अवतारो के पूर्व हुआ है। 
वामन अवतार पद्रहवा है। ऋग्वेदो मे वामन अवतार का उल्लेख है। 
इससे विद्यावारिधि बैरिस्टर अपतरायजी ने यह परिणाम निकाला है कि 
वामन अवतार सबधी मत्र की रचना के पूर्व ऋषभदेव हुए है। 
ऋग्वेदोक्त वामन अवतार के पहिले ऋषभावतार हुआ है। अत: ऋषभदेव 
का अस्तित्व ऋग्वेद की रचना क॑ पूर्व स्वीकार करना होगा:- 
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भ्रगवान्‌ ऋषभदेव की सर्वमान्यता का प्रकाश डालते हुए भागवत 
मे कहा है कि वे सर्व आश्रम वालो के द्वारा पूजित थे। ब्रह्मचारी, गृहस्थ, 
वानप्रस्थ तथा सन्यासी वर्ग उन्हे प्रणाम करता था *- 


अष्टमे मेरुदेव्यातु नाभेजतिः उरुक्रम । 
दर्शनयन्‌ वर्त्म धीराणा सर्वाश्रम-नमस्कृत ॥ 


वैदिक विद्वान्‌ प्रो विरूपाक्ष एम ए , वेदतीर्थ ऋग्वेद मे भगवान्‌ 
वृषभदेव के सद्भाव ज्ञापक मत्र को बताते हुए लिखते है- 


“ऋषभं)? मासमानाना सपतलाना विषासहि। 
हन्तार शत्रूणा कृधि विराज गोपित गवाम॥-04-2-66॥” 


हे रुद्रतुल्य, क्या तुम हम उच्चबश वालो मे ऋषभदेव के समान 
श्रेष्ठ आत्मा को उत्पन्न नहीं करोगे? उनकी अर्हन्‌ उपाधि आदि 
धर्मोपदेष्टापने को द्योतित करती है। उसे शत्रुओं का विनाशक बनाओ। 
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डा. ए. पी. करमरकर अपनी मार्मिक शोध के फलस्वरूप... 
ऋषभदेव को अत्यन्त प्राचीनकालीन महापुरुष मानते है। उन्होंने लिखा 
है, “ऐसे योगियो का पता वैदिक साहित्य मे उपनिषदो के प्रारम्भिक 
काल से पहले नही लगता। इस काल मे वैदिक आर्यों ने उनको अपना 
लिया और आश्रमो मे चौथे सन्यासाश्रम को भी जोड दिया। यह सब 
कुछ ब्रात्यो से लिया गया। “पचविश ब्राह्मण” मे ब्रात्यो के दो भेद राजन्य 
और अर्हतू किये गये है। ब्रात्यो के अर्हत्‌ जैनो और बौद्धो के भी अ्हत्‌ 
हुए है। ऋषभ जैसे महान व्यक्ति प्रेरणा के सुदुढ ख्लोत बने। वह ब्रात्यो 
के परमहस योगी थे और जैनधर्म के सस्थापको के लिए भी प्रेरणा के 
आधार बने"। 


विख्यात्‌ विद्वान्‌ श्री विनोबा भावे लिखते हे, “जैनविचार नि:सशय 
प्राचीनकाल से है, क्योंकि “अर्हनू इृद दय से विश्वमभ्वम्‌"»। इत्यादि 
वेद बचनो मे यह पाया जाता है।” इस पंक्ति का अर्थ वेद के 
व्याख्याकार साथण के शब्दों मे यह हे-“हे अर्हनू, तुम इस विशाल 
विश्व की रक्षा करते हो।” इस वाक्य का भाव भी जैनियो के मूलभूत 
जीवदया या अहिसा सिद्धान्त के अनुकूल है। 


जैनशासन के आराधको के इष्ट देव “'अर्हन्त' है, यह बात सर्वत्र 
रूढ है। यही कथन हनुमन्नाटक के इस प्रसिद्ध पद्य से स्पष्ट होता है- 


“य शैवा समुपासते शिव इति ब्रह्मेति वेदान्तिनो। 
बौद्धा बुद्ध इति प्रमाणपटव: कर्तेति नैयायिका:। 


अहन्नित्यथ जैनशासनरता: कर्मेति मीमासका: 
सोडय वो विव्धातु वाञज्छितफल ब्रैलोक्यनाथ: प्रभु:॥”? 


सस्कृत के पुरातन नाटक मुद्राराक्षत का एक जीवसिद्धि नाम का 
पात्र दिगम्बर जैन मुनि के रूप मे आकर कहता है- 


“सासणमलिहन्ताण पडिवज्जह मोहबाहिवेज्जाण। 
जे मुत्तमात्तकदडुअ पच्छा पत्थ उबदिसंति॥”-अक 4, 


अरहतो के शासन को स्वीकार करो, कारण वे मोहव्याधि के 
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निवारण मे बेैद्य है। उनकी औषधि प्रारम्भ मे कटुक, किन्तु पश्चात्‌ 
लाभप्रद होती है। इस प्रकार अनेक प्रमाणो से यह निर्णय सिद्ध होता है, 
कि “अर्हन्त'» शब्द जैनधर्म के इष्ट देव का द्योतक है। 


डा० जैकोबी का कथन है, *“ भगवान्‌ पार्श्वनाथ को जैनधर्म के 
सस्थापक प्रमाणित करने वाले साधनो का अभाव है। प्रथम तीर्थकर 
ऋषभदेव को जेनधर्म का सस्थापक प्रमाणित करने मे जैन परम्परा 
एकमत है। इस परम्परा मे, जो उनको प्रथम तीर्थकर बताती है, कुछ 
ऐतिहासिक तथ्य सम्भवनीय है।” पूर्वोक्त जैनेतर प्रमाण भी जब 
ऋषभदेव को जैनधर्म के सस्थापक बताते है, तब उसमे निश्चित 
ऐतिहासिक तथ्य मानना होगा अन्यथा ऐतिहासिक तथ्य किसे मानेगे? 
यही बात बैरिस्टर चपतरायजी भी कहते है-'॥/ ॥॥5 ॥5 ॥0 #ह0णा५ 
१0 50708 ए00ग्रीपाभाणा, | 00 70 पाएश शा ९5६ ए070 ०९ 
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वैदिक साहित्य मे अ्न्‌, श्रमण, “मनुय वातवसना ', ब्रात्य, 
महावब्रात्य आदि शब्दो द्वारा जैन परम्परा का उल्लेख किया गया है। श्री 
काशीलाल जायसवाल ने लिखा हे” “कि लिच्छवि लोग ब्रात्य अथवा 
अब्राह्मण-क्षत्रिय कहलाते थे। उनकी प्रजातत्र रूप शासनपद्धति थी। 
उनके देवस्थान पृथक्‌ थे। उनकी पूजा अवैदिक थी। उनके धर्मगुरु पृथक्‌ 
थे। वे जैनधर्म का सरक्षण करते थे।” प्रोफेसर चक्रवर्ती ने अथर्ववेद 
मे अनेक बार उल्लिखित ब्रात्य का अर्थ यज्ञ करने वाले के विपरीत ब्रत 
पालने वाला किया है। 


प्राचीन प्रतिवाले, वेद आदि का परिशीलन कर महानू विद्वानू प० 
टोडरमलजी ने अपने “मोक्षमार्ग प्रकाशक ' ग्रन्थ मे अनेक अवतरण 
देकर बताया है कि वेदो मे चोबीस तीर्थकरों की वन्दना की गई है। 
उसमे नेमिनाथ, सुपार्श्वनाथ नामक 22वे तथा सातवे तीर्थकर का 
उल्लेख किया गया है, किन्तु वर्तमान वेद के सस्करणो मे अनेक मत्रो 
का दर्शन नहीं होता। इसका कारण बैरिस्टर श्री अम्पतरायजी के 
शब्दों मे यह है कि साम्प्रदायिक विद्वेषवश ग्रथ मे काट-छाट अवश्य हुई 
है। श्रीहरिसत्य भू़ाचार्य एम ए.” सदृश उदार दिद्वान्‌ “भगवान्‌ 


इतिहास के प्रकाश में 40] 
अरिष्टनेमि' नामक अग्रेजी पुस्तक (पृ 88, 89) मे नेमिनाथ भगवान्‌ को 
ऐतिहासिक महापुरुष स्वीकार करते है। यदि महाभारत के प्रमुख पुरुष 
श्रीकृष्ण इतिहास की भाषा मे अस्तित्व रखते है, तो उनके चचेरे भाई 
परम दयालु भगवान्‌ नेमिनाथ को कौन सहदय ऐतिहासिक विभूति न 
मानेगा, जिनके निर्वाण स्थल रूप मे उर्जयन्त गिरि पूजा जाता है? 


भगवान्‌ नेमिनाथ बाल ब्रह्मचारी तथा श्रेष्ठ व्यक्तित्व सपन्‍न महापुरुष 
थे। वे दयामूर्ति महामानव थे। इस लोकोत्तरता के कारण ही हम ऋग्वेद 
मे उन अरिष्टनेमि भगवान्‌ की स्तुति इस प्रकार पाते है;-“स्वस्ति नः 
इद्रो, वृद्धश्रवा, स्वस्ति नः पूषा विश्ववेदा, स्व्स्ति नस्ताक्ष्यों अरिष्ट नेमि:, 
स्वस्ति नो बृहस्पतिर्दधातु” (ऋग्वेद अष्टक ।, अध्याय 6)। 


वे अरिष्टनेमि हमारा कल्याण करे, जो इद्र (परमेश्वर) है; जो वुद्धश्रवा 
(जिनका यश वृद्धो मे विख्यात है) है, जो सूर्य के समान पोषण प्रदाता 
होने से पूषा है; विश्व के ज्ञाता सर्वज्ञ है, जो तार्क्ष्य अर्थात्‌ महाज्ञानियो 
के वश वाले है तथा जो बृहस्पति है-महान देवो के अधिपति है। 


मत्र मे आगत “वृद्धश्रवा' बृुद्धो मे जिनका यश वर्तमान है, 
महत्त्वपूर्ण है। इससे यह ध्वनित होता है कि इस मत्र की रचना के पूर्व 
भगवान्‌ अरिष्टनेमि विद्यमान थे। हरिवशपुराण मे भगवान्‌ नेमिनाथ की 
जिन्हे अरिष्टनेमि कहते है, इस प्रकार अभिवदना की गई है *- 


भास्वते हरिवशाद्रि श्रीशिखामणये नम. 
द्वाविशतीर्थसच्चक्रनेमये5रिष्टनेमये।।-24॥ 


जो सूर्य के समान तेजोमय थे, हरिवश रूप पर्वत के लिए 
शिखामणि थे, तथा बाइसवे तीर्थ रूप उत्तम चक्र के नेमि (अयोधारा) 
स्वरूप थे, उन अरिष्टनेमि तीर्थकर के लिए नमस्कार हो। 


भगवान अरिष्टनेमि का स्वामी समन्तभद्ध ने इस प्रकार स्मरण 
किया है :- 


हरिवशकेतु-रनवद्यविनय-दम-तीर्थनायक:। 
शील जलधिरभवोविभवस्त्वमरिष्टनेमि-जिनकुजरो5जर:॥22॥ 
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अरिष्टनेमि जिनेनद्रा आप हरिवश (विष्णुवश) के ध्वज स्वरूप, 
निर्दोष, विनय और इन्द्रिजय के प्रतिपादक, तीर्थ के नायक, शील के 
समुद्र, विभव अर्थात्‌ ससार से विमुक्त, जरा विमुक्त है। 


हरिवशपुराण से ज्ञात होता है कि उस समय वसुदेव के भाई महाराज 
समुद्र विजय के अनेक पुत्र थे, जिनके नामो मे नेमि शब्द था। महानेमि, 
सत्यनेमि, दृढनेमि, सुनेमि के समान अरिष्टनेमि भी थे। अरिष्ट शब्द के 
प्रयोग से अरिष्ट नेमि का उत्तर नामो से पृथक्करण हो जाता था। 
हरिवशपुराण मे समुद्र विजय के पुत्रो का उल्लेख करते हुए लिखा है - 


समुद्रविजयोभ्वूता महा-सत्य-दृढ़ाधिका:। 
नेमयो5रिष्टनेमीश. सुनेमिर्जयसेनक.॥48-43॥ 


अरिष्टनेमि का अर्थ “ अरिष्टाना कर्मणा नेमिश्चक्रधारा अरिष्टनेमि, ”। 


अरिष्ट अर्थात्‌ ज्ञानावरणादि कर्मो के नाश करने के लिए नेमि 
अर्थात्‌ चक्र की धारा के समान होने से वे अरिष्टनेमि है। उनके स्मरण 
से अरिष्ट अर्थात्‌ भयकर सकट दूर होते है इसलिए अरिष्ट निवारक 
होने के कारण उनकी अरिष्टनेमि के रूप मे प्रसिद्धि हुई। समन्तभद्र 
स्वामी भगवान्‌ अरिष्टनेमि के विषय मे लिखते है कि-'सुधिय 
प्रणमन्ति मन्त्रमुखरा महर्षय ।'-निर्मल बुद्धि वाले महर्षि गण नेमिनाथ के 
स्मरणरूप मन्त्रो का उच्चारण करते हुए उन अरिष्ट नेमि को प्रणाम 
करते है। तीर्थकर अरिष्टनेमि और श्री कृष्ण महाराज एक ही परिवार के 
रत थे। श्री कृष्ण कौ गीता मे भगवान्‌ नेमिनाथ की स्वाश्रयी दृष्टि तथा 
आत्मनिर्भरता, अहिसा, सयम एवं स्वावलम्बन पूर्ण विचारधारा का प्रभाव 
स्पष्टतया दृष्टिगोचर हांता है। प्राचीन युग मे भगवान्‌ नेमिनाथ तथा कृष्ण 
महाराज को पूज्यता प्रदान की गई है। इस विवेचन के प्रकाश मे भगवान्‌ 
अरिष्टनेमि को महाराज कृष्ण के समान ऐतिहासिक महापुरुष स्वीकार 
करना न्यायपूर्ण तथा युक्तियुक्त होगा। सौराष्ट्र का विशाल तथा उन्नत 
गिरनार पर्वत भगवान्‌ नेमिनाथ के अस्तित्व का प्रबल प्रमाण है, जिनके 
पुण्य-चरणो के स्पर्श के कारण वह पर्वत जैन तीर्थ रूप मे विख्यात है 
और विविध सम्प्रदाय वाले भी उस पावन पर्वतराज के पार्श्व मे 
पहुँचकर परिशुद्ध परिणामो को प्राप्त करते है। 
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जैनेतर साहित्य, जैन वादड्गमय तथा शिलालेख आदि के प्रकाश मे 
जैनधर्म भारत का सबसे प्राचीन धर्म प्रमाणित होता है। जैनशास्त्रो का 
वर्णन और उसकी यथार्थता का परिज्ञान कराने वाली मथुरा की जैनस्तूप 
आदि सामग्री को दृष्टि मे रखते हुए श्री विसेन्ट स्मिथ लिखते 
हैं*-“इन खोजो से लिखित जैन परम्परा का अत्यधिक समर्थन हुआ है। 
वे इस बात के स्पष्ट और अकादय प्रमाण है कि जैनधर्म प्राचीन है और 
वह प्रारम्भ मे भी वर्तमान स्वरूप था। ईसवी सनू के प्रारम्भ मे भी 
चौबीस तीर्थंकर अपने-अपने चिह्न सहित निश्चयपूर्बक माने जाते थे।” 


जब स्मिथ सदृश प्रकाण्ड ऐतिहासिक दिद्वान्‌ जैन परम्परा के 
प्रतिपादन से अविरुद्ध सामग्री को देखकर उसे अकाट्य कहते है तब 
ऐतिहासिक क्षेत्र मे विज्ञ पुरुषो का जैन मान्यताओ को उचित आदर 
प्रदान करना चाहिए। जैन वाडमय की शब्दावली आदि मे कुछ सादृश्य 
देखकर कोई-कोई लोग जैन और बौद्ध धर्मों को अभिन्न समझा करते 
थे, किन्तु अर्वाचीन शोध दोनो धर्मो की भिन्‍नता को पूर्णतया स्पष्ट करती 
है। सम्वत्‌ 4070 मे रचित अपने 'धर्मपरीक्षा' नामक सस्कृत ग्रन्थ मे 
अमितगति आचार्य कहते है कि ' भगवान्‌ पार्श्वनाथ के शिष्य मौडिलायन 
नामक तपस्वी ने वीर भगवान” से रुष्ट होकर बुद्ध दर्शन स्थापित किया 
और अपने आपको शुद्धोदन का पुत्र बुद्ध परमात्मा कहा।' 


जैन और बौद्ध साहित्य का तुलनात्मक अध्ययन करने वाले विशेषज्ञ 
डॉक्टर विमलचरण ला ने बताया है कि-कुछ शब्द जैन वाडमय मे 
जिस अर्थ मे प्रयुक्त होते है, उन शब्दो को बौद्धसाहित्य मे" अन्य अर्थ 
मे लिया गया है। कुछ जेन शब्द बौद्धों मे नही पाए जाते है। जैसे आकाश 
का जो भाव जैनो ने ग्रहण किया है, उसका बौद्धग्रथो मे अभाव है। जीव 
शब्द का अर्थ जैनो मे सचेतन किया गया है, बौद्धों मे उसे प्राणबाची कहते 
है। जैन शास्त्रो मे आस्रव का अर्थ है कर्मों के आगमन का द्वार, किन्तु 
बौद्धशास्त्रो मे उसे 'पाप' का पर्यायवाची कहा गया है। जैनियो के समान 
बौद्धों मे निर्जा का भाव नहीं है। पूर्ण स्वतत्रता का द्योतक 'मोक्ख' का 
बौद्धों मे अभाव है। साधन, स्थिति, विधान आदि जैनियो की बाते बौद्ध 
साहित्य मे नहीं है। ' श्रावक' का अर्थ जैनियो मे गृहस्थ होता है। बौद्ध 
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'पिक्‍्खू' को श्रावक कहते है। 'रत्नत्रय' का भाव दोनो मे जुदा-जुदा है। 
जैनशास्त्रो मे जैसा षड्द्रव्यो का वर्णन है, वैसा बौद्ध साहित्य मे नही है। 
इन शब्दो के अर्थों पर गम्भीर विचार करते हुए डा. जैकोबी ने एक 
महत्त्वपूर्ण शोध की, कि 'आख््रव', 'सवर' सदृश शब्दो का जैन साहित्य 
मे मूल अर्थ मे उपयोग हुआ है और बौद्धसाहित्य मे उसका अन्य अर्थ 
मे (४०४७॥०१८॥॥५) प्रयोग हुआ है, अत मूल अर्थ का प्रयोग करने 
वाला जैनधर्म बौद्धधर्म की अपेक्षा विशेष प्राचीन है। 


डा. जैकोब्री की जैनधर्म को प्राचीन प्रमाणित कर उसे बौद्धधर्म से 
भिन्‍न सिद्ध करने वाली युक्तियो मे ये मुख्य है- 


पुरातन बौद्ध साहित्य मे जैन धर्म सम्बन्धी मान्यताओ आदि का 
उल्लेख पाया जाता है। दीघनिकाय के ब्रह्मजाल सुत्त की टीका मे 
“जलकाय' जीवो का वर्णन है। उसमे आजीवक सम्प्रदाय की आत्मा मे 
वर्ण मानने वाली मान्यता का निराकरण किया गया है। सामज्ज 
फलसुत्त मे पार्श्बनाथ के नियमचतुष्टय का वर्णन है। मज्डिममनिकाय 
मे महावीर क॑ आराधक उपाली नामक श्रावक का बौद्धधर्मी बनने का 
उल्लेख है। उसमे जैनधर्म सम्बन्धी मान्यता मन, वचन, काय को दण्डित 
करने का वर्णन है। अगुत्तरनिकाय मे राजकुमार अभय इस जैन मान्यता 
का उल्लेख करता है कि तपश्चर्या से कर्मो का नाश होता है और आत्मा 
पूर्ण ज्ञान को प्राप्त करता है। उसमे दिग्व्रत और उपोसथ (79054॥9) 
नामक जेन ब्रतो का भी उल्लेख है। महावग्ग मे सिह सेनापति महावीर 
का पक्ष छोडकर बौद्धधर्म अगीकार करता हुआ बताया गया है। 


बौद्धशास्त्रो मे निर्ग्रन्थो-जैनो का बौद्धो के प्रतिद्वन्द्री के रूप मे वर्णन 
आता है और उनमे कही भी यह नही लिखा है कि जैनधर्म एक नवीन 
धर्म है। दूसरी बात, मक्खलि गोशाल के द्वारा परिगणित धर्मो के 
घट्भेदामे मे निर्ग्रन्थो को तीसरे नम्बर मे गणना की गई है। नवीन धर्म 
को इस प्रकार गणना का महत्त्व नहीं प्राप्त होता। निर्ग्नथ पिता की 
अनिर्ग्रन्थ सतान 'सच्चच्चक' (57क#८ाथ८४) का बुद्ध से विवाद हुआ 
था। इससे जैनधर्म बौद्धधर्म का भेद है यह बात खडित होती है। 
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डा जैकोबी का यह भी कथन है कि जैन ग्रथो मे विद्यमान 
साक्षियो और परम्पराओ की उपेक्षा करने के लिए उचित साधन-सामग्री 
का अभाव है। उनमे जैनधर्म की प्राचीनता का अनेक स्थलो पर उल्लेख 
विद्यमान हे। 


जैनतत्त्वज्ञान के आधार पर भी जैनो की प्राचीनता प्रमाणित होती है। 
जैनदर्शन मे “जीवो' का वर्णन अन्य दर्शनो की अपेक्षा जुदा है। जैन 
तत्वों की गणना करते समय “गुण' को पृथक्‌ पदार्थ नहीं बताया है। 
द्रव्यो मे धर्म और अधर्म द्र॒व्यो का उल्लेख किया गया है। इससे जैकोबी 
इस निर्णय पर पहुँचते हे कि इडो-आर्यन-इतिहास के अत्यन्त आरम्भ 
काल मे जैनधर्म का उद्भव हुआ था।! 


स्वामी विवेकानन्द ने कहा था 'फ्प्र7का्रा। 5 06 क०॥०१ ला।0 
० प्राशठणओआ ! बुद्धधर्म हिन्दूधर्म से बगावत न्‍करने वाला बच्चा है। 
* भारतवर्षाचा धार्मिक इतिहास' नामक मराठी पुस्तक के लेखक श्री 
साने लिखते है “हे स्वामी विवेकानन्दाचे बुद्ध धर्मासबधी चे उद्गार 
जैनधर्मासही ततोतत व लागू पडतात”-“ये स्वामी विवेकानन्द के 
बुद्धधर्म सम्बन्धी उद्गार जैनधर्म के विषय मे पूर्णतया चरितार्थ होते है।” 
अभी काग्रेस कार्यकारिणी के एक उत्तरदायी सदस्य ने भी जैनधर्म के 
विषय मे ५८४०॥०॥९॥०/'-क्रान्तिकारी धर्म कहकर अपना भाव व्यक्त 
किया था।” निष्पक्ष इतिहास के उज्ज्वल प्रकाश मे इस सम्बन्ध में 
विचार करना उचित प्रतीत होता है। 


प्रोफेसर चक्रवर्ती मद्रास ने वेदिक साहित्य का तुलनात्मक 
अध्ययन कर यह शोध की कि कम से कम जैनधर्म उतना प्राचीन 
अवश्य है, जितना कि हिन्दूधर्म। उनकी तर्कपद्धति इस प्रकार है। वैदिक 
शास्त्रो का परिशीलन हिसात्मक एवं अहिसात्मक यज्ञों का वर्णन करता 
है। “मा हिस्थात्‌ सर्वभूतानि' 'जीव वध मत करो' की शिक्षा के साथ 
'सर्वमेथे सर्व हन्यात्‌' सर्वमेध यज्ञ मे सर्वजीवों का हनन करने वाली 
बात भी पाई जाती है। ऋग्वेद मे शुन क्षेप की कथा आई है, उसमे 
अहिसात्मक यज्ञ के समर्थक वसिष्ठ मुनि है और हिसात्मक बलिदान 
के समर्थक विश्वामित्र ऋषि है। यह आश्चर्यप्रद बात है कि-अहिसा 
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पक्ष का समर्थन क्षत्रिय नरेश करते है और हिसात्मक बलिदान की पुष्टि 
ब्राह्मणवर्ग के द्वारा होती है। वैदिक युग के अनन्तर ब्राह्मण साहित्य का 
समय आया। उसमे पूर्बोक्त धाराद्रय का सघर्ष वृद्धिगत होता है। शतपथ 
ब्राह्मण मे कुरुपाचाल के विप्रवर्ग को आदेश किया गया है कि-तुम्हे 
काशी, कौशल, विदेह, मगध की ओर नही जाना चाहिए, कारण इससे 
उनकी शुद्धता का लोप हो जाएगा। उन देशो मे पशुबलि नही होती है, 
वे लोग पशुबलि निषेध को सच्चा धर्म बताते है। ऐसी अवस्था मे 
कुरुपचाल देशवालो का काशी आदि की ओर जाना अपमान को 
आमंत्रित करना है। पूर्व की ओर नही जाने का कारण यह भी बताया 
है कि वहाँ क्षत्रियो की प्रमुखता है, वहाँ ब्राह्मणादि तीन वर्णो को 
सम्मानित नही किया जाता। इससे पूर्व देशो की ओर जाने से कुरुषाचालीय 
विप्रवर्ग के गौरव को क्षति प्राप्त होगी। 


वाजसनेयी सहिता से विदित होता है कि पूर्व देश के विद्वान्‌ शुद्ध 
सस्कृत भाषा नही बोलते थे। उनकी भाषा मे “र' के स्थान मे 'ल' का 
प्रयोग होता था।” इससे यह स्पष्ट ज्ञात होता है कि उस समय प्राकृत 
भाषा का प्रचार था, जिससे पाली और अर्वाचीन प्राकृत भाषा की उत्पत्ति 
हुई। प्राकृत भाषा का प्रयोग जैन साहित्य मे पाया जाता है। 


उपनिषद्‌-कालीन साहित्य का अनुशीलन सूचित करता है कि 
उसमे आत्मविद्या के साथ ही साथ तपश्चर्या को भी उच्च धर्म बताया 
है। इस युग मे हम देखते है कि कुरुपाचालीय विप्रगण पूर्वीय देशो की 
ओर गमन करने को उत्कण्ठित दिखाई पडते है कारण वहाँ उन्हे 
आत्मविद्या के अभ्यास करने का सौभाग्य प्राप्त होता है। पहले जिसको 
वे कुधर्म कहते थे, अब उसे ही प्राप्त करने को वे लालायित है। 
याज्ञवल्क्य और राजर्षि जनक आत्मविद्या के समर्थक है और अप्रत्यक्ष 
रीति से पशुबलि वाले पुरातन सिद्धात का निषेध करते है। इस प्रकार 
आत्मविद्या के समर्थक ही पशुबलि के विरोधक थे। इनको ही प्रोफेसर 
चक्रवर्ती जेनधर्म के पूर्व पुरुष कहते है। जैनधर्म के अनुसार क्षत्रिय 
कुल मे उत्पन्न होने वाले चौबीस तीर्थकर ही अहिसा धर्म का सरक्षण 
करते है। अतएवं यह दृढतापूर्वक कहा जा सकता है, कि जैनधर्म कम 
से कम“ वैदिक धर्म के समान प्राचीन अवश्य है। 
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कई व्यक्ति यह सोचते है, कि वेद मे जैन सस्कृति के सस्थापक 
तथा उन्नायनो का उल्लेख क्यो आता है, जब कि वेद अन्य धर्म की 
पूज्य वस्तु है? इसके समाधान मे किन्ही-किन्ही विद्वानो का यह 
अभिमत है कि जब तक वेद अहिसा के समर्थक रहे, तब तक वे 
जैनियो के सम्मानपात्र रहे। जब “अजैर्यष्टव्यम्‌' मत्र के अर्थ पर पर्वत 
और नारद में विवाद हुआ, तब न्याय-प्रदाता के रूप मे मोहवश राजा 
बसु ने अज' का अर्थ अकुर उत्पादन शक्ति रहित तीन वर्ष का पुराना 
धान्य न करके “बकरा' बताया और हिसात्मक बलिदान का मार्ग 
प्रचारित किया। जैन हरिवंशपुराण की” इस कथा का समर्थन महाभारत 
मे मिलता है। इस प्रकार अहिसात्मक वेद की धारो पशु बलि की ओर 
झुकी। अत* अहिसा को अपना प्राण मानने वाले जैनियो ने वेद को 
प्रमाण मानना छोड दिया। पूर्व मे वेदों का जैनियो मे आदर था, इसलिये 
ही वेद मे जैन महापुरुषो से सम्बन्धित मत्रादि का सद्भाव पाया जाता 
है, किन्तु खेद है कि साम्प्रदायिक विद्वेष के कारण उस सत्य को विनष्ट 
किया जा रहा है। 


केन्द्रीय धारा सभा के भूतपूर्व अध्यक्ष सर षण्मुख चेट्टी ने कुछ 
वर्ष पूर्व मद्रास मे महावीर जयती महोत्सव पर अपने भाषण मे कहा था 
कि-आर्य लोग बाहर से भारत मे आए थे। उस समय भारत मे जो 
द्रविड४ लोग रहते थे, उनका धर्म जैनधर्म ही था। अत, प्रमाणित होता 
है, कि भारतवर्ष के आदि निवासी जैनधर्म के आराधक रहे है।? ऋग्वेद 
मे पुरातत््वज्ञो को भारतवर्ष के प्राचीन अधिवासियो के विषय मे 
महत्त्वपूर्ण सामग्री प्राप्त होती है। आर्य नाम से कहे जाने वाले लोग तो 
बाहर से आए थे। उनके सिवाय जो लोग यहाँ रहते थे, उनको वेद में 
घृणित शब्दो मे 'दस्यु' अथवा 'दास' कहा है। आदिनिवासी होने के 
कारण उन लोगो ने आरयों के स्वदेश मे प्रवेश का प्रतिरोध किया इसलिये 
शत्रुओ का निन्दनीय वर्णन आगत आर्यो द्वारा होना अस्वाभाविक नहीं है। 
कथित 'दस्यु' वर्ग का धर्म, सस्कृति, वर्ण आदि पृथक्‌ था। उनका वर्ण 
श्याम था। वे अयज्वन (यज्ञबलि विहीन), अकर्मन्‌ (वैदिक 
क्रियाकाण्डशून्य) अदेव्य (देवों के विषय मे उदासीन), अन्यब्रत 
(भिन्न प्रकार के नियमो का पालन करने वाले) तथा देवपीयु (देवताओ 
का तिरस्कार करने वाले, कारण मास आदि को ग्रहण करने वाले कथित 
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देवताओ का सम्मान करना उनकी सस्कृति के विपरीत है) थे। वे आर्यो 
के देवताओं, यज्ञों तथा धार्मिक विचारो का प्रकट रूप मे निषेध करते 
थे। उनकी नासिका की आकृति आर्यो की अपेक्षा जुदी थी। अत, उनको 
अनास' कहा है। उन्हे “मुप्रवाक' ((00॥78ए७०) कहा है, जो उनकी 
अस्पष्ट भाषा या विरुद्ध वाणी को सूचित करता था। पुगत्त्जज्ञो के मत 
मे ये ही द्रविड लोग थे। उनके असुन्दर चित्रण द्वेषबुद्धिवश आर्यों ने 
किया है। द्रविड लोगो की भाषा सस्कृत न थी। वह भाषा प्राकृत थी, 
जिसके द्वारा वे अपने धार्मिक साहित्य का प्रचार करते थे। यह तामिल 
नामक द्रविड भाषा के अधिक सन्निकट है। अत्यन्त प्राचीन तमिल 
साहित्य, विशेषत, “टोलकप्पैयम्‌! (700:७97777) नामक महत्त्वपूर्ण 
ग्रन्थो से उपरोक्त बातो का समर्थन होता है। 


उडीसा के विद्वान्‌ श्री नीलकण्ठदास ने लिखा है कि “जैनधर्म 
मूलत अध्यात्म धर्म है। प्रागवैदिककालीन द्राविडो का यही धर्म था। 
जगन्नाथ की परम्परा मूलत पूर्णरूप मे जैनधर्म की है। 'नाथ' शब्द पूर्ण 
रूप से जैनधर्म का निदर्शन है। पहले 'नाथ' का अर्थ स्वामी था, पश्चात्‌ 
वह भक्ति धर्म रूप बन गया।” चौबीस तीर्थकरों मे बाबीस तीर्थकरो के 
नाम के साथ “नाथ' शब्द है। जैसे ऋषभनाथ, अजितनाथ आदि। बारहवे 
तीर्थकर वासूपूज्य के नाम मे नाथ नहीं है। चोबीसवे तीर्थकर वर्धमान 
महावीर के नाम में भी “नाथ' नहीं है, किन्तु उनका वश “नाथ' वश 
कहलाता था। जैनधर्म योगमार्ग का द्योतक रहा है। इसमे ज्ञान, भक्ति और 
चारित्र का योग अर्थात्‌ समन्वय पाया जाता है। नीलकण्ठदास जैन 
अध्ययन से प्रभावित हो कहते है, “जैन धर्मियो के अलावा वैष्णव ही 
निरामिषता के उपासक है। यह जैनधर्म का प्रभाव है। जैनधर्म ससार के 
सारे धर्म और मानविक आत्मविकास के मूल मे है। इसके ऊपर मानव 
विकास की प्रतिष्ठा आधारित है।” इस जैनधर्म ने जीव को उसके 
उत्कर्ष की पूर्ण स्वतत्रता प्रदान की है। श्री दास ने जस्टिस जैनी के ये 


महत्त्वपूर्ण शब्द उद्धृत किए है, “ब्रा शाए९5 8050प्रांट 70029005 
प्रावकुशातशाल6 भाएं ॥60607 00 भा ण/गए9 ठग ऐ्रॉाशएटार 0हए€९लशा 
॥6 3७०5 जाली फ़द 00 ॥0॥6 5 ॥06०्ण ॥6 $0ए१576500॥ञञ/6 


णि श्शा४ ॥ 00०६ ”-“जैनधर्म मानव को पूर्णतया धार्मिक स्वातत््य और 
स्वाधीनता प्रदान करता है। हम जो कर्म करते है तथा उनके फल के 
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मध्य मे कोई भी वस्तु प्रतिबधक नहीं है। आत्मा जो कुछ करती है, 
उसके लिए वही उत्तरदायी है।” 


सम्राट्‌ खारवेल के हाथीगुफा शिलालेख से यह ज्ञात होता है कि 
ईसा पूर्व काल मे जैनधर्म उत्तल की आम जनता का धर्म रहा है। 
खारबेल ने मगध के नद नरेश के यहाँ से आदिजिन की मूर्ति वापिस 
लाई थी। उन आदिजिन का नाम भुवनेश्वर भी है। जिनसेन रचित 
सहस्त्रनाम पाठ मे लिखा है - 


खडगिरि उदयगिरि के समीपतवर्ती प्रमुख नगर का नाम भुवनेश्वर 
है। इस स्थान का हाथीगुफा मे उल्लिखित आदि जिन से कोई सबंध रहा 
हो, यह बात चितनीय है। 


इससे यह प्रमाणित होता है कि जैनधर्म की प्राचीनता की जड 
कितनी गहरी है। वह वैदिक धर्म का न तो अग है, न उससे प्रभावित 
है। तुलनात्मक धर्म के विशेषज्ञ विद्यावारिधि श्री चम्पतराय जी बैरिस्टर 
ने अपनी शोध का यह परिणाम प्रकाशित किया है# कि जैनधर्म 
वैज्ञानिक तथा सुव्यवस्थित है। वैज्ञानिक” दार्शनिक विचार प्रणाली के 
अनन्तर रूपकयुक्त (॥०४ण०८०) धार्मिक विचारधारा प्रचलित हुई। मूल 
तत्त्व की ओर ध्यान न रहने से रूपक तथा पौराणिकता ने विवाद और 
इन्द प्रारम्भ कर दिया। वैज्ञानिक समन्वय प्रणाली के प्रकाश मे विरोध, 
असम्भाव्यता आदि दोष क्षणमात्र मे नष्ट हो जाते है। वैज्ञानिक पद्धति को 
अगीकार करने वालो के वशजों को आज जेन कहते है। जिन्होंने 
पहले-पहले रूपक या आलकारिक पौराणिकता को अपनाया वे हिन्दू 
कहे जाते है। इस दृष्टि से जैनधर्म वैदिक धर्म से पूर्ववर्ती सिद्ध होता है। 


सिन्धु नदी के तट पर अवस्थित मोहनजोबड़ो एवं हड़ष्पा नामक 
स्थानो मे खुदाई के द्वारा जो आज से पाच हजार वर्ष पूर्व की भारतीय 
समृद्धि, विकास तथा सभ्यता को बताने वाली महत्त्वपूर्ण सबसे प्राचीन 
सामग्री उपलब्ध हुई है, उससे भी जैनधर्म की प्राचीनता पर प्रकाश पडता 
है और यह सूचित होता है कि प्राचीनतम सामग्री जैनधर्म तथा सस्कृति 
के स्वतत्र सद्भाव को बताती है। जब कि आज विद्यमान सस्कृतियो 
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और धर्मों का नामोनिशान नहीं मिलता, तब भी जैन-सस्कृति का सद्भाव 
बताने बाली महत्त्वपूर्ण सामग्री जैनधर्म की प्राचीनता को प्रकट करती है। 


हडप्पा की नग्न मूर्ति जैन प्रतिमा ही है, क्योंकि लुहानीपुर (पटना) 
से उपलब्ध मौर्यकालीन तथा शुग कालीन दिग जैन मूर्ति के समान ही 
वह दिगम्बर रूप मे है। 


जापानी विद्वान्‌ू डा. हाजिमे नाकामुरा ने लिखा है कि “जापानी 
लोग भी भगवान्‌ ऋषभदेव से परिचित है। उन्हे ०७४४७ (रोकशव) 
कहते है। चीनी भाषा के त्रिपिटको मे ऋषभदेव का कई जगह 
उल्लेख है।" प्रोफेसर नाकामुरा ने चीनी पिटक मे जैनग्रथ 
'महा-सत्य-निर्ग्रन्थपुत्र-व्याकरण सूत्र का पता लगाया है। इसका चीनी 
भाषा मे सन्‌ 59 ईस्वी मे बोधिरुचि ने किया था। (ए०ण८७ ०4४58, 
४७ ५, 77 79-80) चीनी भाषा के षट्शास्त्रा अध्याय | मे ऋषभदेव 
को भगवत्‌ कहा है। उसमे यह भी कहा है कि ऋषभदेव के शिष्य गण 
निर्ग्रन्यो (जैनो) के धर्मग्रन्थो का पाठ करते है। 


डा. कालिदास नाग ने डिसकवरी आफ एशिया' ग्रथ मे 
डेल्फी से प्राप्त आर्गिव की मूर्ति का चित्र दिया है, जो दि जैन मूर्ति 
सदृश है। “वह मूर्ति दस हजार वर्ष प्राचीन है और जैन मूर्ति के अनुरूप 
है” यह डा नाग का अभिमत है। यूनान मे नग्न मूर्ति पाई जाती है। उसे 
रेशेफ (२८६॥०) कहते है। ऋषभ का ही रूप रेशेफ प्रतीत होता है। यदि 
सावधानी और सहदयतापूर्वक विश्व की पुरातन सामग्री का अन्वेषण 
किया जाय तो सर्वत्र जैन सस्कृति के चिह्न उपलब्ध होगे। इसका कारण 
यह है, कि चौबीस तीर्थकरो ने सर्वज्ञता प्राप्ति के पश्चातू आर्य क्षेत्र मे 
विहार कर जीवो को अहिसात्मक धर्म का अमृत पान कराया था। 


शिवपुराण मे ऋषभदेव को शिव का अवतार कहा गया है .- 


इत्थ प्रभाव ऋषभोउवतार शकरस्य मे। 
सता गतिर्दीनबधुर्नवम. कथितस्तवन:॥47॥ 
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इस प्रकार प्रभाव युक्त शकर (शिव) का अवतार ऋषभ होगा, वे 
सज्जनो के आश्रय, दीनो के बधु नवम अवतार होगे। 


अफगानिस्तान, ईरान, सीरिया, मिश्र, यूनान आदि मे जैन चिह्ो का 
सखाब है, ऐसा शोधक विद्वानो का अनुभव है। 


मोहनजोदडो एवं हडप्पा को खुदाई मे उपलब्ध सील-मुहर 
न 449 मे डा प्राणनाथ विद्यालकार-जैसे वैदिक विद्वान जिनेश्वर 
शब्द का सद्भाव पढ़ते है। रायबहादुर चदा जैसे महान्‌ पुरातत्त्वज्ञ का 
कथन है कि वहाँ की मोहरो मे जो मूर्ति पाई जाती है; उसमे मथुरा की 
ऋषभदेव की खड्गासन मूर्ति के समान त्याग अथवा बैराग्य का भाव 
अंकित है। सील न एफ जी एच मे वेराग्य मुद्रा के साथ, नीचे के 
भाग मे, ऋषभदेव का सूचक बैल का चिह्न भी पाया जाता है।" 


डा. हेनरिच् जिमर ने जैनधर्म को '06-७7५०/' (आर्यो का 
पूवर्वती) धर्म कहा है। उनका कहना है कि जैनधर्म द्रविडकालीन है, 
जिस का सिन्धु की उपत्यका मे उपलब्ध सामग्री से ज्ञान होता है। 
जैनधर्म का ब्राह्मण धर्म अथवा आर्य धर्मों से उबव नहीं हुआ। किन्तु 
वह अत्यन्त प्राचीन आर्य पूर्ववर्ती धर्म है। 7%6 7#%6०कआर 5 व 
#ब्बंप्य”' के ये शब्द ध्यान देने योग्य है- 


ढ“लनुफप॥ धीाश6 ॥ 000 ॥0 पह उद्या 084 भी पाला एशाएाजा 20९5 
ए92८९ 0 7श॥06 भाएरवृणमाए, ॥6 भ्राधवृर्णाए था धुएराणा 0९३ 9 
णतर8 छा6-4वाएथशा, 50-2860 [0)9श9भथा 96700, शातटीा ॥85 
॥7९८शाएए फैला वाब्गाधा८भाए ताहप्रढा0०0 0ए 06 05800ए2५9 08 
5265 0ए छा6व 4.४6 5068 226 (7725 ॥ 6 ॥005 ५शी९, 
तमा2 #]0 प8 30 भ00 ९एशा एशा॥०5 4ी ॥गीहाएा 5 ( ( 
छाल 'चिब07फए, 7४८ #वंपड (7गटबाणा ?गा0णा] 4935, 850 
टाल, कैश बार 50905 छा मवीबा (7 «८ (ाग्रॉटवाशा 
०97 9३9)"-श36 #प्रक०#प्रठ एव, एए पिशाओली खाल, 
7 50 प्र& णिधाश ऊकंषडशएट5. उश्ात्रा) 0065 70 तरश्ार6 गिणा 
छिशग्यागाक्ादा 4पफ्थशा ४0एए65 766 (6 2८0870े0९पषए भाव 
भागगणकण0९9 ण 27070ण० 006 फ़ार-#ापथ्ा फुफश ००४६ ए 'बणाग- 
छबडांशा] 70॥8 ” (9 27) 
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डॉ. जिमर ने जैनधर्म को तएरजा-4्षाएथशा 00फ'!-( आर्यभिन्न) 
समुदाय का सर्वाधिक प्राचीन धर्म माना है। उन्होने साख्य और योगदर्शनो 
मे जैनसिद्धान्तो का प्रभाव स्वीकार किया है। उक्त ग्रथ मे फूटनोट मे 
लिखा है- 


“कफ टागायल' 7683960 उश्ााक 385 6 0963 0 ॥6 ॥07-/एथ] 
शा०प७5 | 5क्वांतिाए4 ४024 700652280 302 0959९०00ट्टाटवा 
50फ़ञााडशाटबरा0णा एव #6 ज़ाटाए065 छा5थ५60 ॥ उ्कातशा क्ात 
एल्छएभरत१ 06 शा०णात 6 गिटशतिं, ॥रा।-8भीाशारा डबशालश5 


णए 76 8799079 ” 





मोहनजोदडो एवं हडप्पा मे प्राप्त दिगम्बर मूर्ति की त्याग, बैराग्य 
तथा योग मुद्रा ऋषभदेव से ही सम्बद्ध हे। क्योकि भगवान्‌ ऋषभदेव 
योगियो के ईश्वर रूप मे भी पूजे जाते थे। मानतुगाचार्य ने ऋषभनाथ 
का स्तवन करते हुए उन्हे योगीश्वर कहा है,- 


त्वामव्यय विभुमचिन्त्य मसख्यमाद्य , 
ब्रह्माणमीएवर मननन्‍्तमनगकेतुम्‌। 
योगीश्वर विदित योगमनेकमेक , 
ज्ञानस्वरूप ममल प्रवदन्ति सन्‍्त:।। भक्तामर स्त्तोत्र-24।। 


भगवज्जिनसेन ने ऋषभनाथ तीर्थकर कौ स्तुतिरूप मे रचे गए 
अपूर्व सहस्नरानामपाठ मे उन्हे “सर्वयोगीश्वरो5चिन्त्य ', “योगोत्मा', 
“महायोगीश्वर ' आदि नामो से स्मरण किया है। (महामुन्यादिशतक) 
(महापुराण पर्व 25)। 


इस प्रकार महत्त्वपूर्ण सामग्री के प्रकाश मे मेजर जनरल फरलाग 
एम ए, एफ आर. ए एस का यह कथन हृदयग्राही मालूम होता 
है-“पश्चिमीय एवं उत्तरीय मध्यभारत का ऊपरी भाग ईसवी सन्‌ से 
500 वर्ष से लेकर 800 वर्ष पूर्व पर्यन्त, उन तूरानियो के अधीन था, 
जिनको द्रविड कहते है। उनमे सर्प, वृक्ष तथा लिगपूजा का प्रचार था। 
उस समय उत्तर भारत मे एक प्राचीन, अत्यन्त सगठित धर्म प्रचलित था, 
जिसका दर्शन, आचार एवं उच्च तपश्चर्या सुव्यवस्थित थी, वह जैनधर्म 
था। उससे ही ब्राह्मण तथा बौद्धधर्म मे आरम्भिक तपश्चर्या के चिह्न 
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प्रवृद्ध हुए। आर्य लोगो के गगा अथवा सरस्वती तक पहुँचने के बहुत 
पूर्व अर्थात्‌ ईसवी सन्‌ से आठ सौ, नौ सौ वर्ष पहले होने वाले तीर्थंकर 
पारसनाथ के पूर्व बाईस तीर्थकरो ने जैनियो को उपदेश दिया था।”” 


फरलाग साहब इस परिणाम पर पहुँचते है कि “जैनधर्म के 
प्रारम्भ को जानना असम्भव है।”” 


इससे यह भ्रम भी दूर हो जाता है कि जैनधर्म हिन्दू धर्म की 
बुराइयो को दूर करने के लिए सशोधित-हिन्दूधर्म (70६छश्ा)) के रूप 
में उदभूत हुआ। जैनधर्म मौलिक और स्वतत्र है। डा. ए, गिरनाट ने 
लिखा है?-“जैनधर्म मे मनुष्य की उन्‍नति के लिए सदाचार को अधिक 
महत्त्व प्रदान किया गया है। जैनधर्म अधिक मौलिक, स्वतन्त्र तथा 
सुव्यवस्थित है। ब्राह्मण धर्म की अपेक्षा यह अधिक सरल, सम्पन्न एव 
विविधतापूर्ण है और यह बौद्धधर्म के समान शून्यवादी नही है।” 


हिन्दूधर्म का स्वरूप समझने से जैनधर्म की स्वतन्त्रता का भाव 
अनायास हृदयगम किया जा सकता है। हिन्दूधर्म के प्रकाण्ड विद्वान्‌ सर 
राधाकृष्णन का कथन है कि “वेद हिन्दूधर्म का मूलाधार है। हिन्दू 
वह है, जिसने वेद के आधार पर भारत मे विकास प्राप्त किसी भी धर्म 
परम्परा को अपने जीवन एवं आचरण में अपनाया हो।” लोकमान्य 
तिलक ने लिखा है कि” “जिसको बुद्धि बेद को प्रमाण मानती है, वह 
हिन्दू है।” हिन्दू कानून के विशेषज्ञ डा. सर हरिसिह गौर का कथन 
है कि हिन्दू शब्द शास्त्राधार पर अवस्थित नही है। मुस्लिम विजेताओं 
ने इस शब्द का निर्माण किया था। प. जवाहरलाल नेहरु ने लिखा है 
कि”-“ भारतवर्ष के लिए हिन्द शब्द का व्यवहार होता हे, जो हिन्दुस्तान 
का सक्षिप्त रूप है। पश्चिम एशिया, ईरान, टर्की, ईग्ाक, अफगानिस्तान, 
ईजिप्ट तथा अन्यत्र भारत को पहले की तरह आज भी हिन्द कहा जाता 
है। प्रत्येक भारतीय पदार्थ को हिन्दी कहते है। हिन्दी का धर्म से कोई 
सम्बन्ध नही है। भारतीय मुस्लिम अथवा भारतीय ईसाई उतना ही हिन्दी 
है, जितना कि हिन्दूधर्म को माननेवाला। अमेरिकावासी सभी भारतीयो 
को हिन्दू कहते हैं, यह पूर्णतया मिथ्या बात नहीं है। हाँ! यदि वे हिन्दी 
शब्द का प्रयोग करते तो पूर्ण सत्य कथन होता।” उनका यह कथन 
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विशेष ध्यान देने योग्य है-“बुद्ध धर्म और जैनधर्म यथार्थ मे हिन्दू धर्म 
नही है और न वे वैदिक धर्म ही है, यद्यपि इनकी उत्पत्ति भारतवर्ष मे 
ही हुई और वे भारतीय जीवन, सस्कृति तथा तत्त्वज्ञान के मुख्य अग है। 
भारत मे जो कोई बौद्ध अथवा जैन हो, वह भारतीय तत्त्वज्ञान और 
सस्कृति की शत प्रतिशत कृति है, किन्तु धर्म की दृष्टि से उनमे से कोई 
भी हिन्दू नही है।” 


इस विवेचन से यह स्पष्ट हो जाता है, कि जिस प्रकार पारसी, 
ईसाई, आदि धर्म वैदिकधर्म-जिसे हिन्दूधर्म कहा जाता है-से पृथक है, 
उसी प्रकार जैन और बोद्ध भी परमार्थत, हिन्दूधर्म नही कहे जा सकते। 
सिधु नदी से सिधु-समुद्र पर्यनत जिसकी भूमिका है, वह हिन्दुस्तान है, 
और उसमे जिनके तीर्थस्थान है, अथवा जिनकी वह पितृ-भू है, उसे 
हिन्दू कहना चाहिए, ऐसी परिभाषा भी निराधार है एवं सदोष भी है। 
खोजा लोगो की पुण्यभूमि भारत मे है। उनके धर्मगुरु आगाखान भारतीय 
है। अत: परिभाषा के अनुसार उनको हिन्दू कहना होगा, किन्तु यह प्रगट 
है, कि वे मुस्लिमधर्मी होने से अहिन्दू माने जाते है। इसी प्रकार रोमन 
कैथलिक ईसाइयो के पूज्य गुरु सेण्ट जेवियर का निधन बम्बई प्रान्त के 
गोवा मे हुआ था, अत वह स्थल उनका तीर्थस्थान बन गया है, इससे 
परिभाषा की दृष्टि से उनकी परिगणना हिन्दुओ मे होनी थी, न कि 
अहिन्दू ईसाइयो मे। ऐसा नहीं होता अत परिभाषा अतिव्याप्ति दूषणयुक्त 
है। हिन्दुस्थान के अग कश्मीर मे परिभाषा नहीं जाती है, अत: वह 
अव्याप्त दूषण दूषित होने के कारण धर्म की दृष्टि से जैन तथा बौद्धो 
को हिन्दू मानने के पक्ष को प्रबल प्रमाण से सिद्ध नही कर सकती है। 
ऐसी स्थिति मे जैनधर्म का स्वतन्त्र अस्तित्व अगीकार करना न्याय तथा 
सत्य की मर्यादा के अनुकूल है। 


जैनधर्म का साहित्य मौलिक है। इसकी भाषा भी (प्राकृत) स्वतत्र 
है। इसका कानून भी हिन्दू कानून से पृथक्‌ है। ऐसी भिन्‍नता की सामग्री 
को ध्यान मे न रख कोई-कोई इसे 'आर्यधर्म की शाखा' बताने मे अपने 
को कृतार्थ मानते हैं। मद्रास हाईकोर्ट के स्थानापन्न प्रधान विचारपति 
श्रीकुमारस्वामी शास्त्री ने हिन्दूर्धर्मावलम्बी होते हुए भी सत्यानुरोध से 
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यह लिखा है*-“ आधुनिक शोध ने यह प्रमाणित कर दिया है कि 
जैनधर्म हिन्दूधर्म से मतभिन्नता करने वाला उपभेद नहीं है। जैनधर्म का 
उद्भव एवं इतिहास उन स्मृतिशास्त्रो तथा उनकी टीकाओ से बहुत 
प्राचीन है जो हिन्दू कानून और रिवाज के लिए प्रामाणिक मानी जाती है। 
यथार्थ बात तो यह है कि जैनधर्म हिन्दूधर्म के आधार-स्तभ वेदो को 
प्रमाण नहीं मानता। यह उन अनेक क्रियाकाण्डो को अनावश्यक मानता 
है, जिन्हे हिन्दू लोग आवश्यक समझते है।” 


इस प्रसग मे बम्बई हाईकोर्ट के न्यायमूर्ति रागलेकर का यह 
निर्णय भी महत्त्वपूर्ण प्रतीत होता है कि?-“यह सत्य है कि जैन लोग 
वेदों को अपना धर्मग्रथ नही मानते। ब्राह्मणधर्म के समान वे मृत के 
क्रिया कर्म, श्राद्ध एवं स्वर्गीय व्यक्ति के लिए नैवेद्य अर्पण करने की 
बात स्वीकार नहीं करते है। उनकी यह भी धारणा हे कि औरत अथवा 
दत्तकपुत्र से पिता की आत्मा को कोई भी आत्मीय श्रेय नहीं प्राप्त होता। 
वे ब्राह्मणधर्म वाले हिन्दुओ से मृत व्यक्ति के शरीर-दाह अथवा गाडने 
के सिवाय अन्य क्रियाकाण्ड न करने के कारण पृथक्‌ है। आधुनिक 
ऐतिहासिक शोध से यह प्रकट हुआ है कि यथार्थ मे ब्राह्मण धर्म के 
सव्‌भाव अथवा उसके हिन्वृधर्म रूप मे परिवर्तित होने के बहुत 
पूर्व जैनधर्म इस देश में विद्यमान था। यह सत्य है कि देश मे 
बहुसख्यक हिन्दुओ के सम्पर्कवश जैनियो मे ब्राह्मण धर्म से सम्बन्धित 
अनेक रीति रिवाज प्रचलित हो गए है।” 


इतिवृत्त विशेषज्ञ डॉ. आर, सी. मजुमदार ने भी यह स्पष्ट किया 
है कि पुरातन साहित्य मे जिसे ब्राह्मण धर्म कहा जाता था, वर्तमान समय 
मे उसी को हिन्दू धर्म कहते है ;-॥ ४ #05 फश०5 ॥ ॥6 
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अतः कुछ राजनैतिक दृष्टि वाले या साम्प्रदायिक जैनो के स्वतत्र 
अस्तित्व पर आपत्ति उठाते हुए उन्हे ब्राह्मणधर्म का अग मानने को बाध्य 
करते है, वह उचित नहीं है। लौकिक तथा व्यवहारिक दृष्टि से 
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पारस्परिक बधुत्व, प्रेम, सहयोग, मातृत्व का समर्थन करते हुए भी सत्य 
का आदर करते हुए यह मानना होगा, कि जैनधर्म मौलिक है। वह किसी 
धर्म की शाखा या उपभेद नही है। इतिहास की पृष्ठभूमि मे इस सत्य 
को आवृत नही किया जा सकता है। इतिहास का सबध अतीत से है। 
उसे बदलने का साहस आश्चर्य की वस्तु है। उसके प्रकाश मे भविष्य 
का निर्माण करना उचित है। इतिहास मे कथित भूतकालीन घटनाओ का 
असखब हो गया है। 


भारत की विभूति स्व, पडित जवाहर लाल नेहरु ने 3 सितम्बर 
सन्‌ 949 को इलाहाबाद के भाषण मे जैनधर्म की स्वतत्रता का उल्लेख 
करते हुए उसे 'अल्प सख्यक समाज!' (पराणा।9 एणश॥।ए्आ9) कहा था। 
स्टेट्समेन मे छपे ये शब्द शात भाव से ध्यान देने योग्य है -“]४० 9000/ 
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यदि अधिक गम्भीरता के साथ अन्वेषण एवं शोध का कार्य किया 
जाए, तो जैनधर्म के विषय मे ऐसी महत्वपूर्ण बाते प्रकाश मे आवेगी, 
जिससे जगत्‌ चकित हो उठेगा। जो धर्म बृहत्तर भारत का धर्म रह चुका 
है, जो चद्रगुप्त सदृश प्रतापी नरेशो के समय मे राष्ट्रधर्म रहा है, उसकी 
बहुमूल्य सामग्री अब भी भूगर्भ मे लुप्त हे। भारत के बाहर भी जेनधर्म 
का प्रसार पुरातनकाल मे रहा है। कुछ वर्ष पूर्व आस्ट्रिया के बुडापेस्ट 
नगर के समीपवर्ती खेत में एक किसान को भगवान्‌ महावीर की मूर्ति 
प्राप्त हुई थी।” 


एक पुरातत्त्ववेत्ता का कथन है”-“अगर दस मील लम्बी त्रिज्या 
(२०0775) लेकर भारत के किसी भी स्थान को केन्द्र बना वृत्त बनावे तो 
उसके भीतर निश्चय से जैन भग्नावशेषो के दर्शन होगे।” इससे जैनधर्म 
के प्रसार और पुरातनकालीन प्रभाव का बोध होता है। 


जैनधर्म की प्राचीनता पर यदि दार्शनिक शैली से विचार किया 
जाए, तो कहना होगा, कि यह अनादि है। जब पदार्थ अनादि-निधन है, 
तब वस्तुस्वरूप का प्रतिपादक सिद्धान्त क्यो न अनादि होगा”? इस 
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पद्धति से विचार करने पर जैनधर्म बौद्धधर्म का पूर्ववर्ती मात्र ही नही, 
किन्तु विश्व का सर्वप्राचीन धर्म माना जायगा। यह धर्म सर्वज्ञ तीर्थकर 
भगवान्‌ के द्वारा प्रतिपादित सत्य का पुज्जस्वरूप है, अतः इसमे 
कालकृत भिन्‍नता का दर्शन नहीं होता और यह एकविंध पाया जाता है। 
स्मिथ सदृश इतिहासवेत्ताओ ने इसे स्वीकार किया है कि जैनधर्म का 
वर्तमान रूप (?€5थ॥ णए) लगभग दो हजार वर्ष पूर्व भी विद्यमान 
था। बौद्धपाली ग्रथो से भी इसकी प्राचीनता का समर्थन होता है।” 
जैनशास्त्र बताते है कि इतिहासातीत काल मे भगवान्‌ वृषभदेव ने 
अहिसात्मक धर्म को प्रकाशित किया, जिसको पुन.-पुनः प्रकाश मे लाने 
का कार्य शेष 23 तीर्थकरों ने किया। महावीर भगवान इसके सस्थापक 
नही थे। वे इसके चौबीसवे तीर्थकर थे अतएवं प्राचीनता के वदको के 
लिए भी जैन सिद्धान्त महत्त्वपूर्ण है। 
है है है 
सदर्भ सूची 
। गौतम स्वामी ने केवली रूप मे 2 वर्ष विहार का मोक्ष प्राप्त किया था। पश्चात्‌ 
2 वर्ष पर्यन्त सुधर्म केवली ने धर्म तीर्थ प्रवर्तन किया था। इसके अनतर जम्बू 
स्वामी ने 38 वर्ष केवली रूप से विहार कर मोक्ष प्राप्त किया था। 
जेयधवलाटीका (पृष्ठ 84 85, भाग ) 
2. चाण भद्रा वर्णयेदानी स्वनियोगवृत्तान्तम्‌। अपि वृषलमनुरक्ता प्रक्ततय । 
(प्रथमोड़ पृ 9) 
3 “कसायपाहुडे सोलसपद सहस्साणि। एदस्स उवसहारगाहाओ गृणहर-मुह-कमल 
विणिग्गयाओ तेत्तीसाहिय-विसदमेत्तीओ 233 '। 
4. त लहिऊण णिमित्त गहिय सव्वेहि कवली दड। 
दुद्धियपत्त च तहा पावरण सेयवत्थ च॥ 43॥ 
चत्त रिसी-आयरण गहिया भिक्‍्खा य दीणवित्तीए। 
उवविसिय जाइऊण भुत्त वसहीसु इच्छाए।44॥। भावसग्रहा। 
5 विष्णु को नारायण या वासुदेव भी कहते है और प्रतिविष्णु को प्रतिनाशयण 
कहते है। 
6... 06 ग7था$ बकुछ९था ॥0 ॥8५6 णा2॥रथ०१ 0 6 6॥ ण 70 टशाएए एण एप 
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8. “वीराय भगवते चतुरासीतिवसे काय॑ जालामालिनिये रंनिविठ माक्षिमिके” 
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शिा। का 6 धतुएश 40 ॥05 ए 06 800॥055 था 35 6 प्राइटाएऐणा5 
गणा। 699॥ ॥7]9 6॥7 40 ॥6 €द्राइट06 09 7 90]08 076 ॥ (6 
8९९०॥0 था 8 ( 

4 2708 पर ०ए०त्रार श्री 0 ॥6 7९टगा846 पा 7णा( ए 399 ४० 2 5 
778960 ॥6 79326 0 उशा वा शा क्ष३ रा क्रतशी।, (3 4) 0000860 
गा 6 एटथ 84 (5 0 62) एण &एश्ञाशा ता? ४४5१0९8 09 8 (प्राण! 0 
ग्राश्ञाणा5॥6॥क976 60 #050क॥0, थि02-॥-]8ए9 &8॥0 5जएब) 6467 
(० 3) 

5. पा ग6 €एग्राट्रपौभव ०एगहला 0 कवा5$ 60एस्‍ € भराधा2९6 जोश गेशा 
वुआधभार्ष4 ॥3228, 000 583९0 ॥0 ४8॥0॥72, 0०6 4 ए5/99 0९00 
शथा( ४990 वंक्षा) ॥826 5 00207059 7007॥7८0 0५ ॥5 70969 ॥00 ॥6 
$882८0 ॥तधशारिववा4 ग्राव42065 0५9 06 धाएश53 5शा00 ॥ धि€ ट्ा।2 ए 
॥76 दाटड 





१6 


]7 
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2] 


थे 


23 
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“व 5०१६ 085९5 परणाप्राशाए जाए 6 ।६2ए वक्ा, ॥8ए6 फटलशा दा0ा8- 
0०ए७ए 0७४०॥०९0 85 85800॥05६ ”- ५ छा 

“पल छलशुपकाट8 पथ थी डप085 आए ४णाल द्रात25 प्राएड 78025858779ए ७८ 
8प64रा॥ 935 900980ए |7९एआ०० ॥6 4200श700ा ॑ उक्मा] ऑएल।25 
88 5एटी), 300 एफा0 6 छाटइआा( जाए (ए0 एाा00फ060 उज्का। ६४०७४४ ॥8ए८ 
फएलशा 7600060 


4 कार्ट, फररटाबां ठबरशार,... /ण 7, ? या 
#इ[फा) उद्॥ 54ब26/2० ० 242 9 920 5076 ०७ए शर्ण 8 आच्शीक्षए्या 
730 0 जा “एशा00$ छ 4वा4 टंप्रा6 ” 
गुरु गोविन्द्सिह ने सिक्‍्खो दसमग्रथ “ग्रथ साहब' में अर्हन्त को श्रावक मत-जैनधर्म 
का आराध्य लिखा है। 
विशुण देव अज्ञा जब पाई, काल पुरुख की करी बडाई। 
कालपुरुख तब हुये दियाला, दास जानके वचन रसाला॥ 
धर अरहनदेव का रूपा, नाश करो अशरण के भूृषा। 
तब अर्हन्नदेव बन आओ, आन और ही पथ चलाओ। 
श्रावक मत उपारजन किया, सत सनोहण को सुख दिया।। 
“छ0 प्रिणा 6 9090 0 ए€ज़ 0 ॥6 ॥8009 0 उक्षणाऊढा, ४ ॥5 ह6 70४ 
ग्राएणाभा। गाइटाफातर एश वाइट0एट/00 जा शा 2णाशाए व ०एणापिा7$ 


ए4णक्राट 76000 क्षाए ८765 ॥6 0४॥89९ टा00002५9 0 ८ 450 8 (: 
शाला, ॥ छा0ए०65 09 भा थांध०त (0558 ॥0 9700809 0९८था९€ 


॥06 शभा& 7लाए्राणा जरात्रा] ]पग्राता९0 ए६॥$ एऑ5 0गरात॑श शैशी2एा4 ? 
“नमोअरह( न्‌)तान, नमो सवसिधान। ऐरेन महाराजेन महामेघवाहनेन 
कलिगाधिपतिना सिरिखारवेलेव._ वारसमे च बसे मा (गध) च राजान 
वह (स) तिमित पादे व () दाप (य) ति नदराजनित कलिगजिन संनियेस 
अग-मगधबसु नयति._।” (जैन सि० मास्कर भा० 5 कि० ] पृ० 26, 30) 
“अशोक ने बौद्धधर्म के प्रचार मे जैसी सहायता दी थी, सम्प्रति ने जैनधर्म के 
प्रचार मे वैसी ही दी। मौ्यों का पतन होने पर पाटलिपुत्र पर चढ़ाई करने वाले 
बलख के यूनानियो को खदेड भगाने वाला और पाण्ड्य देश से पजाब तक का 
दिग्विजय करने बाला कलिग देश (उडीसा तट) चक्रवर्ती राजा खारवेल (लगभग 
95-82 ई पू ) भी सम्प्रति की तरह जैनधर्म का अनन्य उपासक था। खारबेल 
के सुप्रसिद्ध हाथीगुम्फा-अभिलेख मे लिखा है कि उसने उडीसा के कुमारी पर्वत 
पर जैन ऋषियो का एक सघयन जुटाया और मौर्य काल मे जो अग उच्छित्र हो 
गए थे, उन्हे उपस्थित किया। आश्चर्य है कि जैन वाड्भमय या अनुश्रुति मे कही 
खारवेल का नाम भी नहीं पाया जाता।” 
( भारतीय वाड्यय को अमररल 99 जयचन्द्र विद्यालकार, पृ 50) 
जाएह-फापरब/शवबंशब, #९ 770फ्रावंश' ० उद्काप॥, 7 58, भैष० #०? रण 
#709#८ं8८ 


जैन शासन 
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32. 


जिणवरधम्म गहिय हणेइ दुदुद्गकम्माण। 
रुधइ आ्रासवदार जुहारु जिणबरों भणिय।॥ 
युगादिवृषभ देव हारिण सर्वसकट। 
रक्षन्ति सर्वजीवाना तस्माज्जुहारूउच्यते।। 
“जुहार' को भ्रांतिवश जौहर-ब्रत का द्योतक कोई कोई सोचते है, किन्तु उपरोक्त 
विवेचन द्वाय इसका वैज्ञानिक अर्थ स्पष्ट होता है। जेन सस्कृति के अनुरूप भाव 
होने के कारण जैन जगत्‌ मे अभिवादन के रूप मे इसका प्रचार है। अत 'जौहर' 
के परिवर्तित रूप मे जुहार को मानना असम्यक है। 
“प्रा 58 7९4ए उशाभ]९806 20०07 6 797 80007 ॥5 06 0णआतग[॥8- 
(0 ए 06 एप्रा/श ठि क्रा। फ़राए ॥50९ व"णा 7णा-7भा 50प्र0685 गा€ 
मसरजताड$, 70680, 7८ए८ ताक्रपा०0 06 ९० धभ उक्ाा॥तआ ज३५ (0077060 
एए शाह0800302ए8 7 ता5 ॥श्ञी 2एट6 ॥20 98080 का$ प्रा]6 गोाग05 2 
जा 67 ०णाव्शाए20 [0 98 6 ८णाशाट्थाशा ए फ€ एणा0.. 
4१४॥00#42५०, 0 66 
“हिमाह्वयन्तु यद्वर्ष नाभेरासीन्‍्महात्मन । 
तस्यर्षभो5 भवत्पुत्रो मरुदेव्या महाद्युति ॥ 
ऋषभात्‌ भरतो जज्ञे वीर पुत्रशताग्रज ।” 

जरीफ्राफाब 2दाद, 77, 37-38 
“ऋषभात्‌ भरतो जज्ञे वीर पुत्रशताद्वर ॥ 
सो5भिषिच्यर्षभ पुत्र महाप्रान्राज्यमास्थित । 
हिमाह्यय दक्षिण वर्ष भरताय पिता ददौ॥ 
तस्मात्तु भारत वर्ष तस्य नाम्ना महात्मन ।” 

--ीववाकावंटएब 72फ्रद्माद, 7... 39-47 
गधा] ॥80 3$९०7065 6 णाए॥ 0 ॥॥6 595९ ॥0 रिधर४0॥2806९ए9, 
जा0 पर€( गरशाए ध्शाएा8९$ 032८९ पशाशर 78 €श0धा०८ 00 ज्ञा0ए ऐश 35 
जि 080०४ 35 (6 व्रिउ "शाप छ (, ॥रश6 फ़ल्ल& 96006 ए॥0 एछ्ा€ फ़ण- 
5एएजाए रिध089070208, ॥6 वी5 पशाधएाक्षाएआ३ 08 5 ॥0 00फश 9 
बभााशा फाल्प्रभां४0 ९एशा एटत0ण€ शरभवाधभाशा ण ?िभ$एक्ाभ)3 76 
जि्य]प्राए238 गराशा005 6 ॥रशा65 0 66 वृञागरशा्ा३5-7२5॥30॥94, 


खां) 20 4क्राभादगा 6 80222ए्थ्कुएपराआ३ शा00565 ॥6 एरार्फ़ 
(॥4 रिघबरत0ए8 ए25 6 गाए 00706 ए उक्षाहआ  नबँबा 


॥27०5०ऋ9 7 287, ७ण | 
“२50980॥806ए8 / 
पूर्ण बेद मत्र इस प्रकार है- 
अर्हन्‌ बिभर्षि सायकानि धन्व। अ्हन्‌ निष्क यजत विश्वरूपम्‌। 
अ्हन्‌ इद दयसे विश्वमभ्वम्‌। न वै ओजीयो रुद्र त्वदस्ति।2 33 0। 
एछ्रर- 4 ५टवा शटबश 0५9 ३०0०९॥, 9 63 
शैवलोग जिसकी 'शिव' कहकर उपासना करते है, वेदान्ती लोग 'ब्रह्म', बौद्ध 
लोग “बुद्धदेव', प्रमाणप्रवीण नैयायिक लोग “कर्ता, जैनधर्मावलम्बी 'अर्हन्त' 
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4] 
42 


और मीमासक लोग “कर्म' रूप में जिसे पूजते हैं, बह जिलोकनाथ भगवान्‌ 
आपकी मनोकामना पूर्ण करे। 

“सर्वज्ञो जितरागादिदोषस्त्रैलोक्यपूजित:। 

यथास्थितार्थवादी च देवो5हन्‌ परमेश्वर ||” 

2 शाएचाण एशण्रा॥ जाग ऐ6 उज्याड ए0९ 4925 57४7 22877 /2ट, 
955 

“लफ्श6 5 ॥007स्‍2 00 छाएएह 09 ?भड5ए३ ए95 ॥6 0प्र08 ए वैक्राह॥ 


खेंगा। 09000 (5 प्राभाआग005 9 रण? रि5098009, 06 वि परयातीक्षांटकव3 
(35 ॥5 00700) कश6 737 06 ६णवशा॥आ॥ए पड/0ज्ञाटवीं ॥ 6 08000॥ 


काला 7४६65 शा 6 5 एक ? 

“ुफ०ए १९ ८४१९० शभ्रए४5४ 0 पा-8भावरारओ ६५४॥807५35, 069 ॥90 8 
709फ्राटशा लिया 0 00एथाशशा प82ए ॥90 प्षाशा ०जसा शआाधा6$, पीशा 
70-५६0८९ एणञरफ, शा 0०जा 7शाए्र0ए5 स्‍638085, 0ए 9॥/0520 
जाए '--3042८70/?८४2९५ ए 499, ]929 

छाड्ट उदार 2742276, एथा 6, २० >>» > 7 

“| ॥5 प्रॉाह्िट्शा? 40 706 ऐश उमा णराल5$ ॥9ए९ पृए060 गराभाए जोश 
?98558265 ॥70॥ 6 ५८०४६ पैशा5९५९५, शाला ॥6 ॥0 [णा2९४ 0 ७९ 
णिणात॑ गर 06 टणाशा 8005 २४८९० ॥35 एशज़ ॥(९ए 9९९ टथा60 
०पएा ० 3 ]भ26 $088९ वगा5 787 06 8000060 0 ४79ए 06 जणाश ॥0शव9 
णएाी प€ मागरावा5$ 0प्रह्वाप5. ियहइा। गा ॥78८८॥/ 8008) 


धाव2ट$ ” /१5॥42/ब46९५4, 0 68 

“लु॥8& अ४९०एशा६६ ॥8ए6 (0 3 ९५१ |॥826 €डालशा 5पएछए॥९0 एणाक जन्राणा 
40 06 शायाला उ्जा] 80 थाए 69 एच्ति 4888706 थाएं 
भाएणाएएए्शा)86 ए०ए ए 06 ब्रा।पृणा। ए ॥6 उमा) 7लाएाणा भाप एव ]5 
€था)५ €जाउलशारट एटा५9 7ए९ा ॥ ॥5 छार5घशा 0िया ॥6 5श४१6५ ए जशा।ए 
6्ण एणाएरडि (रपशाक्षाएक्वा45) ९8०) ॥ ॥5 त8॥72लाए९ शाएं।शा। ३५ 
९श0शा? जि्योए एशा९ए20 ए 3४ 06 एटशायराए ण ए6 (पाइईाशा शव ? 
“रूष्ट श्रीवीरनाथस्य तपस्वी मौडिलायन । 

शिष्य श्रीपार्श्वनाथस्य विदधे बुद्धदर्शनम्‌॥ 

शुद्धोदनसुत बुद्ध परमात्मानमब्रवीत्‌॥॥अ० 8॥” 

जशा0०--7फ6 प्रा/ए00ाताणा [0 #घ&्वाावा कैविववायाब वैच्चा कववात 
2६44/६ 

जातव6 फाएग्वालाणा 2॥प्र5४ गुरब्ाशपफात एक >> जअरााा 

प० जवाहरलाल नेहरु की 05८००८४० ४८८४! नामक पुस्तक मे भी जैनधर्म 
के बारे में इसी प्रकार भश्रान्त धारणाओ का दर्शन होता है। इस विषय मे सत्य का 
दर्शन करने के लिए जिज्ञासुओ को प्रख्यात व्यक्तियो के वचन-मोह को छोडकर 
प्रशात एवं सक्रिय शोधक दृष्टि को सजग रखना होगा। कारण प्रकाश के नाम 
पर अधकार से सत्य अधिक आवृत हुआ है। 


जैन शासन 
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50 


“सासणमलिहताण पडिव्ज्जह ”- मुद्रारक्षणम अक 4। 

“प्रद गरा3५ 7४0० ०00 (0 ६४ए ॥9 उद्यागध्रा, ॥6 7शाप्टराणा रण 458 
(7णा-नाजञुणए) 7$ |#0080ए 85 00 35 [06 १८०८ उल्ाए्टाणा, ए 70 ण॑०थ ? 
टक्रापवां परठच्रव82 एफ, एूए 85-8 

देखो- हरिवशपुराण, पर्व 7, पृ 263-272॥ 

सदाचार, गुणादि की अपेक्षा द्रविडो को शास्त्रीय भाषा मे आर्य मानना होगा। 
हशवंब) बाव॑ 704०)--(29एॉश णा (ग्रए% ण॑ 4्वाटत्रा प्रात एए 59- 
7 फए रिक्ाश्री॥00 5 (7भत३एभाज् | 0 ] 78 5 (१८४० ) 

“रज्लाह्टाणा गीशास्‍5 8 5घला०6 भाव जाहु॥र४20 क्राणा85 8एक5 #॥णाए5 
॥6 #एशा57॥ णाए्ञातभ/20 जाए 06 उ्ञा5, 00 जाती ॥6 ॥0ा-7क्षा) 49क्षौ5 
तर लारटलआएा0ए5 वुधभ्रा।$ ए गा 448ए6 धाइश॥, एा0प ९४०९एाणा, 
जिणाशी पजा0०02५ काए जग शात 7007एश6ए, 6 7णाशा।॥5 गाए 
299/39५ ७ज गाशा 76 96:टशा०शथ्मा।5$ ए जााश ($सशाएट 5९लाणा) कट 
(९7720 375 [0039, ॥056 90 ॥62075९0 ॥8 0 9 06 साा005 ? 
#पाव्एाद्वंट०व ए0 डे 
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भगवान्‌ वृषभदेव के प्रभाव को द्योतित करते है। जिनको यह स्वीकार करना 
आपत्तिप्रद मालूम पडता है, उनको कम से कम यह स्वीकार करना होगा कि 
सिन्धु नदी की सभ्यता के समय जैनधर्म था, जिसका प्रभाव सील की मूर्ति द्वारा 
अभिव्यक्त होता है। 
पूर्वोक्त अवतरण मे श्रीरामप्रसाद चन्दा सीलो की वृषभदेव की च्योतक बताते है। 
जो श्री चन्दा महाशय से सहमत न हो, उन्हे यह मानना न्याय होगा, कि उस 
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पुरातन काल मे एक ऐसी सभ्यता या सस्कृति थी, जिसे आज जैन कहते है। 
उसका प्रभाव सील द्वारा प्रकाशित होता है। अत सील या तो जैन तीर्थंकर 
वृषभदेव को चोतित करती है, अथवा जैन प्रभाव को सूचित करती है। 
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और न उनके विख्यात सस्थापक नातपुत्त का सस्थापक के रूप मे ही किया है। 
इससे जैकोबी इस निष्कर्ष पर पहुचे है कि जैनधर्म के सस्थापक महावीर की 
अपेक्षा प्राचीन है तथा यह सम्प्रदाय बौद्ध सम्प्रदाय के पूर्ववर्ती हैं। 
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हूए मं: जप के के 


पराक्रम के प्राड्भण में 


कुछ लोगो की धारणा है कि अब सम्पूर्ण विश्व मे बीरता की 
क्रियात्मक शिक्षा देने मे ही मानव जाति का कल्याण है। यह युग 
“5ण्ष्ार॥ ए 0० 4/०७४/-जाको बल ताही को राज' की शिक्षा देते हुए 
बताता है कि बिना बलशाली बने इस सघर्ष और प्रतिद्वन्द्रिता पूर्ण जगत्‌ 
मे सम्मानपूर्ण जीवन सम्भव नहीं। “बलमुपास्व-शक्ति की उपासना करो! 
यह मत्र आज आरशध्य है। दीन-हीन के लिये सजीव प्रगतिशील 
मानव-समाज मे स्थान नहीं है। उन्हे तो मृत्यु की गोद मे चिरकाल पर्यत 
विश्राम लेने की सलाह दी जाती है। जैन आचार्य बादीभसिह सूरि 
अपने क्षत्रचूडामणि मे “बीरभोग्या वसुन्धरा' लिखकर वीरता की ओर 
प्रगति-प्रेमी पुरुषो का ध्यान आकर्षित करते है। हिंदू शास्त्रकार इस दिशा 
मे तो यहा तक लिखते है कि बिना शक्ति-सचय किये यह मानव अपने 
आत्मस्वरूप की उपलब्धि करने मे समर्थ नही हो सकता। उनका प्रवचन 
कहता है “नायमात्मा बलहीनेन लभ्य ।” जेनशास्त्रकारो ने इस सबध 
मे और भी अधिक महत्त्व की बात कही है कि निर्वाण-प्राप्ति के योग्य 
अतिशय साधना की क्षमता साधारण नि.सत्तव शरीर द्वारा सम्पन्न नहीं 
होती, महान्‌ तललीनता रूप शुक्लध्यान की उपलब्धि के लिए वज्रशरीरी 
अर्थात्‌ वज्रवृषभ-नाराच-सहननधारी होना अत्यत आवश्यक है।' 


कुछ लोगो की ऐसी भी समझ है कि वास्तविक वीरता के विकास 
के लिये अहिसा की आराधना असाधारण कटक का कार्य करती है। 
अहिसा और वीरता मे उन्हे आकाश-पाताल का अतर दिखाई देता है। 
वे लोग यह भी सोचते है कि वीरता के लिए मास भक्षण करना, शिकार 
खेलना आदि आवश्यक है। अहिसात्मक जीवन शिकार तथा मासभक्षण 
का मूलोच्छेद किये बिना विकसित नही होता। अत* अहिसात्मक जैनधर्म 
की छत्नछाया मे पराक्रम-प्रदीप बराबर प्रकाश प्रदान नही कर सकता। 
यह जैनधर्म की अहिसा का प्रभाव था जो वीरभू भारत पराधीनता के 
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पाश मे ग्रस्त हुआ। एक बडे नेता ने भारत के राजनैतिक अधःपात का 
दोष जैन-धर्म की अहिसा की शिक्षा के ऊपर लादा था। ऐसे प्रमुख 
पुरुषो की भ्रान्त धारणाओ पर सत्य के आलोक मे विचार करना 
आवश्यक है। अहिसात्मक जीवन वीरता का पोषक तथा जीवनदाता है। 
बिना वीरतापूर्ण अतःकरण हुए इस जीव के हृदय मे अहिसा की ज्योति 
नही जगती। जिसे हमारे कुछ राजनीतिज्ञों ने निदनीय अहिसा समझ रखा 
है यथार्थ मे वह कायरता और मानसिक दुर्बलता है। हस और बकराज 
के वर्ण मे बाह्य धवलता समान रूप से प्रतिष्ठित रहती है कितु उनकी 
चित्तवृत्ति मे महान्‌ अतर है। इसी प्रकार कायरता अथवा भीरुतापूर्ण वृत्ति 
और अहिसा मे भिन्‍नता है। अहिसा के प्रभाव से आत्मशक्तियो की 
जागृति होती है और आत्मा अपने अनत वीर्य को सोचकर विरुद्ध 
परिस्थिति के आगे अजेय और अभयपूर्ण प्रवृत्ति करने मे पीछे नहीं 
हटती। जिस तरह कायरता से अहिसावान का वीरतापूर्ण जीवन जुदा हे 
उसी प्रकार क्रूरता से भी उसकी आत्मा पृथक्‌ है। क्रूरता मे प्रकाश नही 
है। वह अत्यत अधी और पशुतापूर्ण विचित्र मन: स्थिति को उत्पन्न 
करती है। साधक अपनी आत्मजागृति-निमित्त क्रूरतापूर्ण कृतियो से बचता 
है, कितु वीरता के प्रागण मे वह अभय भाव से विचरण करता हे वह 
तो जानता है-“न मे मृत्यु , कुतो भीति. '-जब मेरी आत्मा अमर है तब 
किसका भय किया जाय, डर तो अनात्मज्ञ के हृदय मे सदा वास 
करता है। 


क्रूरता की मुद्रा धारण करने वाली कथित वौरता के राज्य मे यह 
जगत्‌ यथार्थ शाति और समृद्धि के दर्शन से पूर्णतया वंचित रहता है। क्रूर 
सिह के राज्य मे जीवधारियो का जीवन असम्भव बन जाता है। उसी 
प्रकार क्रूरता प्रधान मानव-समुदाय के नेतृत्व मे अशाति, कलह, व्यथा 
और दुःख का ही नग्न नर्तन दिखाई देगा। 


जब अहिसात्मक व्यक्तियो के हाथ मे भारत की बागडोर थी, तब 
देश का इतिहास स्वर्णाक्षरो मे लिखा जाने योग्य था! आज इस अहिसा 
के स्थान मे कही क्रूरता और कही कायरता के प्रतिष्ठित होने के कारण 
अगणित विपत्तियो का दौरदोरा दिखाई पडता हे। वस्तुस्थिति से अपरिचित 
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होने के कारण ही लोग भगवती अहिसा को क्रूरता और कायरता के 
फलस्वरूप होने वाले राष्ट्रीय पतन का अपराधी बनाते है। लोगो ने 
वीरता को युद्धस्थल तक ही सीमित समझा है कितु “साहित्यदर्पण' ने 
उसे दान, धर्म, युद्ध तथा दया इन चार विभागो से युक्त बताया है।' 
जैनधर्म की आराधना करने वालो को हम इस प्रकाश मे देखे तो हमे 
विदित होगा कि जैनधर्म का आलोक किस प्रकार जीवन को प्रकाशपूर्ण 
बनाता रहा है। 


इतिहास के क्षेत्र मे भारतीय स्वातत्र्य के श्रेष्ठ आराधक महाराणा 
प्रताप को स्वेच्छा से अपनी सारी सम्पत्ति समर्पित करने वाला वीर 
भामाशाह' अहिसा का आराधक जैनशासन का पालक था। यदि 
भामाशाह ने अपनी श्रेष्ठ 'दानवीरता' द्वारा महाराणा की सहायता” न की 
होती तो मेबाड का इतिहास न जाने किस रूप मे लिखा मिलता। 
जैनशासन मे आदर्श गृहस्थ के दो मुख्य कर्त्तव्य बताये गये हे, एक तो 
बीरो की वदना और दूसरा योग्य पात्रो को औषधि, शास्त्र, अभय, आहार 
नाम के चार प्रकार का दान देना है। एक जैन साधक शिक्षा देते 
है-“धन बिजुरी उनहार, नरभव लाहौ लीजिये।” आज भी जैन 
समाज मे दान की उच्च परम्परा का पूर्णतया सरक्षण पाया जाता है। जैन 
अखबारो से इस बात का पुष्ट प्रमाण प्राप्त होगा। असमर्थ जनो को इस 
सुन्दर शैली से समर्थ श्रीमान्‌ सहायता देते थे, कि लेने वाले के कल्पित 
गौरव की भावना को बिना आघात पहुचे कार्य सम्पन्न किया जाता था। 
दान की घोषणा कर दानवीर बनने के बदले सात्त्विक भावापन्न धनी 
श्रावक गुप्त रूप से सहायता पहुचाया करते थे। सर्वानन्द्सूरि रचित 
'जगडू-चरित्र' के आधार पर 'हरिजन' (]! मार्च सन्‌ 947, पृ 43) 
मे एक लेख छपा था, कि सवत्‌ 32 मे कच्छ प्रान्त के भर्रेश्वरपुर 
में श्रीमाली जैन जगड़ू नामक श्रावक बडे सम्पन्न तथा दानशील थे, जो 
रात्रि के समय सोने के दीनार-सिक्का सयुक्त-लाइ-समूह* को विपुल 
मात्रा मे कुलीन लोगो को अर्पण करते थे। प्रत्येक प्रान्त के बडे-बूढो से 
इस प्रकार की साधर्मी वात्सल्य की कथाएँ अनेक स्थल मे सुनने मे 
आती है। खेद है, कि आज के युग मे यह प्रवृत्ति सुप्तप्राय हो गई है। 
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अब नामवरी को लक्ष्य करके दान देने का भाव प्राय: सर्वत्र दिखाई 
पडता है। 


धर्म के क्षेत्र मे वीरता दिखाने मे भी जैन गृहस्थो का चरित्र उदात्त 
रहा है। बौद्ध शासक के अत्याचार के आगे अपने मस्तक न झुका मृत्यु 
की गोद मे सहर्ष सो जाने वाले, तार्किक अकलकदेव के अनुज बालक 
निकलक का धर्म-प्रेम वीरता का अनुपम आदर्श है। विपत्ति की भीषण 
ज्वाला मे से निकलने वाले जैन धर्मवीरों की गणना कौन कर सकता है? 
इतिहासकार स्मिथ महाशय ने अपने “भारतवर्ष के इंतिहास' मे लिखा 
है कि “चोलवशी पाण्ड्यनरेश सुन्दर ने अपनी पत्नी के मोहवश वैदिक 
धर्म अगीकार किया और जैन प्रजा को हिन्दू धर्म स्वीकार करने को 
बाध्य किया।' जिनके अत-करण मे जैनशासन की प्रतिष्ठा अंकित थी, 
उन्होने अपने सिद्धान्त का परित्याग करना स्वीकार नहीं किया। फलत 
उन्हे फासी के तख्ते पर टाग दिया गया। स्मिथ महाशय लिखते 
है-ऐसी परम्परा है कि 8000 जैनी फासी पर लटका दिये गये थे। उस 
पाशविक कृत्य की स्मृति मदुरई के विख्यात मीनाक्षी नाम के मंदिर मे 
चित्रो के रूप मे दीवार पर विद्यमान है। आज भी मदुरई के हिंदू लोग 
उस स्थल पर प्रतिवर्ष आनन्दोत्सव मनाते है जहा जैनो का सहार किया 
गया था। इसे व्यतीत हुए अभी दो सदी का समय न हुआ होगा जब 
कि प्रख्यात जैन ग्रथकार पडितप्रवर टोडरमल जी, जयपुर के तत्कालीन 
नरेश के कोपवश हाथी के पैरो के नीचे दबाकर मार डाले गये थे। इस 
प्रकार आत्मा की अमरता पर विश्वास कर सत्य और वीतराग धर्म के 
लिए परम प्रिय प्राणो का परित्याग करने वाले जैन वीरो का पवित्र नाम 
धार्मिक इतिहास मे सदा अमर रहेगा। 


दया के क्षेत्र मे जैनियो का महत्त्वपूर्ण स्थान है। आज जब कि 
जडवाद के प्रभाववश लोग मासाहार आदि की ओर बढते जा रहे है और 
असयमपूर्ण प्रवृत्ति प्रवर्धभन हो रही है, तब जीवो की रक्षा तथा 
सयमपूर्ण साधना द्वारा मनुष्य भव को सफल करने वाले पुण्य पुरुषो से 
जेन समाज आज भी सम्पन्न हे। श्रेष्ठ अहिसा के मन, वचन, काय, 
कृत, कारित, अनुमोदनापूर्वक पालक दयामूर्ति प्रात -स्मरणीय चारित्रचक्रवर्ती 
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आचार्य श्री शान्तिसागर जी महाराज सदृश वीतराग, परमशान्त दिगम्बर 
जैन श्रमणो का सद्भाव दया के क्षेत्र मे भी जैन सस्कृति को गौरवान्वित 
करता था। जैनश्रमणो के दिगम्बरत्व के गर्भ मे उत्कृष्ट दया का पवित्र 
भाव विद्यमान रहता है। एक विद्वान ने लिखा है-“जैन मुनि की वीरता 
शान्तिपूर्ण है। प्रत्येक शौर्यसम्पन्न कार्य के पूर्व मे प्रबल इच्छा का 
सद्भाव पाया जाता है, इस दृष्टि से इसे क्रियाशील वीरता भी 
कहते है।” 


सग्राम-भूमि मे जो पराक्रम प्रदर्शित किया जाता है वह वीरता के 
नाम से विख्यात है। इस क्षेत्र मे भी जैनसमाज का महत्त्वपूर्ण स्थान रहा 
है। साधारणतया जैन-तत्त्वज्ञान के शिक्षण से अपरिचित व्यक्ति यह भ्रान्त 
धारणा बना लेते है कि कहा अहिसा का तत्त्वज्ञान और कहा युद्धभूमि 
में पराक्रम? दोनो मे प्रकाश-अधकार जैसा विरोध है। कितु वे यह नहीं 
जानते कि जैनधर्म मे गृहस्थ के लिए जो अहिसा की मर्यादा बाधी गई 
है उसके अनुसार वह निरर्थक प्राणिवध न करता हुआ न्याय और 
कर्त्तव्यपालन निमित्त अस्त्र-शस्त्र का सचालन भी कर सकता है। इस 
विषय मे भारतीय इतिहास से प्राप्त सामग्री यह सिद्ध करती है कि 
पराक्रम के प्रागण मे महावीर के आराधक कभी भी पीछे नहीं रहे है। 
रायबहादुर महामहोपाध्याय प. गौरीशकर हीराचद ओझा ने ' राजपूताने 
के जैनवीर' की भूमिका मे लिखा है-“वीरता किसी जाति विशेष की 
सम्पत्ति नही है। भारत मे प्रत्येक जाति मे बीर पुरुष हुए है। राजपूताना 
सदा से वीरस्थल रहा है। जैनधर्म मे दया प्रधान होते हुए भी वे लोग 
अन्य जातियो से पीछे नहीं रहे है। शताब्दियो से राजस्थान मे मत्री आदि 
उच्च पदों पर बहुधा जेनी रहे है, उन्होने देश की आपत्ति के समय 
महान्‌ सेवाएँ की है, जिनका वर्णन इतिहास मे मिलता है।” भारतीय 
इतिहास-प्रसिद्ध सम्राट्‌ बिम्बसार-श्रेणिक जैनधर्म का आधार-स्तम्भ था। 
उसके पुत्र अजातशत्रु-कुणिक' जैनधर्म के सरक्षक प्रतापी नरेश थे। 
कलिग? उत्तर भारत तथा पश्चिमोत्तर सीमाप्रात पर जैन नरेश नद॒वर्धन 
का शासन था। ग्रीकनरेश सिकदर के सेनापति सिल्युकस' को जैन 
सम्राट्‌ चद्रगुप्त ने ही पराजित कर भारतीय साम्राज्य को अफगानिस्तान 
पर्यत विस्तारित किया था। स्मिथ महाशय ने लिखा है कि “मै अब इस 
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बात को स्वीकार करता हू कि सम्मवतः यह परम्परा मूल मे यथार्थ है 
कि चद्रगुप्त ने वास्तव मे साम्राज्य का परित्याग कर जैन मुनि का पद ' '? 
अगीकार किया था।"! प्रतापी चद्रगुप्त को आधुनिक अन्वेषणकार जैन 
प्रमाणित करने लगे है। डा. काशीप्रसाद जायसवाल जैसे विचारक 
विद्वानू लिखते है-“पाचवी सदी के जैनग्रथ एवं पश्चातृवर्ती जैन 
शिलालेख यह प्रमाणित? करते है कि चद्रगुप्त जैन सम्राट्‌ था, जिसने 
मुनिराज का पद अगीकार किया था। मेरे अध्ययन ने जैनशास्त्रो की 
ऐतिहासिक बात को स्वीकार करने को मुझे बाध्य किया है। मुझे इस 
बात को अस्वीकार करने का कोई कारण नहीं दिखता.कि हम क्यो न 
जैनमान्यता को स्वीकार करे कि चद्रगुप्त ने अपने राज्यकाल के अन्त 
मे जैनधर्म को स्वीकार किया था, तथा राज्य का परित्याग करके जैनमुनि 
के रूप मे प्राणपरित्याग किए? इस बात को स्वीकार करने वालो मे 
केवल मै ही नही हू, राइस साहब, जिन्होने श्रवणबेलगोला के जैनशिलालेखो 
का भलीभांति अध्ययन किया है, इस बात के समर्थन मे अपना निर्णय 
दिया है, अत मे स्मिथ महाशय भी इसी ओर झुक गए हे।” 
प्राक्तनविमर्शविचक्षण रायबहादुर श्रीनरसिहाचार्य का अभिमत” है 
कि-“चद्रगुप्त एक सच्चे वीर थे और उन्होने जैन शास्त्रानुसार सल्लेखना 
कर चद्रगिरि पर्वत से स्वर्गलाभ किया।” वे यह भी लिखते है कि 
श्रवणबेलगोला के चद्रबस्ती नाम के चद्रगिरि पर अवस्थित मंदिर की 
दीवारों मे सम्राट्‌ चद्रगुप्त के जीवन को अकित करने वाले चित्र है। डा, 
एस. डब्ल्यू. टामस ने भी यह लिखा है कि चद्रगुप्त श्रमणो के 
भक्तिपूर्ण शिक्षण को स्वीकार करता था जो ब्राह्मणो के सिद्धान्त के 
प्रतिकूल हे। 


जैनधर्मविद्वेषी विप्रवर्ग ने जैसे जैन देवस्थान, शास्त्रभण्डार, जैनमठ 
तथा जैन जनता के विनाश का निर्मम क्रूर कार्य किया, उसी प्रकार 
उन्होंने जैन महापुरुष के चरित्र पर कालिमा लगाने मे कमी नही की। 
“प्रतापी सप्राट्‌ चद्रगुप्त मौर्य जेनधर्म के आराधक थे, वे क्षत्रिय कुल के 
शिरोमणि थे और उन्होने अपने जीवन का अन्त दिगम्बर जैन मुनि के 
रूप मे व्यतीत किया था।' यह बात प्राचीन प्राकृत के शास्त्र 
“तिलोयपण्णत्ति' से भी समर्थित होती है- 
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“मउडधरेसु चरिमो जिणदिक्ख धरदि चदगुत्तो या 
तत्तो मउडघधरा वुष्पव्यम्ज णेव गिण्हति॥ 4/१484। 


मुकुटधर राजाओ मे अतिम चद्रगुप्त नाम के नरेश ने जिनेन्द्र दीक्षा 
धारण की इसके पश्चातू मुकुटधारी नरेश प्रत्रज्या को नहीं धारण 
करते है। 


मौर्यवश ईसा की छठवी सदी मे था। भगवान महावीर के एकदश 
मुख्य शिष्यो मे सातवे मुनि पुत्र थे। मौर्यपृत्रस्तु सप्तम: (हरिवशपुराण) 
बौद्ध साहित्य मे मौर्य वश बाले क्षत्रिय बताये गये है। अत: चन्द्रगुप्त 
मौर्य क्षत्रिय थे, यह सत्य शिरोधार्य करना उचित है। खेद है कि अब 
तक भी ऐसे महापुरुष के उच्च कुल को बदलकर उन्हे मुरा नाईन के 
गर्भ से उत्पन्न बताया जाता है, तथा सरकारी शालाओ तक मे ऐसा प्रचार 
किया जाता है। 


बुद्धधर्म-भक्त रूप से विख्यात धर्मप्रिय सम्राट अशोक के साहित्य 
को पढकर कुछ विद्वानू अशोक के जीवन को जैनधर्म से सबंधित 
स्वीकार करते है। प्रो. कर्ण की धारणा है” कि अहिसा के विषय मे 
अशोक के आदेश बौद्धों की अपेक्षा जैनसिद्धान्त से अधिक मिलते है। 
आज जो अशोक का धर्मचक्र भारत सरकार ने अपने राष्ट्रध्वज मे 
अलकृत किया है, उस चक्र-चिह्व मे चौबीस आरो का सद्भाव चोबीस 
तीर्थकरो का प्रतीक मानना सम्यक्‌ प्रतीत होता है। स्वामी समन्तभद्व ने 
चक्रवर्ती शान्तिनाथ तीर्थकर के धर्मचक्र को करुणा को किरणो से 
सुसज्जित-' दयादीधिति-धर्मचक्रम' कहा है। प्रत्येक तीर्थकर ने अपनी 
करुणामयी प्रवृत्ति और साधना के पश्चात्‌ धर्मचक्र को प्राप्त किया है, 
अत: धर्मचक्र के सच्चे अधिपति 24 तीर्थकरो की पवित्र स्मृति का 
प्रतीक अशोक स्तम्भ का धर्मचक्र है। इसके विरुद्ध प्रबल तर्क॑पूर्ण 
सामग्री का सद्भाव भी नही है। अशोक का जैनधर्म से सम्बन्ध सिद्ध 
होने पर धर्मचक्र के आरो का उपरोक्त प्रतीकपना स्वीकार करना सरल 
हो जाता है। प्रतीत होता है, कि जैसे बिम्बसार श्रेणिक का जीवन पूर्व 
मे बौद्ध धर्माराधक के रूप मे था, और पश्चात्‌ रानी चेलना के, जिसे 
विद्वेषी लोगो ने घृणित चित्रित किया है (देखो जयशकरप्रसाद का 


पराक्रम के ग्राड्ूण में 433 
चद्रगुप्त नाटक) समर्थ प्रयल से वह जैन धर्मावलम्बी हो गया और वह 
जैन सस्कृति का महान्‌ स्तम्भ हुआ, ऐसी ही धर्म-परिवर्तन की बात 
अशोक के जीवन मे भी रही। इस समन्वयात्मक दृष्टि से अशोक को 
जैन तथा बौद्धधर्म के प्रचार की बातो का विरोध नही रहता है। 


'राजावलिकथे' नामक कन्नड ग्रथ अशोक को जैन बताता है। 
महाकवि कल्हण ने अपने सस्कृत ग्रथ 'राजतरगिणी' मे अशोक द्वारा 
काश्मीर मे जैनधर्म के प्रचार करने का उल्लेख किया है।” डा. टामस 
भी उपरोक्त बात का समर्थन करते है। अबुलफजल के “आइने 
अकबरी' से भी अशोक का जीवन जैनधर्म से सबंधित प्रमाणित 
होता है। 


फ्लोरा एनी स्टील (092 4ञणाट 56०) ने 'फऋबब ##०प्रहुई ##2 
48८५४” मे लिखा है - 


“अशोक पर बौद्ध और जेैनधर्म का सम्मिलित प्रभाव पडा था। 
उसके जीवन मे कलिग विजय मे हुए प्राणघात से जो पश्चाताप उत्पन्न 
हुआ, उसके कारण उसके जीवन मे परिवर्तन हुआ। इस विषय मे 
विशेषज्ञो का मतभेद है कि अशोक पर अधिक प्रभाव जीवदया के 
सिद्धान्त का पडा जिसका जैनधर्म मे प्रमुख स्थान है अथवा बोद्धधर्म से 
वह प्रभावित हुआ?” वास्तव मे अशोक के आदेशो मे अहिसाधर्म की 
जो सुक्ष्मता से परिपालना पाई जाती है, वह बौद्ध आचार की अपेक्षा 
जैनाचार के विशेष अनुरूप है।* 


अशोक के उत्तराधिकारी सम्प्रति के बारे मे 'विश्ववाणी' मासिक 
पत्रिका ने 94] मे यह प्रकाशित किया था कि सम्राट्‌ सम्प्रति ने 
अरबस्तान और फारस मे जैन सस्कृति के केन्द्र स्थापित किए थे। वह 
बडा शूरवीर तथा धार्मिक था। 


विश्ववाणी के सम्पादक श्री विशम्भर नाथ पाण्डे ने लिखा है, 
“इस समय जो ऐतिहासिक उल्लेख उपलब्ध है, उनसे यह स्पष्ट हे कि 
ईसवी सन्‌ की पहली शताब्दी मे और उसके बाद एक हजार वर्षो तक _ 
जैनधर्म मध्यपूर्व के देशो मे किसी न किसी रूप मे यहूदी धर्म, ईसाई 
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धर्म और इस्लाम को प्रभावित करता रहा। प्रसिद्ध जर्मन इतिहास लेखक 
बानक्रेमर के अनुसार मध्यपूर्व मे प्रचलित समानिया सम्प्रदाय श्रमण 
शब्द का अपभ्रश है। इतिहास लेखक जी एफ. मूर लिखते है कि 
हजरत ईसा की जन्म की शताब्दी से पूर्व ईराक, श्याम, फिलीस्तीन मे 
जैन मुनि और बौद्ध भिक्षु सैकडो की सख्या मे चारो ओर फैले हुए थे। 
पश्चिम एशिया, मिश्र, यूनान और इथियोपिया के पहाडो और जगलो मे 
अगणित भारतीय साधु रहते थे। वे अपने त्याग और अपनी विद्या के 
लिए मशहूर थे। वे साधु वस्त्रो तक का त्याग किए हुए थे।” श्री पाण्डे 
ने यह भी लिखा है “लोकमान्य तिलक ने ठीक ही कहा था, कि 
गुजरात आदि प्रान्तो मे जो प्राणि दया और निरामिष भोजन का आग्रह है, 
वह जैन परम्परा का ही प्रभाव है।” 


कुछ चितनशील विद्वानो का यह विचार है कि छादोग्य उपनिषद्‌ 
मे घोर आंगिरस ऋषि ने महाराज श्री कृष्ण को आत्मयज्ञ की शिक्षा दी 
थी। उस यज्ञ की दक्षिणा दान, तपश्चर्या, अहिसा, सत्यसम्भाषण तथा 
ऋजुभाव थे। वे ऋषि महाराज कृष्ण के चचेरे भाई भगवान्‌ नेमिनाथ ही 
थे, जिन्हे जैन परम्परा मे बाईसवे तीर्थकर रूप मे पूजते है। 


प्रो पिशल और मुकर्जी आदि का अध्ययन इस निष्कर्ष को 
बताता है कि अशोक के नाम से विख्यात अनेक महत्त्वपूर्ण शिलालेख 
यथार्थ मे सम्प्रति के है। प्रियदर्शी रूप मे सम्प्रति का ही वर्णन किया 
गया है। "79॥0॥76 ० उक्ाए&79' में सम्प्रति को महान्‌ वीर जैन नरेश और 
धर्मप्रवर्धक कहा है, जिसने सुदूर देशो मे जैनधर्म के प्रचार का प्रयत्न 
किया था।” 


महावश काव्य से ज्ञात होता है कि वर्तमान सीलोन-सिहल की 
राजधानी अनुराधपुर मे जैन मंदिर था जो स्पष्टतया सिहल द्वीप मे जैन 
प्रभाव को सूचित करता है।” 


महाप्रतापी एलसम्राट्‌ महामेघवाहन खारबेल महाराज जैन थे। 
उन्होने उत्तर भारत के प्रतापी नरेश पुष्यमित्र को पराजित किया था। 
नदनरेशो के यहा भी जैनधर्म की मान्यता थी। यह बात हाथीगुफा के 
शिलालेख से विदित होती है। 
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दक्षिण भारत के इतिहास पर दृष्टि डालने से ज्ञात है कि प्रतापी 
नरेश तथा गगराज्य के सस्थापक महाराज कोगुणी वर्मन ने आचार्य 
सिहनदि के उपदेश से शिवमग्गा के समीप एक जिन मंदिर बनवाया था। 
इनके वशज अविनीत नरेश ने अपने मस्तक पर जिनेन्द्र भगवान्‌ की 
मूर्ति विशजमान कर काबेरी नदी को बाढ़ की अवस्था मे पार किया था। 
एक शिलालेख मे इन्हे शौर्य की मूर्ति तथा गज, अश्व एवं धर्नुर्विद्या मे 
प्रवीण बताया है। इनके उत्तराधिकारी दुर्विनीत नरेश प्रभु, मत्र और 
उत्साह शक्तिसमन्वित महान्‌ योद्धा तथा विद्वान थे। महाराज नीतिमार्ग 
और बूतग जिन धर्म परायण राजा थे।”” बूतग शस्त्रज्ञ और शस्त्रज्ञ 
विख्यात था। महाराज मारसिह” गगवश के शिरोमणि पराक्रमी निर्भीक, 
धार्मिक जैन नरेश थे। पाचवी सदी मे कदम्ब नरेश मृगेश वर्मा और 
उनके पुत्र रवि वर्मा अपने पराक्रम और जैनधर्म के प्रेम के लिए प्रख्यात 
थे। रविवर्मा ने कार्तिक सुदी के अष्टाहिका पर्व को महोत्सवपूर्वक मनाने 
की राजाज्ञा” प्रचारित की थी। 


राष्ट्रकूटो मे जैनधर्म की विशेष मान्यता थी। सम्राट्‌ अमोघवर्ष 
जिनेद्धभक्त, पराक्रमी, पुण्यचरित्र तथा व्यवस्थापक नरेश थे। उनका 
विश्व के चार विख्यात नरेशों मे स्थान था। नवी सदी का एक अरब देश 
का यात्री लिखता है” कि अमोघवर्ष के राज्य मे सर्व-प्रकार की 
सुव्यवस्था थी। लोग शाकाहारी थे। सन्‌ 85] मे एक दूसरा अरब का 
यात्री लिखता है-“ अमोधवर्ष के राज्य मे धन सुरक्षित था, चोरी-डकेती 
का अभाव था, वाणिज्य उन्‍नति के शिखर पर था, विदेशियो के साथ 
सम्मानपूर्ण व्यवहार होता था।” राष्ट्रकूट वश में* बकेय, श्रीविजय, 
नरसिह आदि अनेक पराक्रमी जैन प्रतापी पुरुष हुए है। अमोघवर्ष ने 
अपने जीवन के सध्याकाल मे दिगम्बर जेनमुनि की मुद्रा भगवत्‌ 
जिनसेनाचार्य के आध्यात्मिक प्रभाव वश धारण की थी। राष्ट्रकूवश के 
जैनवीरो के चरित्र के अध्येता विद्वान्‌ डा. अल्टेकर अपनी पुस्तक 
'राष्ट्रकूट' मे लिखते हैं?-“जैन नरेशो तथा सेनानायको के ऐसे कार्यो 
को देखते हुए यह बात स्वीकार करने मे हम असमर्थ है कि जैनधर्म 
तथा बौद्ध धर्म की शिक्षा के कारण हिंदू भारत मे साग्रामिक शौर्य का 
हास हुआ है।” 
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»धारवाड, बेलगाव जिलों मे शासन करने वाले महामडलेश्वर 
नरेशो मे महान्‌ योद्धा मेरद, पृथ्वीराम, शांतिवर्म, कलासेन, कन्नकैर, 
कार्तवीर्य, लक्ष्मीदेव, मल्लिकार्जुन आदि जैनशासन के प्रति विशेष 
अनुरक्त थे। दसवी से तेरहवी सदी तक कोल्हापुर, बेलगाव मे अपने 
पराक्रम के द्वारा शांति का राज्य स्थापित करने वाले शीलहार नरेश जैन 
थे। महाराज विक्रमादित्य ने चालुक्यो पर आक्रमण किया था। उनको 
कलिकाल विक्रमादित्य भी कहते थे। जिनधर्म के प्रति विशेष भक्तिवश 
उन्होने कोल्हापुर के जिनमदिर के लिये बहुत भूमिदान की थी।? सामत 
पराक्रमी निम्ब महाराज ने कोल्हापुर के विख्यात लक्ष्मीमदिर के समीप 
भगवान्‌ नेमिनाथ का कलापूर्ण जिनमदिर बनवाया था, उसके बाह्य भाग 
मे 72 खड्गासन दि जैन मूर्तिया विद्यमान है। किन्तु आज वह वैष्णव 
मन्दिर बना लिया गया है। भगवान्‌ नेमिनाथ के स्थान पर विष्णु की मूर्ति 
रख दी गई है। 


कोल्हापुर के जैन मदिर का जिस प्रकार हिन्दू मदिर मे परिवर्तन 
किया गया, इसी प्रकार पढरपुर के प्रख्यात विठोबा मन्दिर की कथा है। 
कीर्तन सम्राट्‌ तात्या साहब चोपडे रचित पुस्तक “पढरपुर च्ा विठोबा' 
मे यह बात साधार युक्तिपूर्वक प्रमाणित की गई है कि पडरपुर स्थित 
भगवान्‌ नेमिनाथ की मूर्ति युक्त मंदिर आज विठोबा का मदिर रूप मे 
माना जाता है। जान विल्सन नामक अग्रेज ने विठोबा के मदिर को हिन्दू 
मदिर नही माना हे। उसका कथन हे 
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9 0 ४॥२ $ )-पढरपुर के समीपवर्ती विख्यात विठोबा का मदिर सम्भवत 
बौद्ध मदिर है, जिसको ब्राह्मणो ने अपना बना लिया। 


सर विसेट स्मिथ सदृश नामाकित इतिहासवेत्ता ने यह स्वीकार 
किया है कि अनेक स्थलो मे जैन स्मारको को बौद्ध कह दिया गया 
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विठोबा का जैन मंदिर ही है। बेदिक विद्वान्‌ श्री जोशी का कथन है कि 
“या मूर्तीला शखादि चिन्हे आहेत” इस मूर्ति मे शख का चिह्न है। जैन 
तीर्थकर कृष्णबधु भगवान्‌ नेमिनाथ का चिह्न शख माना गया है। इस 
मंदिर का विशिष्ट पुजारी जैन रहा आया है। उसे विटुलदास कहते है। 
हमने पढरपुर पहुचकर व्टुलदास से पूछा था, तो उसने कहा था, कि 
हमारे पूर्वज इस मंदिर को जैन मंदिर ही कहते चले आए है। उसके पास 
गवर्नमेट आफ इंडिया की कई सनदे थी। एक सनद के अनुसार भारत 
सरकार से उसे 9 २ प्रतिवर्ष भेट का मिलता था। श्री चौपडे की 
पुस्तक के पृष्ठ 54 मे लिखा है कि सतारा के छत्रपति शिवाजी महाराज 
की तरफ से विटुलदास को 20 रु० वार्षिक सन 848 पर्यन्त मिलता 
था। उस पुस्तक के पृष्ठ 40 मे एक महत्व की बात यह बताई है कि 
आषाढी एकादशी को शक सम्बत्‌ 724 मे विरोधकृत सवबत्सर मे बहा 
मदिर मे मूर्ति की स्थापना हुई थी। राष्ट्रीय मराठा पत्र के 77 फरवरी 
सन्‌ 927 के अक मे मूर्ति के विषय मे ये पद्य दिए थे :- 


नेमिनाथस्थ या मूर्ति स्त्रिषु लोकेषु विस्तुता। 

द्वौ हस्तो कटिपर्याये स्थाययित्वा महात्मन.॥ 
मूर्ति स्तिस्ठति सा सम्यक्‌ जैनेन्द्रेण चर पूजिता। 
अहिसा परम धर्म. स्थापयामास वै स च॥ 
युगैस्तु मनुजाक्षीणी विप्रभूमिश्य वासके। 

मेलने धर्मराजस्य शकस्य गतावधि-॥ 

आषाढ़े शुक्लपक्षे तु एकादश्या महाति थौ। 
बुधे चर स्थापयामास विरोधकृति-वत्सरे॥ 


तीन लोक मे स्तुति को प्राप्त नेमिनाथ की मूर्ति है जिसके दोनो 
हाथ कटिभाग पर स्थित है। उसकी जैन लोग सम्यक्‌ प्रकार पूजा करते 
है। अहिसा परमधर्म है, यह तत्त्व स्थापित किया गया। युग अर्थात्‌ चार 
मनुष्यों के नेत्र अर्थात्‌ दो विप्रभूति अर्थात्‌ सात, धर्मराज युधिष्ठिर एक, 
इस प्राकर 724 वर्ष शक के बीतने पर आषाढ शुक्ल एकादशी की 
महान तिथि को बुधवार के दिन विरोधकृत नामक सवत्सर मे इस मूर्ति 
की स्थापना हुई। 


कोल्हापुर के श्री भास्कर राव जाधव, एक अन्नाह्मण नेता ने लिखा 
है कि विठाबा की मूर्ति नग्न है तथा शख चिह्न युक्त होने से वह 
नि.सशय नेमिनाथ तीर्थकर की है। मराठी के शब्द इस प्रकार है- 
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“विठोबाची मूर्ति नगन आहे व तिजजबल् लाछन शख काढलेले 
आहे यावरून ती मूर्ति नेमिनाथ तीर्थकराच्ी असावी असे 
नि>सशय ठरत आहे। कारण अशा लक्षणाची नग्न मूर्ति 
हिवूची नसते।” 


बद्रीनाथ की हिन्दू समाज मे अत्यधिक मान्यता है; किन्तु इतिहासज्ञो 
के अनुसन्धान से वह जैन आराधना स्थल प्रमाणित होता है। इस सबंध 
मे अत्यन्त विश्वसनीय वर्णन डॉ वाइ के जैन, डिस्ट्रिक्ट हेल्‍थ ऑफिसर 
के द्वारा प्राप्त हुआ, जो ढाई वर्ष पर्यन्त बद्रीनाथ मे रहे थे तथा जनता 
के स्नेह पात्र बन गए थे। सन्‌ 949 मे उन्हे बद्रीनाथ की मूर्ति को बिना 
श्रुगार किए हुए प्रभात मे सात बजे देखने का अवसर मिला। इसे 
निर्वाण-दर्शन कहा जाता है। मूर्ति श्यामवर्ण के पाषाण की है। वह जैन 
तीर्थकर पार्श्वनाथ की है जिनके मस्तक पर स्थित फण दूटा है। मूर्ति 
और उसका मुख मण्डल घिसा हुआ है। लोगो को बाहर से भगवान का 
दर्शन कराया जाता है, किन्तु मूर्ति कोठरी क॑ भीतर है। मूर्ति की फोटो 
नही लेने देते है। किसी नारी ने फोटो ली थी, वह यत्र तत्र बाजार मे 
बिकती है! मूर्ति जैन होते हुए भी चमत्कारपूर्ण होने के कारण हिन्दू 
समाज की आराधना का केन्द्र बनी है। कहा जाता है कि शकराचार्य ने 
नादर कुण्ड मे भूर्ति पाई थी, उसे जैन मूर्ति देख उन्होने कुण्ड मे डाल 
दी। ऐसा उन्होने तीन बार किया। उन्हे स्वप्न हुआ कि यही मूर्ति 
बद्रीनाथ के नाम से प्रसिद्धि प्राप्त करेगी और लोग इसे पूजेगे। इस 
कारण इसे स्थापित किया गया। वहाँ इस प्रकार की लोक प्रसिद्धि है कि 
बद्रीनाथ को जो जिस रूप मे देखना चाहे, उसे वे उसी रूप मे दिखते 
है। वैदिक लोग इसे पारसनाथ की न कहकर पारस पत्थर की कहते है। 
बद्रीनाथ के. पास श्रीनगर नाम का एक स्थान है, जहा एक सुन्दर 
दिगम्बर जैन मन्दिर विराजमान है। उसमे दो हजार वर्ष प्राचीन श्यामवर्णीय 
भगवान्‌ पार्श्वनाथ की छोटी मूर्ति विद्यमान है। यह मन्दिर अलकनन्दा के 
किनारे पर है। वह अतिशय मन्दिर है। ऐसी प्रसिद्धि है कि एक बार 
मन्दिर नदी के प्रवाह मे बह गया था किन्तु मूर्ति ऊपर ही विराजमान 
रही आई थी। वहा के जैन बन्धुओ ने डॉक्टर साहब को कहा था कि 
बद्रीनाथ की मूर्ति जैन प्रतिमा है। कहा जाता है कि बद्रीनाथ के पास से 
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ही कैलाश पर्वत को जाने का रास्ता है। देहली से हरिद्वार तथा ऋषिकेश, 
लछमनझूला, देवप्रयाग, कीर्तिनगर तथा श्रीनगर होते हुए बद्रीनाथ पहुचा 
जाता है। यह मार्ग बहुत चलता है। 


उत्कल प्रान्त मे जगन्नाथ तीर्थ की हिन्दू समाज मे बहुत मान्यता 
है। जगन्नाथ के मन्दिर में बाह्य भाग मे आज भी एंक दिग जैन मूर्ति 
विद्यमान है। श्री नीलकण्ठदास ने, जो उत्कल प्रान्त के प्रख्यात नेता एव 
महान्‌ विद्ठान्‌ है, “उडीसा मे जैनधर्म” पुस्तक की प्रस्तावना मे लिखा 
है, “जगन्नाथ एक जैन शब्द है। यह ऋषभनाथ से मिलता जुलता है। 
ऋषभनाथ का अर्थ सूर्यनाथ या जगत्‌ के जीवन रूपी पुरुष होता है। यह 
प्राचीन बेबिलोन का आविष्कार है।” उन्होने यह लिखा हे कि मिस्र देश 
के पुरुषोत्तम तथा पुरी के पुरुषोत्तम दोनो जैनधर्म के फल है। यह 
जगन्नाथ की परम्परा मूलत पूर्णरूप मे जैनधर्म की है। 'नाथ' शब्द 
पूर्णरूप से जैनधर्म का निदर्शन है। सस्कृत मे नाथ के माने होता है, 
जिससे माग की जाती है। लगता है, पहिले इसका अर्थ 
उपास्य-' आत्मा-रूपी-पुरुष' था। कालक्रम के बाद इसका अर्थ भक्तिधर्म 
के अनुसार हो गया है।” 


उत्कल प्रात्त अत्यत प्राचीन काल से जैन सस्कृति का महत्त्वपूर्ण 
केन्द्र रहा है। हरिवश पुराण मे लिखा है, कि महावीर भगवान्‌ के पिता 
महाराज सिद्धार्थ की छोटी बहिन का विवाह कलिग के राजा जितशत्रु के 
साथ हुआ था। जितशत्रु की सनी यशोदया से यशोदा नाम की पुत्री हुई 
थी। उस यशोदा के साथ महावीर भगवान्‌ के विवाह की योजना थी, 
किन्तु विरक्‍्त महावीर भगवान ने विवाह न कर दीक्षा ली थी। श्वेताम्बर 
ग्रथो मे विवाह की चर्चा मात्र को विवाह का रूप दे दिया गया और 
भगवान्‌ के एक पुत्री होने की बात लिख दी गई। भगवान्‌ महावीर की 
कुण्डली को देखकर ज्योतिःशास्त्रज्ञ कहते है, कि वे बाल ब्रह्मचारी रहे 
है (हरिवशपुराण, सर्ग 66)। उत्कल प्रात के विद्वान पद्मभूषण डा 
लक्ष्मीनारायण साहू ने लिखा है “आज भारत का जो हिस्सा उत्कल के 
नाम से प्रख्यात है, उसमे डेढ़ करोड की आबादी के भीतर जैनियो की 
सख्या डेढ सौ भी नहीं 'दिखती। किन्तु एक दिन ऐसा भी था, जबकि 
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जैनधर्म उत्कल का राष्ट्रीय धर्म बना हुआ था। सम्राट खारवेल के 
राजस्वकाल मे उसी उत्कल मे खण्डगिरि की गुफाओ मे खोदित शिला 
लिपिया इस बात की गवाही देने के लिए काफी है।” (पृष्ठ 5, 
उड़ीसा मे जैन धर्म)। खारवेल के शिलालेखो मे इस बात का वर्णन है 
कि “नद नरेश कलिग से जिन भगवान्‌ की मूर्ति मगध ले गए थे, उस 
मूर्ति को सम्राट्‌ खारबेल ने वापिस लाने का महत्त्वपूर्ण कार्य किया था। 
कलिग के ऋषभ जिन की महान कीर्ति थी। डा काशीप्रसाद जायसवाल 
ने #्रलापवां स.5०> ्गध्दां० में लिखा है कि आर्य मजुश्री मूलकल्प 
बौद्ध ग्रन्थ का ईसवी 983 मे तिब्बती भाषा मे अनुवाद हुआ था। उसमे 
एक अध्याय है, जिसमे ई 770 तक के भारतीय राजवशो का वर्णन है। 
उसमे ऊचे साधको की गिनती मे कलिग के ऋषभ का नाम लिखा गया 
है। डॉ साहू ने लिखा है, ऋग्वेद पाचवा मण्डल 0 6 मे दिगम्बर 
साधुओ के नेता केशी की प्रशसा है। इस केशी का वर्णन भागवत के 
ऋषभदेव की वर्णना से करीब-करीब मिलता है। (पृ 6)। डॉ 
जायसवाल का कहना है कि सम्राट्‌ खारवेल के हाथीगुफा शिलालेख की 
चौदहवी पक्ति मे महावीर स्वामी के कलिग आने की और कुमार पर्वत 
से अपने धर्म का प्रचार करने की सूचना दी गई है। (/8075<&, शा 
ए 246)। प्रतीत होता है कि जिन कलिग-जिन की प्रसिद्धि रही है, वे 
भगवान्‌ ऋषभदेव ही होगे। भुवनेश्वर जगन्नाथ ये ऋषभदेव के नामान्तर 
है। सहस्र नाम पाठ मे लिखा है “देवदेवो जगन्नाथो जगद्गधुर्जगद्धिभु (9 
शतक) मुक्तः शकक्‍तो निराबाधो निस्कलो भुवनेश्वर”। (2 शतक) 
ऋषभदेव को पुरुदेव भी कहा गया है, “आदिदेव पुराणाय 
पुरुदेवोषईधिदेवता” (9 शतक )। पुरुदेव चम्पू काव्य में ऋषभदेव का 
चरित्र वर्णित है। एक विचार हे, कि सभवत जगन्नाथ पुरी प्रारभ मे 
“जगन्नाथ-पुरु/ रहा जो जगन्नाथ पुरी हो गया हो। पद्मभूषण डा 
लक्ष्मीनारायण साहू ने लिखा हे, कि “जगन्नाथजी के मंदिर के घेरा मे 
कोहली वैकुठ नाम से एक स्थान है।” (पृष्ठ 94) डा साहू कोहली को 
कैवल्य का पर्यायवाची मानते हुए कहते है, “यह कैवल्य शब्द जैनधर्म 
का ही है जिसे उडिया ने अपना बना लिया है।” उनका यह भी 
अभिमत है कि “जगन्नाथ की रथयात्रा ऋषभदेव के रथोत्सव से मिलती 
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सी है (पृष्ठ 97)।” जगन्नाथ जी के मंदिर मे जैन मूर्ति का सखाव, 
खारवेल के शिलालेख मे कलिग जिन का कथन तथा ऋषभदेव के पुरु 
नाम से पुरी रूप मे रूपान्तर की सभावना आदि सामग्री पुरातत्व प्रेमियों 
के लिए विशेष चिन्तन योग्य है। खण्डवा (निमाड जिला) के अतर्गत 
जैनतीर्थ सिद्धवरकूट के विषय मे पद्ममूषण डा माखनलाल जी चतुर्वेदी 
ने कहा था, कि “आज जिस स्थान को जैन लोग सिद्धवरकूट मानते है, 
वह यथार्थ मे प्राचीन तीर्थ नही है। नर्मदा के तट पर जो ओकारेश्वर का 
मंदिर है, वही जैन मंदिर रहा है।” उन्होंने अपनी बात को पुष्ट करने 
के लिए यह कहा था कि उस मंदिर मे जो अभी 'भूर्ति है, वह शिखर 
के नीचे नही है। ऐसा कभी नहीं होता, कि शिखर का स्थान अन्यत्र हो 
और मूर्ति अन्यत्र हो। यथार्थ मे शिखर के नीचे का स्थान ढाक दिया गया 
है क्योकि वहा जैनमूर्तियाँ रही है। हमे मैसूर राज्य के आस्थान महाविद्वान्‌ 
प शातिराज शास्त्री, श्री रघुचद्र वल्लाल, श्री मजैय्या हेगडे तथा केन्द्रीय 
धारा सभा के भूतपूर्व सदस्य श्री जिनराज हेगडे के साथ कर्णाटक प्रान्त 
का दौरा करने का सुयोग मिला था। उस समय हमने अनेक जैन मंदिरों 
को देखा था, जिनको अन्य सम्प्रदायो ने अपना बना लिया था, किन्तु उन 
मदिरो मे जैनत्व के चिह्न रूप कही कही दीवार, छत आदि पर जैन 
मूर्तिया पाई जाती थी। काल और परिस्थितिया अखुत परिवर्तन उत्पन्न 
करते है। कहा-कहा कैसे परिवर्तन आदि हुए इस को जानने के साधन 
बहुत कम हो गए। उदाहरणार्थ काची जैन वैभव का महान केन्द्र रहा। 
उसी भूमि मे महान ज्ञानी आचार्य समतभद्र का जन्म हुआ था। वहा 
आज जैनवैभव की उस प्रकार की सामग्री नही दिखती, जैसी कि 
उसकी कीर्ति तथा प्रसिद्धि रही है। हमारा तो यह अनुमान है कि 
साम्प्रदायिक विद्वेष की जब भीषण अग्नि प्रज्ज्जलित हो रही थी तथा 
अगणित जैनो का सहार कार्य चल रहा था। उस समय बडे-बडे जैन 
वैभव स्थलो की काया पलट की गई। श्री टी एन रामचद्रन डायरेक्टर 
पुरातत्व विभाग ने 'उदकक #/गाबकाटवा5 गुपधवोब! पुस्तक मे काची और 
मदुरा के जैन मंदिरो आदि का इस प्रकार उल्लेख किया है “6 
50690 0[ उभ्याहग 200 (6 055शशग0 एव उक्षा] 08485 वा 6 वठया। 


00०परा।ए 76ए९ए९6 उपररटिशां गरफुलाए$ड णा 6 अ0एछाआ 0 
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थी ॥6 22९76॥09265 ण 96 5णाफिशा) उक्षा।9? ॥05 ॥॥2880 0 0ए ध6भए 
एछ0र डाला 35 6 छपाओं 0 प्राएरआऑप्रक्ष, वैभव॥९70989 270 
5भ्ुएक्गएक्ष भा ॥॥6 59690 ० 7शा।ता। ॥ ॥6 पथ्यातों ०0एणाए9 75 ॥ 0 
डाक 7685076 0080 “94ा०82०९३ ००क्राक्‍८0 &6 (0एरञा5 ए देशाएा 
बात शरतपा3 7 6 ह6 गा रण पाठ श्र ् मसाएशा पशाशाएु [0 ॥652८ 
टाव65, #6 ईणप7 ॥30 8 ग्रध्राएश ण 096ए4३ शा।ए065 ए शाला 6 
78]ण79 0200०8९०0 06 छा2कभाऐश्य357, 20 6 ।॥९ 980 ॥ 7 शा? 


8 गरपाएश ० 09क्रा।0क35 ? 
श्री रामचन्द्रन का यह कथन भी महत्वपूर्ण है- 


“भ्राभ९एटा ग्रा4५ 96 ॥6 ०07रा0एशबआशणे एशर्ज़5 शांशाधा20 09 
गराश0भ॥5 093ए णा ॥6 पुप्टआणा ०0 6 भाधवषुणाए ए उभा।ओआ॥? ॥॥0 
[6 €राडंलशा26 ए 8 7775 9000 7 ऐप सताइतए एवराता47 ॥5 302279०0 
0० थी ॥श्ा05 वाल 7णा 6 ०९४॥॥गए9 एण ॥6 एशाओआक्रा शव 00ए 0 
॥6 ९०0००-ग्शणाए ०जआएशझ0ा तर पा त0ए४85 एशत्रापएक्लाव/॥8 0५ (6 
शार्ग रैंबाआा3ए३ लाए 8 रिधाकाएु4 ग ॥6 (एली।। सशाएए, उशा।डगा। 


एब५ ॥6 08 00ग्रशपि ाप्टाणा ॥ ॥6 $07ए॥ ” (9 6) 


/जैन सेनापति बोप्पण को एक शिलालेख मे बडा प्रतापी बताया 
है। पाचवी से बारहवी शताब्दी पर्यन्त मैसूर, मुबई प्रात एवं दक्षिण भारत 
मे चालुक्यवशीय जैन नरेशो का शासन था।” इनमे सत्याश्रय द्वितीय 
पुलकेशी नामक जैन नरेश का नाम विख्यात है। अपने शिलालेख मे 
कालिदास का उल्लेख करने वाले जैनकवि रविकीर्ति द्वारा निर्मित ऐहोल 
के जिन मदिरों को पुलकंशी ने सहायता प्रदान को थी। विमलादित्य, 
बिजयादित्य, विनयादित्य, तैलप, जयसिह तृतीय आदि जैन नरेशो के 
शासन मे जैनशासन खूब विकसित रहा। कलचुरि नरेशो मे महामडलेश्वर 
बिज्जल अपने पराक्रम और जिनेन्द्रभक्ति के लिये विख्यात थे। उनके 
पुत्र सोमेश्वर ने भी जेनधर्म की बहुत सेवा की और लिगायतो के 
अत्याचारों से उसे बचाया। >जैन नरेश बिज्जल महाराज के मत्री 
वसवराज ने लिगायत धर्म की स्थापना की थी। उसने बिज्जल के 
प्राणहरण करने के लिए शीलहार नरेश से युद्ध करते समय छलकर 
विषदूषित आम खिलाए। किन्तु सुचतुर वैद्यो के प्रयत्त से बिज्जल की 
मृत्यु न हुई पश्चात्‌ जब वसव का पता चलाया गया तब उसने कुए में 
गिरकर अपने प्राण गवाए। 


पराक्रम के प्राड्रण में 443 


दोरसमुद्र (४४६७०) के शासक होयसाल नरेश जैन थे। उन्हे 
सम्यक्त्व-चूडामणि, दक्षिण चक्रवर्ती आदि पदों से समलकृत किया गया 
था। महाराज विनयादित्य के जिनभक्त पुत्र एरयग महान्‌ योद्धा थे, उन्होने 
श्रवणबेलगोला के जिनमंदिरों का जीण्णोंद्धार कराया था। बल्‍लाल द्वितीय 
ने बारहवी सदी मे मैसूर मे राज्य किया। इनकी महारानी शातला देवी 
ने श्रवणबेलगोला मे सवतिगधवारण वसदि (मंदिर) बनवाकर वहा 
शांतिनाथ भगवान्‌ की मनोज्ञ मूर्ति विराजमान कराई थी। मैसूर का प्रसिद्ध 
चामुण्डी पर्वत मारबल जेनतीर्थ के नाम से बारहवी शताब्दी मे प्रख्यात 
था। 'राजावलीकये' कनन्‍्नड ग्रथ मे कहा है कि बल्लालो की कुल-देवी 
पद्मावती का नाम चामुण्डेश्वरी पडा। श्रुगेरी, जो शकराचार्य का विशिष्ट 
स्थान है, जैनधर्म का महत्त्वपूर्ण स्थान था।” महाराज नरसिह के वीर 
सेनापति हल्ल ने श्रवणबेलगोला मे सुन्दर जैन मन्दिर बनवाए थे। 
होयसाल राज्य के अतिम नरेशद्रय जैन थे। ईसवी सन्‌ 960 के 
शिलालेख मे राचमलल और मारसिह द्वितीय के प्रधान सेनापति चामुडराय 
का उल्लेख आया है। इनके विषय मे कहा जाता है-*“चामुडराय से 
बढकर वोर सैनिक, जैनधर्मभक्त सत्यनिष्ठ व्यक्ति का कर्नाटक ने 
कभी भी दर्शन नही किया।” जैनशास्त्रो मे चामुडराय की धार्मिकता की 
प्रशसा की गई है। अपने जीवन मे चामुडगय को लगभग ॥8 बार 
युद्धस्थल मे अपने पराक्रम को सफल प्रमाणित करने का अवसर प्राप्त 
हुआ। शोर्यमूर्ति चामुडराय का साहित्यिक जीवन भी विशेष महत्त्वपूर्ण है। 
सग्राम-भूमि मे इन्होने श्रेष्ठ अहिसापूर्ण प्रवृत्ति करने वाले महामुनियो के 
धर्माचरण को समझाने वाला चारित्रसार नामक ग्रथ लिखा। इनके समान 
#जिनधर्मभक्त सेनापति हल्‍ल और अमात्य गग का नाम आता हैं*। 
हल्ल ने श्रवणबेलगोला मे चतुर्विशति जिनालय बनवाया था। दक्षिण 
भारत की जैन वीरागनाओ मे जक्केयाबी, जक्कलदेवी, सवियव्वी, भैरवी 
देवी विशेष विख्यात है। महारानी भैरवी देवी ने युद्धभूमि मे अपने 
प्रतिपक्षी के दात खट़े किए थे। इस प्रकार दक्षिण भारत का इतिहास 
और वहा के महत्त्वपूर्ण अगणित शिलालेख जैनवीर पुरुषो के पराक्रम 
तथा शौर्य को स्पष्टतया प्रतिपादित करते है। 


श्रीविश्वेश्वरनाथरेऊकृत ' भारत के प्राचीन राजवश' (पृष्ठ 227-28) 
और रायबहाबुर ओझाजी के 'राजपूताना का इतिहास' (पृष्ठ 363) से 
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विदित होता है कि वीरभूमि राजपूताना मे शासन करनेवाले चौहान, 
सोलकी, गहलौत आदि जैनधर्मावलबी वीर पुरुष थे। अजमेर के नरेश 
पृथ्वीराज प्रथम ने जैनमुनि अभयदेव के प्रति अपनी भक्ति प्रदर्शित की 
थी। उसने रणथभोर के जैनमंदिर की सुवर्णजटित दहलान बनवाई थी। 
पृथ्वीराज द्वितीय जैनधर्म के सरक्षक थे। उनके चाचा महाराज सोमेश्वर 
जैनधर्म के प्रेमी थे। सोलकी नरेश अश्वराज तथा उनके पुत्र अल्हण देव 
जिनभक्‍्त थे। परिहारवशी काक्कुक नरेश कीर्तिशाली तथा जैनधर्मावलबी 
थे। महाराज भोज के सेनापति कुलचद्र जैन थे। सोलकी नरेश मूलराज 
ने अनहिलवाडा मे मनोज्ञ जिनमंदिर बनवाया था। प्रतापी नरेश सिद्धराज, 
जयसिह के मत्री मुउजल और शातु जैन थे। महाराज कुमारपाल अनेक 
युद्ध-विजेता तथा जिनधर्म-भक्त थे। उन्होंने अशोक की भांति धर्मप्रचार 
मे अपनी शक्ति लगाई थी, अनेक जैनमदिरों का निर्माण तथा हजारो 
प्राचीन शास्त्रों का सग्रह कराया था। राठौर नरेश सिद्धराज जैन थे। मम्मट 
तथा धवल महाराज भी जैनधर्मी थे। मारवाडक नरेश विजयसिह के 
सेनापति डूमराज जैन ने अठारहवीं सदी के महाराष्ट्रो के साथ के युद्ध 
में प्रशसनीय पराक्रम का परिचय दिया था। बीकानेर के दीवान एवं 
सेनानायक अमीरचद जी जैन ने मटनेर वाले जबताखा को युद्ध मे जीता 
था। वीरशिरोमणि जिनभकत सोलकी राज्य के मत्री आभू ने यवनो को 
पराजित कर अपने राज्य को निरापद किया था। स्मिथ और कनिगहम 
ने जिस वीर सुहलदेव को जैन माना है, उसने बहराइच मे मुस्लिम सैन्य 
को पराजित किया था। उस समय यवन पक्ष ने बडी विचित्र चाल खेली 
थी। अपने समक्ष गोपक्ति इकट्टी कर दी थी। इससे गोभकत हिदूसैन्य 
और शासक कि-कर्त्तव्यविमूढ़ हो गए थे और सोचते थे-यदि हमने शत्रु 
पर शस्त्र-प्रहार किया तो गौबध का महान्‌ पाप हमारे सिर पर सवार हो 
हमे नरक पहुचाये बिना न रहेगा। ऐसे कठिन अवसर पर वीर सुहलदेव 
ने जैनधर्म की शिक्षा का स्मरण करते हुए आक्रमणकारी तथा अत्याचारी 
यवन सैन्य पर वाण वर्षा की और अत मे जयश्री प्राप्त की। 


इससे यह बात प्रमाणित होती हे कि भारतीय इतिहास की दृष्टि 
मे जैनशासको तथा नरेशो का पराक्रम के क्षेत्र मे असाधारण स्थान रहा 
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है। यदि भारतवर्ष के विशुद्ध इतिहास की, वैज्ञानिक प्रकाश मे सामग्री 
प्राप्त की जाए और उपलब्ध सामग्री पर पुनः सूक्ष्म चितना की जाए तो 
जैनशासन के आराधको के पराक्रम, लोकसेवा आदि अनेक महत्त्वपूर्ण 
बातो का ज्ञान होगा। विशुद्ध इतिहास, जो साप्रदायिकता और सकीर्णता के 
पक से अलिप्त हो यह प्रमाणित करेगा कि कम से कम समस्त भारत 
वर्ष मे भगवान्‌ महावीर के पवित्र अनुशासन का पालन करने वाले 
जैनियो द्वारा भारतवर्ष की अभिवृद्धि मे अवर्णनीय लाभ पहुचा है। आज 
कही भी जैनधर्म के शासक नरेश नही दिखाई देते! इसका कारण एक 
यह भी रहा है कि देशो मे जब भी मातृभूमि की स्वतत्रता और गौरक्षा 
का अवसर आया हे तब प्राय जैनियो ने स्वाधीनता के सच्चे पक्ष का 
समर्थन किया और उसके लिए अपने सर्वस्व तथा जीवननिधि की 
तनिक भी परवाह न की। आज जो अनेक नरेश दृष्टिगोचर होते है 
उनकी भी वहीं गति होगी, जो भारतीय स्वाधीनता के लिए मर 
मिटनेवालो की हुई, अथवा भारत का इतिहास ही बदल गया होता, यदि 
वे अपने स्वार्थ को प्राधान्य दे विरोधी पक्ष से मिलकर साम्राज्य प्राप्ति 
का पुरस्कार पाने की स्वार्थपूर्ण नीति को न अपनाते। फूट के विष फैलने 
पर अनेक अवसरवादियो ने अपनी स्वार्थरक्षता का ध्यान किया, इसलिए 
वे विशेष उन्‍नतिशील दिखाई दिए। निजाम यदि ब्रिटिश साम्राज्यवादियो 
का श्राणए-ईमानदार साक्षी न बनता, तो अग्रेजी राज्य मे उन हजरत 
का भारतीय नरेशों मे ऊचा आसन न होता। हमारी तो धारणा है कि 
निजामी नीति पर न चलने के कारण यद्यपि अनेक जैन नरेश केवल 
इतिहास के पृष्ठो मे स्मरणीय रह गये है, पर उनका अपने सिद्धान्त पर 
मर मिटना भी इस प्रकार के अस्तित्व से अच्छा हे। आज कालचक्र के 
प्रसाद से जो नवीन परिवर्तन हुआ, वह सर्वत्र विदित है। 


पूर्वोक्त विचार की पुष्टि वास्तविक घटनाओ से सम्बन्ध रखती है। 
जब सन्‌ 935 मे हम दक्षिण कर्नाटक पहुचे थे, तब हमे मूडबिद्री 
(मगलोर) मे पुगातन जैनराजवश के टिमटिमाते हुए छोटे से दीपक के 
समान श्रीयुत धर्मसाप्राम्यैया से यह समझने का अवसर मिला, कि 
किस प्रकार उन लोगो की राज्यशक्ति क्षीण और नष्ट हुई। उन्होने बताया 
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कि जब हैदरअली, टीपू सुल्तान आदि का अग्रेजो से युद्ध चल रहा था, 
उस समय हमारे पूर्वजो ने अग्रेजो का साथ नही दिया था और कूटनीति 
के प्रसाद से जब जयमाला अग्रेजो के गले मे पडी तब हम लोगो को 
अपने राज्य से हाथ धोना पडा। इस प्रकाश मे यह बात दिखाई पडती 
है कि किस प्रकार जैन नरेशों को अपना अस्तित्व तक खोना पडा। 
स्वार्थियो की निगाह मे जहा वे असफल माने जाएगे, वहा स्वाधीनता के 
पुजारियो के लिये वे लोग सुरत्व सम्पन्न दिखाई पडेगे। 


भारतवर्ष ने अपनी असहाय अवस्था मे स्वाधीनता के लिये जो 
अहिसात्मक राष्ट्रीय सग्राम छेडा है, उसमे भी जैनियो ने तन, मन, धन 
और जीवन के द्वागा राष्ट्र की असाधारण सेवा की है। यदि राष्ट्रीय 
स्वाधीनता के सग्राम मे आहुति देने वालो का धर्म और जाति के अनुसार 
लेखा लगाया जाए तो जैनियो का विशेष उल्लेखनीय स्थान पाया जाएगा। 
प्राय: स्वतत्र व्यवसायशील होने के कारण जैनियो ने काग्रेस के नेताओ 
की गद्दी पर बैठने का प्रयत्न नही किया और वे सैनिक ही बने रहे, इस 
कारण सेनानायको की सूची मे समुचित सख्या नहीं दिखाई पडठती। 
सुभाष बाबू ने जो आजाद हिंद फौज का सगठन किया था, उसमे भी 
अनेक जैनो ने भाग लेकर यह स्पष्ट कर दिया कि जैनियो की शिक्षा 
सग्राम-स्थल मे सत्य और न्यायपूर्ण स्वत्वों के सरक्षणनिमित्त साधारण 
गृहस्थ को सशस्त्र सग्राम से पीछे कदम हटाने को न्रही प्रेरित करती। 
आजादी के मैदान मे वीरो को “आगे बढे चलो' का ही उपदेश दिया 
गया है। जैनधर्म की शिक्षा वीरता को सजग करने की उपयुक्त 
मनोभूमिका तैयार करती है। आत्मा किस प्रकार ससार के जाल से 
छूटकर शाश्वतिक आनन्दमय मुक्ति को प्राप्त करे इस ध्येय की 
पूर्तिनिमित्त जैन साधक कष्टो से न घबरा कर विपत्ति को सहर्ष आमत्रित 
कर स्वागत के लिए तत्पर रहता है। तत्त्वार्थ सूत्रकार ने कहा 
है-“धर्ममार्ग से विचलित न हो जावे तथा कर्मो की निर्जग करने के 
लिये कष्टो को आमत्रण देकर सहन करना चाहिये।” भौतिक सुखो का 
परित्याग कर आत्मीक आनन्द के अधीश्वर जिनेन्द्रो की आराधना के 
कारण सासारिक भोग-लालसा से विमुख होते कर्तव्यनिष्ठ व्यक्ति को 
विलम्ब नही लगता, अतः सत्यपथ पर प्रवृत्ति निमित्त प्राणोत्सर्ग करना 
उनके लिये कोई बडी बात नहीं रहती। सिसरो ने कहा है- 
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0 चाभा ९॥॥ 96 छा4ए९, णी0 त्रा।(5 एशा) 406 ड्ञा्व८४ टशोौ, ग्0 
लाएश4॥०, ए0 ०जाडातट5 9०४5प्ञ० (॥० प्राठ॥28 2000 ”-/ जो व्यक्ति 
कष्ट को सबसे बुरी चीज मानता है वह वीर नहीं हो सकता तथा जो 
सुख को सर्वश्रेष्ठ मानता है, वह सयमी नहीं बन सकता।" 


इस प्रकार यह स्पष्ट होगा, कि जैनधर्म की शिक्षाये वीरता के लिए 
कितनी अनुकूल तथा प्रेरक है। जो जरा भी सुखो का परित्याग नहीं कर 
सकता, वह जीवन उत्सर्ग की अग्नि-परीक्षा मे कैसे उत्तीर्ण हो सकता 
है? जेम्स फ्रूंड ने आज के भोगाकाक्षी तरुणो की इन्‌ शब्दों मे आलोचना 
की है, #0पाए एला गला) 0 एक्षाएवणा भातं प्राव06 (0 5४००6 8 
धार 00850 ? 


इस विवेचन से यह स्पष्ट हो जाता है कि जैनधर्म का शिक्षण 
पराक्रम और शौर्य से विमुख नही कराता है। भारतवर्ष मे जब तक जैन 
शिक्षा का तथा जैनदृष्टि का प्रचार था, तब तक देश स्वतत्रता के शिखर 
पर समासीन था। जब से भारतवर्ष ने क्रूरता, पारस्परिक कलह, 
भोगलोलुपता तथा स्वार्थपरता की जघन्य वृत्तियो का स्वागत किया और 
साम्प्रदायिकता की विकृत दृष्टि से वैज्ञानिक धर्मप्रसार के मार्ग में 
अपरिमित बाधाएँ डाली तथा धार्मिक अत्याचार किए, तबसे स्वाधीनता 
के देवता कूच कर गए ओर दैन्य, दुर्बलता तथा दासता का दानव अपना 
ताडव नृत्य दिखाने लगा। एक दिद्वानू ने जेन अहिसा के प्रभाव का 
वर्णन करते हुए कहा था-“यदि 5 लाख जैनियो की अहिसा लगभग 
40 कोटि मानव समुदाय की हिसकवृत्ति को अभिभूत कर उस पर 
अपना प्रभाव दिखा सकती है, तब तो अहिसा की गजब की ताकत 
हुई।” ऐसी अहिसा के प्रभाव के आगे दासता और दभरूप हिसकवृत्ति 
पर प्रतिष्ठित साम्राज्यवाद का झोपडा क्षणभर मे नष्ट- भ्रष्ट हुए बिना 
नही रहेगा। 


वास्तव मे देखा जाए तो भारतवर्ष के विकास और अभ्युत्थान का 
जैनशिक्षण और प्रभाव के साथ घनिष्ठ सबंध रहा है। निष्पक्ष समीक्षक 
को यह बात सहज मे विदित हो जाएगी। कारण जब जैनधर्म चद्रगुप्त 
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आदि नरेशो के साम्राज्य मे राष्ट्रधर्म बन करोडो प्रजाजनो का भाग्यनिर्माता 
था, तब यहा यथार्थ मे दूध की नदिया बहती थी। दुराचरण का बहुत 
कम दर्शन होता था। लोगो को अपने घरो मे ताले तक नही लगाने पडते 
थे। स्वय की भूल और दूसरो के अत्याचारों के कारण जब से जैनशासन 
के हास का आरभ हुआ तब से उसी अनुपात से देश की स्थिति मे 
अन्तर पडता गया। 


प्रो आयगर सदृश उदारचरित्र विद्वानो के निष्पक्ष अध्ययन से 
निष्पन्न सामग्री से ज्ञात होता है कि जैनधर्म, जैनमदिर, जैनशास्त्रो तथा 
जैनधर्माराधको का अत्यन्त क्र्रतापूर्वक रीति से शैव आदि द्वारा विनाश 
किया गया। वे लिखते है, कि 'पेरियपुराणम्‌' मे वर्णित शैव दिद्वान्‌ 
तिरुज्ञान सबधर के चरित्र से ज्ञात होता है कि पाड्य नेरश ने जैनधर्म 
का परित्याग कर शैवधर्म स्वीकार किया और जैनो पर ऐसा अत्याचार 
किया, कि “जिसकी तुलना मे योग्य दक्षिण भारत के धार्मिक आदोलनो 
के इतिहास मे सामग्री नहीं मिलेगी। सम्बन्धर रचित प्रति दस पद्च मे 
एक ऐसा मार्मिक पद्य है जो जैनियो के प्रति भयकर विद्वेष को व्यक्त 
करता है। इस पाड्य नरेश का समय 650 ईस्वी अनुमान किया जाता 
है। ऐसे ही अत्याचारो के कारण जैनधर्म पल्‍लव नरेशो के यहा 
अत्यधिक विपत्ति से आक्रान्त हुआ। जैनधर्म के परम विद्वेषी सबधर के 
प्रयत्त से जैनो के हिन्दुओ द्वारा सहार के चित्र मदुरा के मीनाक्षी मन्दिर 
के स्वर्णकमल युक्त सरोबर के मडप को दीवार मे सुरक्षित रखे गए। 
इतने मात्र से सतुष्ट न होने के कारण ही मानो उस दुर्घटना का 
अभिनय वर्ष मे होने वाले द्वादश उत्सवो मे से पात्र उत्सवों मे किया 
जाता हे। 


श्री कण्ठशास्त्री ने राजावली कथे के आधार पर लिखा है कि 
“कुन पाण्डयनरेश ने पाण्डय देश मे 985 तथा केवल मथुरा (मदुरा) 
मे ही 50 वस्तियो को नष्ट किया था। जैन मंदिर को “वस्ती' कहते है। 
उसने पाडयो के कुल देवता नेमिनाथ को छिपा दिया था और नेमिनाथ 
की शासन देवी कूष्माडिनी का नाम मीनाक्षी रखा। वहा के आडियो ने 
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जैनियो को कडा क्लेश पहुचाया और भाले-बछें का पर्व मनाया।” एक 
कन्नड विद्वान्‌ ने मद्रास मे हमसे कहा था कि मीनाक्षी मंदिर जैन मंदिर 
था। उसके समीपवर्ती प्राचीन जैन सामग्री उक्त निश्चय मे सहायक है। 


#»बसवराज के नेतृत्व मे लिगायतो ने कलचूर्य राज्य से जैनियो' का 
१2वी सदी के अत मे सहार किया। 


वासव ने कालिका की उपासना से अनेक सिद्धियो प्राप्त की थी। 
उसने अपने भतीजे चेन्‍्नवासव से छह हजार सात सौ जैन मंदिरों को 
नष्ट कराकर वीर शैव मत का प्रचार किया था। यह कथन राजावलिकथे 
से ज्ञात होता है। (राजावली कथा मे जैन परपरा) 





तिरुज्ञान सबधर के समय मे अप्परस्वामी एक और शैव साधु ने 
जैनधर्म के सहार कराने मे अग्नि मे घृताहुति का कार्य किया। “अप्परस्वामी 
के बारे मे कहा जाता है, कि वह पहले जैन था, पश्चात्‌ एक विशेष 
घटना से अप्परस्वामी ने शैवधर्म अगीकार कर लिया। इस कार्य मे 
उनकी बहिन की बडी तत्परता रही। अप्परस्वामी के पेट मे एक बार 
बडी पीडा उठी, अप्परस्वामी ने शिव मंदिर मे पहुचकर शिव की भक्ति 
की, इससे पेट की पीडा दूर हो गई, और वह कट्टर शैव हो गया। 
साप्रदायिको ने यह प्रयल किया कि उन लोगो की जैन हिंसिनी नीति 
पर आवरण पड जाए, और उल्टा जैनियो को उनके हिसन के लिये 
प्रयत्तनशील रहने का दोषी बनाया जाए, किन्तु मदुरा के मीनाक्षी मन्दिर 
की जैन सहार की चित्रावली, सहार स्मृति उत्सव मनाना तथा “पैरियपुराणम्‌” 
मे जैनधर्म के प्रति विषपूर्ण उदगार प्रोफेसर आयगर के इस कथन को 
पूर्णतया सत्य प्रमाणित करते है कि इनके निमित्त से जो सहार॑ का कार्य 
हुआ है वह ऐसा भयकर है, कि उसकी तुलना की सामग्री दक्षिण भारत 
में कही भी नही मिलेगी। 


आज जैनधर्म के आराधक थोडी सख्या मे रह गए और अन्य 
धर्मपालको की जनगणना मे असाधारण अभिवृद्धि हुई। यदि आत्मविकास 
और अभ्युदय के तत्त्व जैनधर्म के शिक्षण मे न होते तो देश के ह्वास 
और विकास के साथ अनुपात सबध अथवा अन्वय-व्यतिरेक भाव नहीं 
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पाया जाता । जिस जैनशासन मे ईश्वर की दासता को भी स्वीकार न कर 
बौद्धिक और आत्मिक स्वाधीनता का चित्र विश्व के समक्ष रखा; जिस 
शिक्षण के द्वारा अगणित आत्माओ ने कर्म-शत्रुओ का सहार कर 
परम-निर्वाण रूप स्वाधीनता प्राप्त की, उस धर्म के शिक्षण मे व्यक्तिगत 
व राष्ट्र के पतन का अन्वेषण मृग का मरीचिका में पानी देखने 


जैसा है। 


चारित्र चक्रवर्ती 08 जैनाचार्य श्री शान्तिसागर महाराज ने सन्‌ 
95] के हीरक जयती महोत्सव के महत्त्वपूर्ण अवसर पर अपने 
उद्बोधन मे कहा था, लोग जैन धर्म के अहिसा का यथार्थ रूप न 
समझकर कह बैठते है, “जो बिच्छू, साप को नहीं मारते, छोटे-छोटे 
कीडो की हिसा नही करते, मास नही खाते, ऐसे जैनी क्या राज करेगे? 
इस प्रश्न के उत्तर मे उन्होंने कहा था “वास्तव मे जेनधर्म मे अहिसा, 
जीव दया का कथन है। गृहस्थ अवस्था मे सकलपी हिसा का त्याग 
करना अनिवार्य है। इसलिए ही वह मास नहीं खाएगा तथा निरपराध 
प्राणी की हिसा भी नहीं करेगा। वह शिकार नही खेलेगा। इसका यह 
अर्थ नही है कि घर मे चोर घुस गए तो वह चुप बैठेगा। गृहस्थ विरोधी 
हिसा का त्यागी नही है। जेनधर्म मे सर्वप्रकार की हिसा का त्याग मुनि 
का आवश्यक कर्त्तव्य हे। गृहस्थ जीवन मे आरम्भ, उद्योगी तथा विरोधी 
हिसा का त्याग नहीं बन सकता। सकलपी हिसा का त्याग गृहस्थ के 
लिये परमावश्यक है। जैनधर्म के पालने वाले बडे-बडे नरेश, महामण्डलेश्वर, 
चक्रवर्ती आदि हो गए है। जेन नरेश सज्जन का पालन करता है और 
दुर्जज को उचित दण्ड देता है। जैन नरेश दुष्टो का दमन करते हुए 
अहिसा धर्म की वृद्धि करता है।” 


महापुराण मे लिखा है, जितेन्द्रिय नरेन्द्र का कर्त्तव्य प्रजा का पालन 
करना है .-'प्रजानुपालन प्रोक्त पार्थिवस्य जितात्मन:।' वह युद्ध को प्रिय 
वस्तु नही मानता क्योंकि 'जनक्षयाय सग्रामो बह्पायो दुरुत्तर,-सग्राम मे 
बहुत लोगो का ध्वस होता है, उसमे अनेक हानि होती है और उसका 
भविष्य भी अच्छा नहीं होता। किन्तु उचित उपायान्तर के अभाव मे 
शासक को शस्त्र का प्रयोग करना परमावश्यक हो जाता है। यदि वह 
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प्रजा का परित्राण न करे तो सर्वत्र अशान्ति और दुःख व्याप्त हो जाएगा। 
सत्पुरुष दुःखी होगे तथा धूर्त एब पापी लोगो का बोलबाला हो जाएगा। 
इसलिए शासक न्याय दृष्टि को आदर्श बना अपने परम इृष्ट का भी 
निग्रह करने मे मोह बुद्धि धारण नहीं करता है। जिनसेनाचार्य ने 
लिखा है- 


द्विषन्तमथवा पुत्र निगृह्नन्‌ निग्रहोचितम। 
अपक्ष पतितो दुष्ट दृष्ट चेच्छन्ननागसम्‌॥42-200॥ 


राजा निग्रह करने योग्य शत्रु अथवा पुत्र दोनो का निग्रह करता है। 
उसे किसी का पक्षपात नही है। वह दुष्ट तथा मित्र सभी को निरफ्राध 
बनाने की इच्छा करता है। दुष्ट और शिष्ट का स्पष्टीकरण इस प्रकार 
किया गया है- 


वुष्टा हिसादि दोषेषु निरता. पापकारिण:। 
शिष्टास्तु क्षान्तिशौचाविगुणैर्धर्मपरा नरा:॥42-203॥ 


जो व्यक्ति हिसा आदि पच पापो मे तत्पर हो पाप कार्य करते रहते 
है, वे दुष्ट कहलाते है, तथा जो क्षमा, सन्‍्तोष आदि गुणो द्वारा धर्म ग्रहण 
करने मे तैयार होते है, वे शिष्टजन कहे जाते है। 


वास्तव मे शान्ति, लोककल्याण तथा धर्म के पथ मे कण्टकरूप 
बनने वालो का उच्छेद करना अहिसा की अभिवृद्धि करना है। विवेकी 
व्यक्ति जैसे मार्ग मे पडे हुए कण्टक को दूर करते हुए सर्वसाधारण तथा 
स्वय को व्यधित होने से बचाते है, उसी प्रकार छात्र वृत्ति को धारण 
करने वाला जैन दुष्टता के उच्छेद हेतु कठोरतापूर्वक दुष्टो का दमन 
करना आवश्यक कर्त्तव्य मानता है। इस प्रसग मे जस्टिस जैनी के शब्द 
अति महत्त्वपूर्ण है:- 

“णा-तए सा0 प्रॉशाशिर जा 005 0065 पराह पाए ०7 
पा6 0626 85 0 गाए 38 एप्रातशश पर फ्रापतटाश$ 8० पा (6 62207 
् & 7श॥ ए ॥॥6 ग्राणतंशलत प्राढ धाए!'5 ण 06 ]0026" ण96 ॥5 6 
॥6ए20॥ 0 गाड एटएाणा, भाएं 75 शा][णा९० एऐए उधा।शा। ३5 3 0५ 


जा।क्ष!ए, 06 5000 5 तार जा 06 00शीलप ॥ जाए ज़्लुपत080 
बाएं 4967 ३९८९८०परञव३5 ० उ्बयणा5॥ ह8॥ 439५6 ।60 [0 ॥5 #>९ए९ 
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प्रा्माातश8ड0000 ? (0#/765 ०7०४, 9 72)--अहिसा से कर्त्तव्यपालन 
में तनिक भी बाधा नहीं आती है। राजा या न्यायाधीश को हत्या करने 
वाले को प्राणदण्ड देना ही पडता है। हत्यारे ने प्राण घात कर मृत व्यक्ति 
के जीवन सम्बन्धी अधिकार को नष्ट किया। राजा या न्यायाधीश का 
आदेश इस हत्यारे के प्राणघात कार्य के कारण उसके जीवन का निषेध 
रूप होता है। अर्थात्‌ हत्यारे ने प्राणघात किया, इससे वह प्राणघात द्वारा 
दण्डित किया गया। ऐसा करना जैन धर्म की दृष्टि से कर्त्तव्य है। यही 
बात सैनिक द्वारा युद्धभूमि मे किए प्राणघात के विषय मे चरितार्थ होती 
है। जैनधर्म के विषय मे पक्षपात तथा विकृति पूर्ण कथन के कारण लोग 
उसके बारे मे भ्रान्त धारणा कर लेते है। 


जैनधर्म मे वर्णित उपरोक्त हिसात्मक पद्धति का निषेध इसलिए 
नही किया गया है क्योंकि उस कठोर पद्धति के द्वारा लोक जीवन मे 
अहिसा और अभय प्रतिष्ठापित होते है। यदि दण्ड शिधिल हो तो 
भयकर अव्यवस्था उत्पन्न होकर पुण्य जीवन व्यतीत करना असम्भव हो 
जाएगा। चिकित्सक अपने प्राण प्रिय इकलौते बेटे के अग विशेष को 
जब भयकर रोगयुकत देखता है और यदि उसका तत्काल ऑपरेशन न 
किया जाए तो उसके अन्य अग भी उसी प्रकार व्याधिग्रस्त हो जायेगे, 
इसलिए वह अपने पुत्र के उस अग को भीषण शस्त्र द्वारा भिन्‍न करने 
मे तनिक भी सकोच नही करता। इसी प्रकार की दृष्टि न्यायाधीश की 
रहती है! वह हिसा की बीमारी बढकर समस्त समाज को रोगाक्रान्त न 
कर दे, इसलिए मजबूर होकर उस दूषित तत्त्व के उच्छेद के लिए उसे 
कठोर नीति अगीकार करनी पड़ती है। व्यक्ति विशेष के प्रति वह 
अवश्य कठोर लगता है, किन्तु उसका कार्य सार्वजनिक दया का अग 
है। इस प्रकार का कार्य करने वाला व्यक्ति अपने विचार, बुद्धि तथा 
अन्त:करण को निर्मल तथा परिशुद्ध रखने के उद्देश्य से वह अपने 
जघन्य स्वार्थों की उपेक्षा कर मद्य-मासादि सेवन से विमुख रहता है। 
इसलिए वह शिकार करना आदि निकृष्ट कार्यो से परावृत्त होता है। 


जैनधर्म की अहिसा को बदनाम करने के लिए कोई कोई लेखक 
यह लिखते है कि जैन लोग खटमल सदृश श्षुद्र प्राणियो को रक्त पान 
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कराकर जीवित रखने के लिए हृष्ट-पुष्ट गरीब आदमी को पैसा देकर 
खाट पर सुलवाते है और ऐसा करके जैन लोग अपने को अहिसा का 
पालक मानते है। यह प्रचार साप्रदायिक विद्वेष मूलक तथा पूर्णतया 
मिथ्या है। दूसरे को कष्ट देकर उसका रक्त पान करवाना घृणित तथा 
निदनीय कर्म है। ऐसे लोग यह सोचते हैं कि जैनधर्म सपन्‍न वणिक्‌ 
समाज का ही धर्म है। यथार्थ मे जैनधर्म के सस्थापक क्षत्रिय तीर्थकर हुए 
है। डा जेकोबी ने लिखा है, “4॥ प्रशाधा(्र85 ए८८ रिद्राधाए४57 
जैनधर्म की शिक्षा यही है, कि शक्तिभर अन्याय और अत्याचार का 
मुकाबला कर धर्म, न्याय और सदाचार की जन जन के मानस में 
प्रतिष्ठा अंकित कराओ। आत्मा मे सामर्थ्य हो, तो पराक्रम को आध्यात्मिक 
क्षेत्र की ओर प्रवृत्त कराकर अन्तरग कर्म शत्रुओ को पछाडने के श्रेष्ठ 
कार्य मे सलग्न हो जाओ। जैनधर्म के पालन करने का प्रत्येक व्यक्ति, 
वर्ण, वर्ग को अधिकार है। वह किसी वर्ण या जाति विशेष की 
व्यक्तिगत सपत्ति सदृश नही है। गाधी जी ने कहा था, कि “जैनधर्म 
विश्व धर्म होने योग्य है”। 


जैन साधक का आदर्श भगवान्‌ शान्तिनाथ सदुश चक्रवर्ती तीर्थंकर 
का चरित्र रहता है, जिन्होने साम्राज्य की अवस्था मे नरेन्द्र चक्र पर 
विजय प्राप्त की थी और अन्त मे भोगो को क्षणिक और निस्सार समझ 
मोह-शत्रु के नाश निमित्त अत,-बाह्य दिगम्बरत्व को अपनाकर कर्मसमूह 
को नष्ट किया। वास्तव मे विकास और प्रकाश का मार्ग बीरता है। इस 
वीरता मे दीनो का सहार नही होता। यह वीरता अन्याय ओर अत्याचार 
का पनपने नहीं देती। 


जैनधर्म प्रत्येक प्राणी को महावीर बनने का उपदेश देता है और 
कहता है-'बिना महावीर बने तुम्हे सच्चा कल्याण नही मिल सकता, 
महावीर की वृति पर ही व्यक्ति अथवा समष्टि का अभ्युदय और 
अध्युत्थान निर्भर है। कहते है, एक प्रतापी राजा अपने विजयोल्लास मे 
मस्त हो, सोचता था, कि इस जगत्‌ मे ऐसा कोई व्यक्ति नही बचा, जो 
मेरे समक्ष अपने पराक्रम का प्रदर्शन कर सके, उसी समय छोटे से 
निमित्त से उसे क्रोध आ गया, नेत्र रक्‍्तवर्ण हो गए। कुछ काल के 
उपरान्त अन्त-करण मे शान्ति का शासन स्थापित होने पर विवेक ज्योति 
जागी, तब उसे यह भान हुआ, कि मेरी महान्‌ विजय की कल्पना 
तत्त्वहीन है; मैने अपने अन्तःकरण मे विद्यमान प्रच्छन्न शत्रु क्रोधादि का 
तो नाश ही नहीं किया। तब वह लज्जित हुआ। आचार्य वादीभसिह 
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लिखते है, जब जीवधरकुमार काष्ठागार के अत्याचार की कथा सुनते 
ही अत्यन्त क्रुद्ध हो गया था, तब आर्यनदी गुरु ने यही तत्त्त समझाया 
था, वत्स,” सच्चे शत्रु पर यदि तुम्हे रोष है तो इस क्रोध पर क्यो नहीं 
क्रुद्ध होते, कारण इसने तुम्हारे निर्वाण-साम्राज्य तक को छीन लिया है। 
जीवधरकुमार ने अपने पराक्रम, पुरुषार्थ एवं पुण्य के प्रभाव से अपने 
राज्य को पुनः प्राप्त तो कर लिया, किन्तु आत्म-साम्राज्य को प्राप्त करने 
के लिये अन्त मे उन्हे सब अनात्म पदार्थों का परित्याग कर जिनेन्द्र की 
शरण लेनी पडी। उन्होंने महावीर भगवान के समवशरण मे पहुँचकर 
प्रार्था की थी.- 


ससारविषवृक्षस्थ सर्वापत्फल दायिन:। 
अक्ुर रागमुन्मूल बीतराग विधेहि मे॥-99 , क्षत्रचूड़ामणि॥ 


हे वीतराग जिनेन्द्रा यह ससार विषवृक्ष है। उसमे सब प्रकार के 
दुःख रूप फल लगते है। उसका अकुर राग परिणाम हे। उसे जडमूल 
से उखाड दीजिए अर्थात्‌ आपके प्रसाद से मेरी आत्मा इतनी सशक्त तथा 
विशुद्ध हो कि वह सम्पूर्ण सकटो के बीज रूप रागभाव को नष्ट कर 
दे। आप बवीतराग है इसलिए मै राग निवाराणार्थ आपके चरणो मे विनग्र 
विनय करता हू। 


इसके पश्चात्‌ उन्होने दिगम्बर दीक्षा लेकर महान्‌ तप किया- 


प्राज्ञ॒प्रव्नज्य तत्पाएवें तपस्तेपेडतिदुएचरम। 
येन कर्माष्टकस्यापि नष्टता स्थाह्यथाक्रमम्‌॥-02॥ 


अन्त मे वे कृतार्थ हुए, कृतकृत्य बने, और मोहारिजेता बन 
अविनाशी जीवन के अधिपति हो गए। बाह्य रिपुओ की विजय के लिए 
अस्त्र, शस्त्र, सैन्यादि की आवश्यकता पडती है, किन्तु इस जीवन को 
जन्मजरामरण की विपदाओ के फनन्‍्दे से बचाने वाली यदि किसी मे 
शक्ति है तो वह है कर्मारिविजेता जिनेन्द्र की वीतरागता का लोकोत्तर 
मार्ग। 


मूलाचार मे कहा है- 


“जम्म-जरा-मरण-समाहिदम्हि सरण ण विज्जदे लोए। 
जम्ममरणमहारिउवारण तु जिणसासण मुत्ता।”* 
जहर 
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अपकुर्वति कोपश्चेत्‌ किन्तु कोपाय कुप्यासि। 
त्रिवर्गस्थापवर्गस्थ जीवितस्थ च नाशिने॥ क्षत्रचूडामणि॥। 
इस लोकमे जन्म जरा, मृत्यु से बचने के लिए कोई भी शरण नही। हा जन्म 
जरा, मरण रूप महाशत्रु का निवारण करने की सामर्थ्य जिन शासन के सिवाय 
अन्यत्र नही है। 

जुै है जे 


पुण्यानुबन्धी वाडग्मय 


भगवती सरस्वती के भण्डार की महिमा निराली है। उसके प्रसाद 
से यह प्राणी मोहान्धकार से बचकर आलोकमय आत्मविकास के क्षेत्र 
मे प्रगति करता है। इस युग मे इतने वेग से विपुल सामग्री भारती के 
भव्य भवन मे भरी जा रही है कि उसे देख कवि की सूक्ति स्मरण 
आती है- 


“अनन्तपार किल शब्वशास्त्र स्वल्प तथायुर्बहवश्च विध्ना.। 
सार ततो ग्राह्यमपास्य फल्गु हसैर्यथा क्षीरमिवाम्बुराशे:॥” 


शास्त्रसिन्धु अपार है। जीवन थोडा है। विध्नो कौ गिनती नहीं है। 
ऐसी स्थिति में ग्रन्थ-समुद्र का अवगाहन करने के असफल प्रयास के 
स्थान मे सार बात को ही ग्रहण करना उचित है। असार पदार्थ का 
परित्याग करना चाहिये, जैसे हस अम्बुराशि मे से प्रयोजनीक दुग्धमात्र 
को ग्रहण करता है। 


साधक उस ज्ञानशशि से ही सम्बन्ध रखता है, जो आत्मा मे 
साम्यभाव की वृद्धि करती है तथा इस जीव को निर्वाण के परम 
प्रकाशमय पथ मे पहुँचाती है। जो ज्ञान राग, द्वेष, मोह, मात्सर्य, दीनता 
आदि विकृतियो को उत्पन्न करता है, उसे यह कुज्ञान मानता है। सत्पुरुष 
ऐसी सामग्री को आत्मविधातक बताते है, जो आविष्कारक के रूप मे 
प्राणघतक विष, फन्दा, यंत्र आदि के नाम से जगत्‌ के समक्ष आती है।' 
महापुराणकार भगवज्जिनसेन ने वास्तव मे उनको ही “कवि तथा विद्वान्‌ 
माना है जिनकी भारती मे धर्म-कथागत्व है। उनका कथन है- 


“धर्मानुबन्धिनी या स्थात्‌ कविता सैव शस्यते। 
शेषा पापास््रवायैव सुप्रयुक्तापि जायते।” 


-महापुराण [-63 
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धर्म से सम्बन्धित कविता ही प्रशसनीय है। अन्य सुरचित कृतिया 
भी धर्मानुबंधिनी न होने के कारण पापकर्मों के आगमन की कारण है। 


ऐसे रचनाकारों को जिनसेन स्वामी कुकवि मानते है। जिन साक्षरो 
की समझ मे यह बात नहीं आती, कि रागादि रस से परिपूर्ण आनन्द रस 
को प्रवाहित करने वाली रचनाओ मे क्‍या दोष है, उनको लक्ष्यबिन्दु मे 
रखते हुए आदर्शवादी कवि भूधरदास जी लिखते है- 


“राग उदै जग अन्ध भयौ सहजै सब लोगन लाज गवाई। 
सीख बिना नर सीख रहे विषयादिक सेवन की सुघराई॥ 
ता पर और रचै रस-काव्य कहा कहिए तिनकी निदुराई। 
अन्ध असूझनकी अखियान मै, झोकत है रज राम दुहाई॥” 


कविवर विधाता की भूल को बताते हुए कहते है- 


“ए विधि! भूल भई तुम ते, समुझे न कहा कसतूरि बनाई। 
दीन कुरगन के तन मे, तृन दन्‍्त धरै, करुना नहि आई॥ 
क्यो न करी तिन जीभन जे रस काव्य करै पर कौ बुखदाई। 
साधु अनुग्रह वुर्जन दण्ड, दोऊ सथधते विसरी चतुराई॥” 


आधुनिक कोई-कोई विद्वान उस रचना को पसन्द नहीं करते, 
जिसमे कुछ तत्त्वोपदेश या सदाचार-शिक्षण की ध्वनि (कल९ ॥07०) 
पाई जाती है। वे उस विचारधारा से प्रभावित है जो कहती है कि विशुद्ध, 
सरस ओर सरल रचना मे स्वाभाविकता का समावेश रहना चाहिये। 
रचनाकार का कर्त्तव्य है कि चित्रित किए जाने वाले पदार्थों के विषय 
मे दर्पण की वृत्ति अगीकार करे। 


जहाँ तक जनानुरजन का प्रश्न है, वहाँ तक तो यह प्राकृतिक 
चित्रण अधिक रस सवर्धक होगा, किन्तु मनुष्य-जीवन ऐसा मामूली 
पदार्थ नही है, जिसका लक्ष्य मधुकर के समान भिन्‍न भिन्‍न सुरभि 
सम्पन्न पुष्पो का रसपान करते हुए जीवन व्यतीत करना है। मनुष्य-जीवन 
एक महान्‌ निधि है, ऐसा अनुपम अवसर है, जबकि साधक आत्म 
शक्ति को विकसित करते हुए जन्म-मरा-मरणविहीन अमर जीवन के 
उत्कृष्ट और उज्ज्वल आनन्द की उपलब्धि के लिए प्रयत्न करे। अतएव 
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सन्‍्तो ने जीवन के प्रत्येक अग तथा कार्य को तब ही सार्थक तथा 
उपयोगी माना है, जबकि वह आत्मविकास की मधुरध्वनि से समन्वित 
हो। भोगी व्यक्तियो को धर्मकथा अच्छी नहीं लगती। महापुराणकार 
जिनसेन तो कहते है कि “पवित्र धर्मकथा को सुनकर असत्‌ पुरुषों के 
चित्त मे व्यथा उत्पन्न होती है, जैसे महाग्रह से विकारी व्यक्तियो को 
मन्त्र-विद्या के श्रवण द्वारा पीडा होती है।” अतएव महापुरुष पवित्र और 
विमल शिक्षाओ को देना अपना कर्तव्य समझते है। लोक-प्रशसा अथवा 
विरक्ति का उनके सन्मार्गनुशासन पर कोई प्रभाव नही पडता, उनका 
ध्येय प्रशसा के प्रमाण पत्र सग्रह करना नहीं रहता है। उनका लक्ष्य 
सन्मार्ग का प्रकाशन रहता है। 


'जिनसेन स्वामी कहते है- 


“परे तुष्यन्तु वा मा वा कवि: स्वार्थ प्रतीहताम। 
न पराराधनात्‌ श्रेय: श्रेय: सन्मार्गदेशनात्‌॥-76। 


पाश्चात्यों के भारत-भू पर पदार्पण करने के अनन्तर देश-विदेश 
मे ग्रन्थ सग्रह तथा उनके प्रकाशन, परिशीलन आदि का एक नवीन युग 
अवतरित हुआ। उस समय अन्य वाड्मय तो प्रकाश मे आया, किन्तु 
जैन समाज ने शुद्धता के विशेष ममत्त्ववश, अथवा विधर्मियो द्वास 
ग्रन्थकारी भीति के कारण अपनी चमत्कारक अमूल कृतियो को 
साहित्यिक कलाकारो के समक्ष लाने मे अत्यधिक शेथिलस्य का परिचय 
दिया, ऐसी ही साप्रदायिक दृष्टि द्वारा अनेक महत्त्वपूर्ण जैन साहित्य की 
रचनाएं भी अन्य धर्मा बताई गई। ईसा की प्रथम शताब्दी मे एलाचार्य 
(कुन्वकुन्द ) द्वारा रचित जैन ग्रथ 'तिरुक कुरल' काव्य को एक 
तिरुवललुबवर नाम के अछूत शूद्र की कृति कहा जाता है। सौभाग्य से 
प्रतिभाशाली दिद्वान्‌ प्रो" चक्रवर्ती ने ग्रन्थ का अन्तःपरीक्षण करके ऐसी 
सामग्री उपस्थित की, कि जिससे सत्य शोधको को “'कुरल' को जैन 
रचना स्वीकार करना होगा। जैसे मगलाचार के पद्य मे किसी भी हिन्दू 
देवता की वन्दना न करके उन जिनेन्द्र को प्रणाम किया है जो कमल 
पर चलते थे। 
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प्रो* चक्रवर्ती ने तिरुककुरल पर अग्रेजी मे सात सौ पृष्ठ की 
रचना तिरुककुरल प्रकाशित की है। उसमे उन्होने साधार ग्रन्थ को जैन 
कृति प्रमाणित किया है। मगल पथ का यह रूप है:- 


ताह्लाक्ा्ांउठव ९ ज़क्यात वी 5७॥987 
परीक्षा ग्राइश्ल ग्रातिएशओऑ ९.57 (तमिल भाषा) 


गृफा056 शाह 8006 ॥6 66 ० 6 7,00, शी0 9३॥720 ०ए८ा ॥6 
0एा76 ॥005, शा] ॥8५96 थ 6ए९88४7॥82 ॥6 ग ॥6 ए0]0 ४00०6 
(77४/४४4॥ 0 ]4, ४५७6 3) 

जैन पुराणो मे यह बताया गया है, कि जिनेन्द्र के चरणो के नीचे 
देववुन्द कमलो की रचना करते है।' 


महापुराण मे भगवान्‌ ऋषभदेव के विषय मे लिखा है कि वे प्रभु 
केवल्य प्राप्ति के पश्चात्‌ विहार करते समय कोमल तथा स्पर्श से 
आनन्दप्रद कमलो पर अपने चरण रखते थे और उनके पीछे सुर तथा 
असुर चलते थे। महापुराण के ये शब्द महत्त्वपूर्ण है- 


मृवुस्पर्श-सुखाम्भोज-विन्यस्त-पद-पकज.॥254॥ 
सुरासुरानुयातो5भूव्‌ विजिहीर्षुस्तरा विभु ॥25-257॥ 


तमिल महाकाव्य नीलकेशी के जैन टीकाकार समय दिवाकर 
मुनिवर कुरल को “79 ०एश छा06” हमारा धर्मग्रन्थ कहते हे। 


तमिल भाषा के मान्य ग्रन्थ जीवक चिन्तामणि के विख्यात 
टीकाकार मचिनरकिनेर (/8कशाश्ापगाकष्) ने अनेक बार कुरल के 
अवतरण देते हुए कहा है '$0 ६४५५ १॥०४»!-इस प्रकार थेवर का 
कथन है। तमिल भाषा के विद्वान्‌ यह जानते है कि थेबर का अर्थ जैन 
मुनि ही होता है। जीवक चिन्तामणि के रचयिता का नाम तिरुत्तकक थेवर 
है। एक और रचना चिन्तामणि तमिल मे है उसके रचयिता थोलमोज्ही 
थेवर (एगञ0क्षा०गप प०एक्ष) है। तिरुकलम्‌ बागम के लेखक उडीची 
(एकल) थेवर है। एक और बात ज्ञातव्य है कि तमिल नाटक प्रबोध 
चद्रोदय का निर्माता जैन धर्म के प्रतिनिधि रूप पात्र के मुख से जैन धर्म 
के विषय मे कुरल के पद्यो का पाठ करवाता है। इससे यह बात अवगत 
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होती है कि प्रबोधचद्रोदय के कर्त्ता की दृष्टि मे कुरल जैन ग्रथ है। कुरल 
के लेखक एलाचार्य-कुदकुद स्वामी है, जो ईसा से एक शताब्दी पूर्व 
हुए है। ऐसी अनुश्रुति है कि कुन्दकुन्द स्वामी अपनी तपश्चर्या मे निरत 
थे और उनके शिष्य तिरुवललुवर ने मदुरा के सघ (१०४०७८॥५) के 
समक्ष उक्त ग्रथ उपस्थित किया था तथा ग्रथ को मान्यता प्राप्त कराई 


थी। श्री चक्रवर्ती कहते है-बु॥ शणा|, 06 भा[0 त्॑ वंप्रंततताएओ। ए/35 3 
गंधा। इक्माओ, जी0 ॥ए९० था ॥6 5९६८णा० वर्धा एण (6 जिीश व्याप्राए 8 ९ 
(हाएइ-गफऋ्णछणआ) तमिल भाषा मे लिखित जीवक चिन्तामणि जैन 
ग्रथ का शीर्ष स्थान है। डा० जीन्यू० पोष ने लिखा है “जीवक चिन्तामणि 
तमिल साहित्य मे सर्वोपरि रचना है। यह विश्व के श्रेष्ठ महाकाव्यो मे 


अन्यतम है "-“०९८४७८४ ('धरा/शा।भ्ा। 5 (॥९ शा९८5 €्डाधया९ गा] 
ॉशाआणर प्रणाप्राला हीं. 7६ ४४0 006 07 ॥08 शा०४८४( ९०705 0 ८ 
ए/०॥०”। इटली के प्रोफेसर फादर बेस्की (8८४0) का कथन हे, 


“ुफ्राफ्ागदर३ पालएक्ष 35$ 9 06 शाणार गाए 7००६”-जीवक 
चिन्तामणि के रचयिता तिरुत्तकक थेवर तमिल कवियो मे प्रमुख है। 


राब्ब० प्रो" चक्रवर्ती ने लिखा है कि तिरुक्‍्कुरल मे विश्वहितकर 
भगवान की अभिवन्दना की गई है। कुरल के प्रथम पद मे आगत शब्द 
“आदि भगवान' का अर्थ भगवान्‌ ऋषभदेव है, जिनके द्वारा अहिसा धर्म 
चलाया गया। अहिसा की विशुद्ध विचारधारा पर भीषण आक्रमण थेवरम्‌ 
सम्प्रदाय के नेता सम्बन्धर ने किया। उसने आक्रमणकारी कापालिक धर्म 
की प्रवृत्ति की। उसके द्वारा पाइय वश के राज्य परिवार सम्बन्धी कुछ 
व्यक्तियो का धर्म परिवर्तन हुआ। इसके पश्चात्‌ अत्यन्त कऋरतापूर्वक 
अहिसा धर्म के आराधक जैन साधुओ की हत्या की गई तथा कापालिको 
के “रूद्र-शिव” रूप आक्रमणकारी सम्प्रदाय का तमिल देश मे प्रचार 
हुआ, जो आठवी सदी से आज तक भी तमिल देश मे विद्यमान 


है।- 595 ता ॥णा-श0णलरा शित। ज़र ॥8558260 फ्रशञालडडाए ॥0 8 
गाधशशा। णा एज 6 सपा रण रिप्रधा8 जए३9 एज 6 699भा८४५ 5 
९0९60 77 6 वा ए0एणैशाणा (?ए जा पाॉाा030लाता 
बफ्ए्राधं7 व) 


जस्टिस जुगमन्दरलाल जैनी ने भी '0##क्व० गुजब्फाओआए में 
जैन साहित्य के विनाश किए जाने वाले क्रूर कृत्यो की चर्चा की है। 


अककिणी। पिएं पर832 क्‍020 ९. ३४७4८ १ श्र च> के बन# अत 28 अं. 33032०3:2७ 3४-०७ ३५५33.. +५«>3+>पमाक 3, करण अत» क- बन 
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साप्रदायिको के कूर तथा कलकपूर्ण कृत्यो के कारण ही साधारणमति 
साधुचेतस्क व्यक्ति धर्ममात्र को प्रणाम कर सामान्य सदाचार को ही 
सुखी जीवन का आधार स्तभ मान प्रवृति करते है। कम लोगो को इस 
बात का यथार्थ अवबोध है कि जिस प्रकार अलाउद्दीन, गजनवी, गोरी 
सदृश, यवनो ने भारतीय मठ, मन्दिरो, ग्रन्थ भण्डारो का अनन्त 
क्रूरतापूर्वक विनाश किया, उससे भी कही आगे बढकर धार्मिक अत्याचारो 
का निशाना धर्मान्थ विप्रवर्ग के इशारे पर नाचने वाले हिन्दू नरेशो ने 
किया था। हमारे बहुमूल्य साहित्य का कैसा निर्मम नाश किया, इसका 
वर्णन सहदय विद्वान्‌ प्रो० आर० ताताचार्य, एम-ए-एलन्टी" अपने कन्नड 
जैन साहित्य सबधी अग्रेजी लेख मे करते हुए लिखते है- 


“रि्ाएशा/0प5 92९४5९९८०ए॥०णा, प्राण॑शनाटट, छणाए, एणा5शएक्राशा 80 
॥॥6 [6 087९ 0०6 परएक (० एप ४९९७ 4णा 06 एफ थी ता 75 
एशथेा।4क6 जा क्‍९9॥9809 जगा वाट भरपार []07059705 0 08805 9५6 
96&॥ 06570960, थाए ऐ& ॥छ5थ्याट5 5९४ जा प्रिंट 5९एछथ।ं (00805 
एफएगाएबगभाएडटाए5॥8ए6 9९2८ ॥70एश7रा0 06 /९9ए27 ण 00 
पृष्ा880॥98079 300 [6 9५00 ए 0०705 95 0९८॥ ८५७०।।५ 
00शए2ट7९6 0 ॥76 ४३5७ 68575 0]6क्षाप्राए (४ 5? 478, ? > शा) 





जिस प्रकार कूटनीतिशञ अग्रेज भारतवासियो का स्वार्थवश भ्रान्त 
चित्रण करते हुए उनको लकड॒हारे और पानी भरने वाले (प्र०ए८5 रण 
#००० ॥0 02४९४ एण ४४०) लिखते थे, उसी प्रकार की दूषित भावना 
वाले एक पादरी महाशय लिखते है-“जैनियो के पास महत्त्वपूर्ण साहित्य 
का अभाव है, जिस धर्म मे इस प्रकार की मुख्य बाते मानी जाये, कि 
ईश्वर को नही मानो, मनुष्य की पूजा करो, क्रूर सर्पादि का सरक्षण करो, 
उस धर्म को जीवित रहने का अधिकार नही है।"” 


चोल नरेशो के राज्य मे जेन मन्दिर, मठादि का अपार नाश किया 


गया। इस सम्बन्ध मे आयगर का कथन है-॥॥6 (#ऋ०॥ ४०५थशह्टा5 
80 €एश शा छा।श' शाशा€5 0 ॥6 जि ॥00 ए॥0 75 #॥66 
प्री 0065 ॥0 'ताएत एण २३]३ (.#००४१5 ४॥7०8 06९४॥ए०टलाणा ए ए6 उच्ना 


थाए65 शाप परणाबरदांटा8९5 भात 6 ॥8एक४॥४ ० प8 200एणातएए 8६ शि 85 
श्पराएशा? 


पृण्यानुबन्धी वाडमय 465 

गुजरात के नरेश अजयदेव ने शिवभक्ति के अतिरेकवश बारहवी 
सदी मे जैनियो का अत्यन्त निर्मम संहार किया और जैन प्रमुख लोगो 
की बडी बेरहमी के साथ हत्या की। श्री आर्चेल (७7०४३०) ने इसे इन 
शब्दो मे व्यक्त किया है-'4]8५80९ए8, 8 आए (जाए एण 07श॥। ((74- 
76) ४९४थ५॥ कराई ।शशा ०ए 3 एश८ठ655 9श5९९०एा०॥ 0०0 [6 उक्षाई, 
(जांप्रात३ था 080७5 (0 0०४४ * ऐसे अवर्णनीय अत्याचारो के होते 
हुए भी जैनियो ने कभी भी अन्य सप्रदाय के देवताओ की मूर्तियों, मठो, 
मन्दिरों का ध्वस नहीं किया। 


अनेक कट्टर साप्रदायिक विद्वान्‌ जैनो के प्रति अनादर का ही प्रचार 
करते रहते थे। उधर जैन साहित्य के प्रति साम्प्रदायिक दिद्दानो द्वारा भ्रान्त 
प्रचार भी रहा, अत जब भारतीय वाडमय के विषय मे निष्पक्ष 
साहित्यिको ने प्रकाश डाला, तब भी जैन वाडमय के बारे मे भ्रान्त 
धारणाओ की अभिवृद्धि हुई। मेग्डानल्ड जैसे पश्चिम के पण्डितो की 
पहवाव 5 2457 पुरातन भारत-सम्बन्धी रचनाओ मे जैन ग्रन्थो के विषय 
मे अत्यन्त अल्प प्रकाश प्राप्त होता था। कभी-कभी तो ऐसा मालूम 
पडता था, कि भारती के भण्डार मे जैन ज्ञानी जनो ने कुछ सामग्री 
समर्पित भी की थी, या नही, यह निश्चित रूप से नही कह सकते थे। 
साम्प्रदायिकता अथवा भ्रान्त धारणाओ के भँवर से जैन वाड्मय का 
उद्धार कर जगत्‌ का ध्यान उस ओर आकर्षित करने का श्रेय डा० 
जैकोबी, डा० हर्टल सदृश पाश्चात्य पडितो को है। उन्होने अपार श्रम 
करके जैन शास्त्रो को प्राप्त किया। उनका मनन तथा परिशीलन करके 
जगत्‌ को बताया कि जैन वाड्मय के कोष मे अमूल्य ग्रन्थराशि विद्यमान 
है, ओर वह इतनी अपूर्व तथा महत्त्वपूर्ण है, कि उसका परिचय पाए 
बिना अध्ययन पूर्ण नहीं समझा जा सकता। इन विदेशी अध्येताओ के 
प्रसाद से यह बात प्रकाश मे आई कि जैन आचार्यो तथा दिद्वानो ने 
जीवन मे प्रत्येक अग पर प्रकाश डालने वाली बहुमूल्य सामग्री 
लोकहितार्थ निर्माण की थी। जैन वाड्मय का विशेष रसपान के कारण 
तन्मय होने वाले डा० हर्टल कितनी सजीव भाषा मे अपने अन्तःकरण 


के उद्गारो को व्यक्त करते है :-“]४०छ ज़ा।भ एण७० $गाह्रता 7०शाप 
96 ज्ञया70पां 6 ॥8726 $श्ाऊत प्रॉ्षआकंपा8 ए ॥6 वैेभाड परी8 प्रण8 
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[एक्का। 40 [0ज, 06 906 जाए बताभाणा 7565 ”-.जैनियो के इस 
विशाल सस्कृत साहित्य के अभाव मे सस्कृत कविता की क्‍या दशा 
होगी? जैन साहित्य का जैसे-जैसे मुझे ज्ञान होता जाता है, वैसे-वैसे ही 
मेरे चित्त मे इसके प्रति प्रशसा का भाव बढता जाता है।” जैन साहित्य 
के विषय मे प्रो” हापकिन्स लिखते है-“जैन साहित्य, जो हमे प्राप्त 
हुआ है, काफी विशाल है। उसका उचित अक प्रकाशित भी हो चुका 
है। इससे जैन और बौद्ध धर्मों के सम्बन्ध के बारे मे पुरातन विश्वासो 
के सशोधन की आवश्यकता उत्पन्न होती है।” जेम्स विसेट प्रिट 
नामक अमेरिकन मिशनरी अपनी पुस्तक 'उहद्वंद् दब ॥5 7408": (पृ० 
258) मे लिखते है-“जैन धार्मिक ग्रथो के निर्माणकर्ता विद्वान्‌ बडे 
व्यवस्थित विचारक रहे है। वे गणित मे विशेष दक्ष रहे हे। वे यह बात 
जानते है, कि इस विश्व मे कितने प्रकार के विभिन्‍न पदार्थ है। इनकी 
इन्होने गणना करके उसके नक्शे बनाए है। इससे वे प्रत्येक बात को 
यथास्थान बता सकते है।"” यहाँ लेखक की दृष्टि के समक्ष जैनियो के 
गोम्मटसार कर्मकाड मे वर्णित कर्म प्रकृतियो का सूक्ष्म वर्णन विद्यमान 
है, जिसे देखकर प्रत्येक विज्ञ व्यक्ति विस्मित हुए बिना नही रहता। 
विस्मय का कारण यह है कि उस वर्णन मे कही भी पूर्वा पर विरोध 
या अव्यवस्था नहीं आती।" 


डा० वासुदेवशरण अग्रवाल, अपने “जैन साहित्य मे प्राचीन 
ऐतिहासिक सामग्री” शीर्षक निबध मे लिखते है-“हर्ष की बात है कि 
बोद्ध साहित्य से सब बातो मे बराबरी का टक्कर लेने वाला जैनो का 
भी एक विशाल साहित्य है। दुर्भाग्य से उनके प्रामाणिक और सुलभ 
प्रकाशन का कार्य बौद्ध साहित्य की अपेक्षा कुछ पिछडा हुआ रह गया। 
इसी कारण महावीर काल और उनके परवर्ती काल के इतिहास निर्माण 
और तिथि क्रम निर्णय मे जेन साहित्य का अधिक उपयोग नही हो पाया। 
अब शनै,-शनै, यह कमी दूर हो रही है।” डा० अग्रवाल लिखते 
है-“जैन समाज की एक दूसरी बहुमूल्य देन है। वह मध्काल का जैन 
साहित्य है जिस की रचना सस्कृत और अपभ्रश मे लगभग एक सहत्त्र 
वर्षो तक (500 ई०-600 ई०) होती रही। इसकी तुलना बोौद्धो के उस 
परवर्ती सस्कृत साहित्य से हो सकती है, जिसका सम्राट्‌ कनिष्क या 
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अश्वघोष के समय से बनना शुरू हुआ ओर बारहवी शताब्दी अर्थात्‌ 
नालन्दा के अस्त होने तक बनता रहा। दोनो साहित्यों मे कई प्रकार की 
समानताएँ और कुछ विषमताएँ भी है। दोनो मे वैज्ञानिक ग्रन्थ अनेक 
है। काव्य और उपाख्यानो की भी बहुतायत है। परन्तु बौद्धो के सहज 
ज्ञान और गुह्य समाज से प्रेरित साहित्य के प्रभाव से जैन लोग बचे रहे। 
जैन-साहित्य मे ऐतिहासिक काव्य और प्रबन्ध की भी विशेषता रही। 
मध्यकालीन भारतीय इतिहास के लिए इस विशाल जैन साहित्य का 
पारायण अत्यन्त आवश्यक है। एक ओर “यशस्तिलक-चम्पू” और 
“तिलकमजरी ' जैसे विशाल गद्य ग्रन्थ हे, जिनमे मुस्लिम काल से पहले 
की सामन्त सस्कृति का सच्चा चित्र है, दूसरी ओर पुष्पदन्त कृत 
“महापुराण' जैसे दिग्गज ग्रन्थ है, जिनसे भाषाशास्त्र के अतिरिक्त 
सामाजिक रहन-सहन का भी पर्याप्त परिचय मिलता है। बाणभट्ट को 
कादम्बरी के लगभग 500 वर्ष बाद लिखी हुई तिलकमजरी नामक गद्य 
कथा सस्कृत साहित्य का एक अत्यन्त मनोहारी ग्रन्थ है। सस्कृति से 
सम्बन्धित पारिभाषिक शब्दों का बडा उत्तम सग्रह इस ग्रथ से प्रस्तुत 
किया जा सकता है। “उपमितिभवप्रपच्चकथा' और “समराइच्चकहा' 
भी बडे कथा-पग्रन्थ है, जिनमे स्थान-स्थान पर तत्कालीन सास्कृतिक 
चित्र पाए जाते है।' 


देवानन्द महाकाव्य, कुमारपालचरित्र, प्रभावकचरित्र, जम्बूस्वामी 
चअरित तथा हीर सौभाग्यकाव्य मे इतिहास की बहुमूल्य सामग्री 
विद्यमान है। “भानुचन्द्रचरितम्‌' से सम्राट अकबर और उनके प्रमुख 
दरबारीजनो के चरित्र पर महत्त्वपूर्ण प्रकाश पडता है। बनारसी दास जी 
महाकवि के 'अर्धकथानक' के द्वारा अकबर तथा जहाँगीरकालीन देश 
की परिस्थिति पर प्रकाश पडता है तथा यह भी विदित है कि मुस्लिम 
नरेशो के प्रति प्रजाजज का कितना गाढ अनुराग रहता था। 


काशी गवर्नमेन्ट सस्कृत कॉलेज के प्रिसिपल डा* मगलदेब ने 
“जैन विद्वांस: सस्कृतसाहित्य च” नामक सस्कृत भाषा मे लिखे गए 
विचारपूर्ण सुन्दर निबन्ध मे 'अमरकोष' नामक प्रख्यात सस्कृत कोष को 
जैन रचना स्वीकार की है। उन्होने आत्मानुशासन, धर्मशर्माभ्युदय, सुभाषित 
रत्नसदोह, क्षत्रचूडामणि, विदग्धमुखमण्डन, यशस्तिलकचम्पू, जीवन्धरचम्पू 
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आदि को शब्दसौन्दर्य, रचनाचातुर्य, अर्थगभीरता के कारण विद्वानों के 
लिए सम्माननीय बताया हैं। अलकार शास्त्र के रूप मे अलकार 
चितामणि को भी महत्त्वपूर्ण कहा है। 


व्याकरण के क्षेत्र मे जैनेन्र, शाकटायन, शब्दार्णब, कौमार, त्रिविक्रम, 
चिन्तामणि प्रभूति उपलब्ध भाष्यो एवं मूल ग्रन्थो की गणना करने पर 
जैन व्याकरण के लगभग तीस ग्रन्थ पाए जाते है। 


पाणिनी की अष्टाध्यायी मे शाकटायन जैनाचार्य का उल्लेख आता 
है। आचार्य शाकटायन का जैन व्याकरण अभी जैन विद्यालयों मे पढाया 
जाता है। पडित रामनाथ पाठक साहित्य-व्याकरणाचार्य पाणिनी का 
शाकटायन के मत को व्यक्त करने वाला “व्योर्लघु-प्रयत्नतर* शाकटायनस्य 
8/3/30' सूत्र देते हुए लिखा है-पाणिनी पर विशेष आभार है श्री 
शाकटायनाचार्य का जिनके मतो को अधिकाश रूप मे उन्होने अपनाया 
है। उदाहरणार्थ श्री शाकटायनाचार्य के 'आद्विषो झेर्जुस्‌ वा' का ही 
विषयानुवाद पाणिनि के “लड्‌ शाकटायनस्थैव' सूत्र के द्वारा किया गया 
प्रतीत होता है। इसी प्रकार कही-कही विषयानुवाद के रूप मे तथा 
कही-कही उनके अविकल रूप को ही अपनाने मे महर्षि ने सकोच 
नही किया है। यही कारण है कि शाकटायनाचार्य के व्याकरण की 
पूर्णतया पर सूक्षवर्माचार्य को इतना अधिक विश्वास था, कि उन्होने उस 
विश्वास को अभिव्यक्त करने के लिए निम्नलिखित श्लोक लिखते 
समय अतिशयोक्ति अलकार की ओर ध्यान नहीं दिया - 


इद्रचद्रादिभि शाब्दैर्यदुक्त शब्द लक्षणम। 
तदिहास्ति समस्त च यनने हास्ति न तत्लकचित॥ 


सचमुच महामुनि शाकटायनाचार्य बहुत बडे वैयाकरण हो गये हे। 
उनका बनाया हुआ शब्दानुशासन ग्रन्थ जैन व्याकरण का पारिजात है, 
उसके सूत्र-पाठ, धातुपाठ, गणपाठ, लिगानुशासन और उगादि पाठ ऐसे 
पाचो ही पाठ बडे महत्वपूर्ण है। पाणिनि ने इनके उणादिपाठ को तो उसी 
रूप मे अपना लिया है। पतजलि महाराज ने भी “उणादि बहुलम्‌' सूत्र 
की भाष्य रचना करते समय शाकटायन का नाम लेकर कृतज्ञता प्रकट 
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की है। इसके अतिरिक्त ऋग्वेद ओर यजुर्वेद के प्रति शाख्य मे तथा 
यास्काचार्य के निरुक्त मे भी इन्ही शाकटायनाचार्य का नाम मिलता है। 
इस प्रकार हम देखते है कि पाणिनि की अपेक्षा वैयाकरण के नाते 
महामुनि शाकटायनाचार्य को वस्तुतः अधिक गौख प्राप्त है। 


श्री शाकटायनाचार्य भी जैन ही थे। अत* इनका बनाया व्याकरण 
भी जैन-व्याकरण ही है। शाकटायन के समान जैनेद्ध व्याकरण की 
प्रसिद्धि है। 


इन्द्र चन्द्र, काश-कृत्स्ना-विशली-शाकटायना.। 
पाणिन्यमर-जैनेन्द्रा. जयन्त्यष्टादिशाब्दिका-॥ 


यह पद्य कविकल्यद्गुम के धातुपाठ मे वोयदेव ने लिखा है। 


व्याकरणाचार्यपाठकजी ने लिखा है, “श्री शाकटायन के शब्दानुशासन 
मे जैसे पाणिनी के चौदह सूत्रो की जगह तेरह ही सूत्र पढे गए है, उसी 
प्रकार जैनेन्द व्याकरण मे भी “अर्धमात्रा लाधबेन पुत्रोत्सवमन्यन्ते 
वैयाकरणा*” प्रायः सर्वज्ञ पुत्रोस्तव मनाया गया है। महा शाकटायन के 
सूत्रो का लाघव देखिए - 


“अइठण।॥॥। ऋकए ओडः।3। ऐ औच्‌।॥4। हयवरलजू॥5। 
जमडणनम्‌७6। जबगडदश्‌7। अभघढधष्‌।8। खफछठथद।9। 
चटवत।॥॥0। कपय।। शषसअअ । कपर2। हल।3।” 


ये हुए पाणिनि के चौदह सूत्रों की जगह शाकटायन के तेरह सूत्र। 
किन्तु उन सूत्रों की कल्पना मे वह विशेषता नही, जो 'ऋ छू क्‌' की 
जगह “ऋक्‌' विधान मे निहित है। निश्चय ही महामुनि ने 'ऋल 
वर्णयोर्मिथ सावर्ण्य बाच्यम्‌ पर ध्यान देते हुए लाघव की यह दुरदर्शिता 
प्रदर्शश कर बाजी मार ली है। वस्तुत. पाणिनी के 'ऋ ल क्‌' मे उसे 
'आम्नाय समाम्नाय” कहकर 'लहू' की अधिकता को सन्‍्तोष के साथ 
स्वीकार करना वैज्ञानिक दुर्बलता के अतिरिक्त और कुछ नही कहा जा 
सकता। 
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जैन शासन 


लाघव का यह स्वरूप जैनेन्द्र व्याकरण मे स्थान-स्थान पर देखने 
को मिलता है। श्री पाठक ने अनेक सूत्रो को देखकर जैनेन्द्रकार की 
रचना लाघव बताया है। उदाहरणार्थ 


जैनेन्द्र व्याकरण 


(2) पति: से 

(3) दिवादे श्य, 

(4) सर्वादि सर्वनाम 
(5) विशेषण विशेष्येवेति 
(6) भूवादयो धु 

(7) हलोन्तरा स्फ 


पाणिनीय व्याकरण 
(।) लः कर्मण च भावे चघे; () 


(2) 
(3) 
(4) 
(5) 
(6) 
(7) 


ल* कर्मणि च भावे कर्मकेम्य-। 
पति, समास एवं 

दिवादिभ्य श्यन्‌ 

सर्वादीनि सर्वनामानि 
विशेषण विशेष्येणम्‌बहुलम्‌ 
भूवादयो धातव 

हलोन्तरा सयोग , इत्यादि 


इस प्रकार सूक्ष्मता ही यदि सूत्र की सिद्ध परिभाषा हो सकती है 
तो निश्चय ही इस दृष्टि से जैनेन्द्र के सूत्र पाणिनि के सूत्रो की अपेक्षा 


अधिक वैज्ञानिक है। 


पाणिनि की सज्ञाओ की अपेक्षा जैनेन्द्र की सज्ञाओ मे भी विशेषता 


निहित है। 


जैनेन्द्र की सज्ञाए 
अग, 

अप 

इ्पू 

ईप्‌ 

का 

कि 

आ 


पाणिनि की सज्ञाए 
आर्धधातुकम्‌ 
चतुर्थी विभक्ति, 
द्वितीया विभक्ति 
सप्तमी विभक्ति 
पंचमी विभक्ति 


सबुद्धि 


तृतीया विभक्ति । इत्यादि 


इस प्रकार पाणिनी के साथ जैनेन्द्र की सूक्ष्मदृष्टि से तुलना करने 
पर जैनेन्द्रकार महर्षि पूज्यपाद का शब्दशास्त्र पर अधिकार, सूत्र रचना 
पाटव, अर्थबहुलता तथा अल्पशब्द प्रयोग आदि बाते समीक्षक के 
अन्त-करण पर अपना स्थान बनाए बिना नही रह सकती। खेद इतना हे, 
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कि जिस प्रकार याणिनीय व्याकरण के अध्ययनांदि द्वारा उसका प्रचार 
किया जाता है, उसी प्रकार जैनेन्द्र व्याकरण के प्रति आत्मीयता तथा 
ममत्व नही हैं। यथार्थ बात यह है कि जैनेन्द्र के सूत्नो मे अनेक शब्दो 
का लाघव देख पृज्यपाद स्वामी की लोकोत्तरता प्रकाशित होती है और 
कवि की यहं उक्ति सार्थक प्रतीत होती है- 


“प्रभाणपकलकस्य पृज्यपादस्यथ लक्षणप। 
धनज्जयकवे: काव्य रलत्रयमपश्चिमम।॥” 


यदि असाम्प्रदायिक तथा मार्मिक विचारक भाव से जैन रचनाओं 
के साथ अन्य कृतियों की तुलना की जाए, तो ज्ञानीजनो को जैनावाड्मय 
की यथार्थ महत्ता का बोध हो। जैन रचनाओ का उचित परिशीलन, उन 
पर आलोचनाओ का निर्माण किया जाना एव शुद्ध अनुवादो का प्रकाश 
मे आना अत्यन्त आवश्यक है। कालिदास का मेघदूत ससार मे 
विख्यात हो गया है, किन्तु उसकी समस्यापूर्ति करते हुए भगवान्‌ 
पार्श्वनाथ का जीवन गुम्फित करने वाले भगवत्‌ जिनसेन के पार्श्वाभ्युदय 
का कितने लोगो ने दर्शन किया है? अब तक ऐसी महनीय रचना का 
हिन्दी अनुवाद अथवा मेघदूत और पार्श्वाभ्युदय का तुलनात्मक अध्ययन 
सदृश रचनाएं प्रकाशित नहीं हुई। सहृदय मार्मिक दिद्वान्‌ प्रो" केण्बी० 
पाठक” जिस पार्श्वभ्युद्य को मेघदूत की अपेक्षा विशेष कवित्वपूर्ण 
रचना ससार के समक्ष उद्घोषित करते है, उसके प्रति जैन समाज की 
उपेक्षा अथवा अन्य लोगो की अनासक्ति इस तथ्य को समझने मे 
सहायता प्रदान करती है, कि महत्त्वपूर्ण, गभीर तथा आनन्ददायी जैन 
साहित्य का अप्रचार क्यो हुआ तथा लोक उसकी गरिमा से क्यो 
अपरिचित रहा और अब भी अपरिचित है? पार्श्वभ्युदय की महत्ता को 
प्रकाशित करने वाला यह पद्च प्रत्येक उदार श्रीमान्‌ एवं विद्वान्‌ू के 
लक्ष्यगोचर रहना चाहिए- 


“श्रीपाए््वात्‌ साधुत साधु; कमठात्‌ू खलत. खल.। 
पाश्वाभ्युदयत. काव्य न च॒ क्‍्वचन दृश्यते॥” 


साधुता मे भगवान्‌ पार्श्ववाथ के सदृश अन्य नहीं दिखता है और 
दुष्टता करने मे कमठ के समान कोई और नही है। पार्श्वनाथ भगवान्‌ 
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के अभ्युदय का वर्णन करने वाले पार्श्वभ्युदय काव्य सदृश रचना 
अन्यत्र नहीं है। 


महाकवि हरिचन्द्र के धर्मशर्माभ्युदय तथा जीवधर चम्पू अपूर्व ग्रथ 
है। सस्कृतज्ञो के ससार मे वाण की यह सूक्ति सुप्रसिद्ध है कि हरिचन्द्र 
महाकवि की गद्य रचना श्रेष्ठ है-'भूटारहरिचन्दस्थ गद्यबन्धो नृपायते।' 
महाकवि अर्हद्यास का पुरुवेबचम्पू अत्यन्त मनोहारिणी, पाडित्य एव 
कवित्व पूर्ण रचना है। मुनिसुब्रतकाव्य की रचना भी अत्यन्त सुन्दर है। 
मनोहर एवं गभीर अनुभवपूर्ण सुभाषित रत्नों से अलकृत तथा विशुद्ध 
विचारो का प्रेरक क्षत्रचूडामणिकाव्य का रसास्वाद प्रत्येक सरस्वती भक्त 
को लेना चाहिए। आचार्य वादीभसिह का जीवधरस्वामी के चरित्र को 
प्रकाशित करने वाला “गद्यच्िन्तामणि' जैसा अपूर्व, गभीर, कवित्व एव 
ज्ञानपूर्ण महाकाव्य जिसके अध्ययन गोचर हुआ है, उसे विदित होगा, कि 
'कादम्बरी' ही गद्यजगत्‌ की श्रेष्ठ कृति नही है; किन्तु गद्यचिन्तामणि 
और यशस्तिलकचम्पू नाम की जैन रचनाएँ भी है। इस प्रकाश मे कुछ 
भ्रक्तो का यह कीर्तन कि “बाणोच्छिष्टमिद जगत्‌' अतिशयोक्ति अथवा 
भक्तिपूर्ण उद्गार माना जाएगा। महाकवि बीरनदि का चअद्रप्रभचरित्र 
यथार्थ मे सुधाशु के सदृश आनन्द तथा शान्ति प्रदान करता है। कविवर 
हस्तिमल्‍ल का मैथिलीकल्याण तथा विक्रान्तकौरव नामक नाटक 
नाट्य साहित्य मे महत्त्वपूर्ण है! यदि सहदय साहित्यिक जैन काव्यरचनाओ 
का मनन तथा परिशीलन करे, तो उसे यह अनुभव होगा, कि जिस 
प्रकार तत्त्वज्ञान के क्षेत्र मे जैज ऋषियों तथा ज्ञानी जनो ने अपूर्ब सामग्री 
प्रदान की है, उसी प्रकार साहित्य-ससार को भी उनकी देन अनुपम हे। 


मेघ विजयगणि ने सप्त सधान महाकाव्य का निर्माण किया था। 
उसमे भगवान ऋषभनाथ, शातिनाथ, पार्श्वनाथ, नेमिनाथ, महावीर, कृष्ण 
तथा बलराम का चरित्र वर्णित है। अकबर ने इनकी विद्धत्ता का सम्मान 
करते हुए इन्हे “जगद्गुरु/ की उपाधि प्रदान की थी। 


जैन विद्वानों ने सस्कृत भाषा तक ही अपनी कल्याणदायिनी 
रचनाओ को सीमित नही किया, किन्तु अन्य भाषाओं मे भी उनकी 
रचनाएँ गौरवशालिनी है। प्रत्येक जीवनोपयोगी विषय पर जैन मुनीन्‍्द्रो ने 
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लोकहितार्थ प्रकाश डालने का सफल प्रयत्न किया है। प्रोफेसर बूलर 
का कथन है कि “जैनियो ने व्याकरण, ज्योतिष तथा अन्य ज्ञान के 
विषयो मे इतनी प्रवीणता प्राप्त की है, कि इस विषय मे उनके शत्रु भी 
उनका सम्मान करते है। 


ज्योतिषाचार्य डा० नेमिचन्द्र जैन ने लिखा है कि “जैनाचार्यो ने ई० 
स० की कई शताब्दियो के पूर्व ही ज्योतिष विषय पर लिखना प्रारम्भ 
किया था। इनके सूर्य प्रज्ञप्ति, चद्र-प्रज्ञप्ति, ज्योतिष्करण्डक आदि ग्रथ 
महत्त्वपूर्ण है। इन ग्रथो मे प्रतिपादित सिद्धान्तो पर ग्रीक ज्योतिष का 
बिल्कुल भी प्रभाव नही है। श्री श्याम शास्त्री ने अपनी वेदागज्योतिष 
की प्रस्तावना मे जैन ज्योतिष की ई० पूर्वकालीन महत्ता को स्वीकार 
करते हुए बताया है कि जैन ज्योतिष ब्राह्मण ग्रथो की अपेक्षा अधिक 
महत्त्वपूर्ण है। सूर्य प्रश्॒प्ति का युग मान वेदाग की अपेक्षा अधिक 
परिष्कृत है।” आर्यभूट से लेकर वराहमिहिर पर्यन्त भारतीय ज्योतिर्वेत्ताओ 
पर ग्रीक प्रभाव माना जाता है, किन्तु जैन ज्योतिष ग्रीक प्रभाव से मुक्त 
है। मास गणना, युग गणना, लग्न आदि प्रतिपादन जैन ग्रथो मे पूर्णतया 
मौलिक है। ग्रीक ज्योतिष मे पचवर्षात्मक युग का भान 767 दिन माना 
जाता है, किन्तु सूर्य प्रश्मप्ति मे 779 से कुछ अधिक मान आया है। 
ग्रीक ज्योतिष मे छाया का साधन मध्याहन की छाया पर से किया गया 
है, किन्तु सूर्य प्रज्ञप्ति मे पूर्वाह्ल कालीन छाया को लेकर ही गणित क्रिया 
की गई हे। सूर्य प्रज्ञप्ति मे मध्याहन की छाया का नाम पौरुषी दिया गया 
है। ग्रीक ज्योतिष मे तिथि नक्षत्रादि का मान सौर्य वर्ष प्रणली के आधार 
पर निकाला जाता है ओर पचाग का भी निर्माण आज इसी प्रणाली पर 
किया जाता है। सूर्य प्रज्नप्ति मे पचाग का निर्माण नक्षत्र वर्ष के आधार 
पर किया गया है। सूर्य प्रज्ञप्त मे समय की शुद्धि नक्षत्र पर से ही ग्रहण 
की गई है। युगारभ और अयनारभ भी ग्रीक ज्योतिष से भिन्‍न है। (ब्र० 
प० चदावाई अभिनदन ग्रथ पृष्ठ 362-364)। उनके कुछ शास्त्र तो 
यूरोपीय विज्ञान के लिए अब भी महत्त्वपूर्ण है। जैन साधुओ के द्वारा 
निर्मित नीव पर तमिल, तेलगू तथा कन्नड साहित्यिक भाषाओ कौ 
अवस्थिति है। 


474 जैन शासन 

प्राकृत विमर्शविचक्षण रा" ब० नरसिहाचार्य एमनए० अपने 
'कर्णाटककविचरिते' ग्रन्थ मे लिखते है-'कन्नड-भाषा के आद्य कवि 
जैन है। अब तक उपलब्ध प्राचीन और उत्कृष्ट रचनाओ का श्रेय जैनियो 
को है।' कन्नड़ साहित्य के एक मर्मज्ञ विद्वान्‌ लिखते है-“कन्नड भाषा 
के उच्च कोटि के साठ कवियो मे पचास कवि जैन हुए है। इनमे से 
चालीस कवियो के समकक्ष कवि इतर सप्रदायो मे उपलब्ध नहीं होते।” 
कविरत्नत्रय के नाम से विख्यात जैन रामायणकार महाकवि पप, 
शान्तिनाथ पुराण के रचयिता महाकवि पुन्न एवं अजितनाथपुराण के 
रचयिता कविवर रजन्न जैन ही हुए है। महाकवि पप तो कन्नड प्रान्त मे 
इतनी अधिक सार्बजनिक बदना को प्राप्त करते है, जितनी कि अन्य 
भाषाओ के श्रेष्ठ कवियों को भी प्राप्त नही होती। जिनका सम्पर्क 
कर्नाटक आदि प्रान्तीय साहित्यिको के साथ हुआ हो वे जानते है, कि 
श्रेष्ठ जैन रचनाकारो के प्रसाद से जैनेतर बन्धु भी जैन तत्त्वज्ञान के 
गभीर एवं महत्त्वपूर्ण तत्व से भी परिचित तथा प्रभावित रहते है। 
अध्यापक श्री रामास्वामी आयगर का कथन'"है'* कि तमिल साहित्य को 
जो जैन विद्वानो की देन है, वह तमिल भाषियो के लिए अत्यन्त 
मूल्यवान्‌ निधि है। तमिल भाषा मे जो सस्कृत भाषा के बहुत से शब्द 
पाए जाते है, यह कार्य जेनियो द्वारा सम्पन्न किया गया था। उन्होने ग्रहण 
किए गए सस्कृत भाषा के शब्दों मे ऐसा परिवर्तन किया, कि वे तमिल 
भाषा की ध्वनिगत नियमो के अनुरूप हो जावे। 


कन्नड साहित्य भी जैनियो का अधिक ऋणी है। वास्तविक बात तो 
यह है, कि वे उस भाषा के जनक है। कन्नड भाषा के विषय मे श्री 
राइस का कथन विशेष उपयोगी हे'-“2वी सदी के मध्य तक केवल 
जैन साहित्य ही पाया जाता है, तथा उसके पश्चात्‌ भी बहुत काल तक 
जैन साहित्य प्रमुख रहा है। उसमे अधिक प्राचीन रचनाएँ एवं अत्यन्त 
उच्च बहुसख्यक ग्रन्थ भी सम्मिलित है।” कवि मगरस ने नेमिजिनेश 
सगीत काव्य विविध रागरागनियो से अलकृत बनाया है। 


जैन साहित्य के महत्त्व को हृदयगम करने वाले एक महान्‌ 
साहित्यसेवी ने हमसे एक बार कहा था, कि “जैन साहित्य के द्वारा 
जैनधर्म जीवित रहेगा।” इस साहित्य के प्राण पूर्ण रहने का अन्यतम 
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कारण यह भी है कि जैनसाहित्य के निर्माण मे तपोवन बासी, शान्त, 
निराकुल, परम सात्त्विक प्रवृत्ति तथा आहार वाले, उदात्त चरित्र तथा 
महान्‌ ज्ञानी मुनीन्द्रो का पुण्य जीवन प्रधान कारण रहा है। सात्तिक 
जीवनशाली तथा प्रतिभावान्‌ व्यक्तियो की रचना का रस, गभीरता और 
माधुर्य इतर व्यक्तियो की कृतियो मे कैसे आ सकता है? 


जैनधर्म का पुरातन साहित्य अपूर्व वैज्ञानिक सामग्री समन्वित रहा 
है। सम्राट्‌ चद्रगुप्त मौर्य के गुरु भद्रबाहु श्रु्ेवली के समय तक 
द्वादशाग श्रुतज्ञन का सखाव था। बारहवे अग दृष्टिवाद के पचमभेद 
चूलिका मे पारद परिवर्तन, रसवाद, धातुवाद का कथन था। आकाशगता 
चूलिका मे आकाश मे गमन करने मे कारण मत्र, तत्र तथा यत्रो का 
वर्णन था। अगपण्णत्ति मे लिखा है - 


पारद-परिवर्तन रसवाद धातुवादाख्यान च। 

या चूलिका कथ्यते नानाजीवाना सुख हेतो ॥8॥ 
आकाशगता पुन. गगने गमनस्य सुमत्र-तत्र-पत्राणि। 
हेतूनिकथयति तपोषि तावत्यपदमात्र सम्बद्धा॥घ8॥ पृष्ठ304 


यह विपुल ज्ञानरशि धार्मिक विद्वेषत्श कावेरी, तुगभद्रा आदि 
नदियो मे डुबाई गई। अग्नि मे जलाई गई। 


अतकृत दशाग नाम के अष्टम अग मे जिन दस अलकृत 
केवलियो का वर्णन है, उनमे एक केवली का नाम रामपुत्र था। नवम्‌ 
अग अनुत्तरोपपादाग मे चिलात-पुत्र नाम के महर्षि का वर्णन है, जिन्होने 
घोर तपश्चर्या के साथ मरण प्राप्त करके विजयादि अनुत्तर विमान मे सुर 
पदवी प्राप्त की। इस प्रकार पुरातन भारत के इतिहास के देखने से यह 
ज्ञात होता है, कि अनेक व्यक्तियो के नाम मे 'पुन्न' शब्द की योजना रहा 
करती थी। 


भगवान्‌ महावीर प्रभु की दिव्य तथा सर्वागीण सत्य को प्रकाश मे 
लाने वाली दिव्यध्वनि को अर्थत, ग्रहण कर श्रमणोत्तम गौतम गणधर ने 
आचाराग आदि द्वादइश अगो की रचना की, उनका स्वरूप और विस्तार 
आदि के परिज्ञानार्थ गोम्भट्सार जीवकाण्ड की 344 से 367 गाथा 
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पर्यन्त विवेचन का परिशीलन करना चाहिये। उससे प्रमाणित होता है कि 
जिनेन्द्र की वाणी मे महापुरुषो का पुण्य चरित्र, सदाचरण का मार्ग, 
दार्शनिक चिम्तना तथा इस जगत्‌ के आकार-प्रकार आदि का अनुयोग 
चतुष्टय के नाम से अत्यन्त विशद वर्णन किया गया है। 


डा० जैकोबी ने राजकोट के भाषण मे कहा था “[श्रागाह्मा। 00भा5 
23 ५४३४ 7355 0 [009]680726 भा( 04 ॥5 जज ७छछफ/एणफाह 0 भी ज्रा0 
धाध्याश€5०07 06 शष्मणज भाएं टमंप8, 00॥ ए।0050970 भव 70ए7075, 
०08 जा धरॉशिभ्रणार 75 ए शा गराएणांभा९८6 ण ०प्रा द्ा0जी68026 ण 
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यहाँ यह शका सहज उत्पन्न होती है, कि साधक के लिए उपयोगी 
आत्मनिर्मलताप्रद आध्यात्मिक साहित्य का निर्माण आवश्यक था। अन्य 
विषयो का विवेचन जैन महर्षियो ने किस लिए किया? इसका समाधान 
यह है कि मनुष्य का मन चचल बन्दर के समान है, जिसे कर्मरूपी 
बिच्छू ने डैंस लिया है और जिसने मोहरूपी तीत्र मदिरा का पान किया 
है। वह अधिक समय तब आध्यात्मिक जगत्‌ मे विचरण करने में 
असमर्थ है; अत- वह अमार्ग मे स्वच्छद विहार कर अनर्थ उत्पन्न न 
करे, इस पवित्र उद्देश्य से अन्य भी विषयो का प्रतिपादन किया गया, 
जिन मे चित्त लगा रहे और साधक राग द्वेष से अपनी मनोवृत्ति को 
बचावे। जैनशासन के ग्रथो का अन्तिम लक्ष्य अथवा ध्येय आत्मनिर्मलता 
तथा विषय-विरक्ति है, इसलिए साहित्य की रचनाओ मे लोकरुचि का 
लक्ष्य करते हुए उसमे आकर्षणनिमित्त श्रुगारादि रसो का भी यथास्थान 
उचित उपयोग किया गया हे, किन्तु वहाँ उस श्रुगार तथा भाग को जीवन 
के लिए असार सामग्री बता आत्मज्योति के प्रकाश मे स्वरूपोपलब्धि की 
ओर प्रेरणा की गई है, ऐसी स्थिति मे वहाँ श्रुगारादि रसो की मुख्यता 
नहीं रहती है। भवन्त गुणभद्ग स्वामी ने आत्मानुशासन में एक सुन्दर 
शिक्षा दी है-“बुद्धिशाली व्यक्ति को उचित है कि अपने मनरूपी 
बन्दर को श्रुतस्कन्ध द्वादशागरूप महान वृक्ष मे रमावे।” गणित, ज्योतिष 
आदि विषयो मे चित्त लगने पर मन की चचलता दूर होती है। वह शान्त 
एव निरुपद्रव हो जाता है। नवमी सदी मे रचित महावीराचार्य के 
गणितसार-सग्रह मे जैन दृष्टि से गणितशास्त्र पर मार्मिक प्रकाश डाला 


उृण्यानुबन्धी वाइसय_ _ ______[_३[औ३]]_ _47 


गया है। गणित ग्रन्थ के विशेषज्ञ प्रो" दत्त महाशय ने इस गणित ग्रन्थ 
के विषय में लिखा है'”-त्रिभुज (२8800 07/8०) के विषय मे विशेष 
बातो को प्रकाश मे लाने का श्रेय यथार्थ मे महावीर आचार्य को है। 
आधुनिक इतिहासवेत्ता भूल से यह श्रेय उक्त आचार्य के पश्चादवर्ती 
लेखको को देते है। दर्शन और न्याय के क्षेत्र मे समन्तभद्र, सिद्धसेन, 
अकलक, हरिभद्र, विद्यानन्दि, माणिक्यनन्दि, प्रभाचन्द्र, अनन्तवीर्य , 
अभयदेव, वादिदेव, हेमचन्द्र, मल्लिषेण, यशोविजय आदि की रचनाएँ 
इतनी महत्त्वपूर्ण हैं, कि उनका सम्यक्‌ परिशीलन अध्येता को जैनशासन 
की ओर आकर्षित किए बिना नही रहता। स्वामी समन्तभद्र की रचनाएँ 
अपनी लोकोत्तरता तथा असाधारणता के लिए विख्यात है। उनका 
देवागमस्त्रोत्र विश्व के समस्त चिन्तको के लिए चिन्तामणि के समान है। 
विद्यानन्दि सदृश अनेक चिन्तको ने उस स्ट्रोत्र के अनुशीलन के 
फलस्वरूप जैनशासन को स्वीकार किया। उस 4 श्लोक प्रमाणस्तोत्रपर 
तार्किक तपस्वी अकलकदेव ने अष्टशती टीका आठ सौ श्लोक प्रमाण 
बनाई। उस पर आचार्य विद्यानन्दि ने आठ हजार श्लोक प्रमाण अष्टसहस्त्री 
नाम की विश्वातिशायिनी टीका बनाई। इस रचना के विषय मे स्वय 
ग्रन्थकार ने लिखा है- 


“श्रोतव्याष्टसहस्त्री श्रुतै: किमन्यै: सहस्त्रसख्यानै-। 
विज्ञायते ययैव स्वसमय-परसमयसदभाव-॥” 


“यथार्थ मे सुनने योग्य शास्त्र तो अष्टसहस््री है। उसे सुनने के 
अनन्तर हजारो शास्त्रों के श्रवण मे क्‍या सार है? इस एक ग्रन्थ के द्वारा 
ही स्वसमय-अपने सिद्धान्त तथा पर समय-अन्य सिद्धान्तो का अवबोध 
होता है।' 


भगवद्‌गीता की आज के युग मे सुन्दर एवं तात्ततिक निरुपण के 
कारण बहुत प्रशसा सुनने मे आती है, इसी दृष्टि से यदि हम 
देवागमस्तोत्र पर विचार करे, तो निष्पक्ष भाव से हमे बहिनगीता के 
समान विशेष गौरव ज्येष्ठ बन्धू देवागमस्तोत्र को प्रदान करना न्याय होगा, 
कारण उसमे विविध दार्शनिक भ्रान्त धारणाओ को दुर्बलताओ को प्रकट 
करते हुए समन्वय का असाधारण और अपूर्व मार्ग उपस्थित किया गया 
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है। जैन आचार्य परम्परा मे समन्तभद्र स्वामी के पाण्डित्य पर बडी 
श्रद्धा तथा सम्मान की भावना व्यक्त की गई है। आचार्य बीरनन्दि 
कहते है- 


“शुणान्विता निर्मलवृत्तमौक्तिका नरोत्तमै. कण्ठविभूषणीकृता। 
न हारयष्टि: परमेव वुर्लभा समन्तभद्राविभवा चर भारती॥” 


गुणान्वित-डोरायुक्त, निर्मल एव गोल मुक्ताफल सयुकत, पुण्यात्माओ 
के द्वारा कण्ठ मे धारण की गई हारयष्टि ही दुर्लभ नही है, किन्तु 
समन्तभद्रादि आचार्यो की वाणी भी दुर्लभ है, कारण वह भी गुणान्वित-ओज , 
माधुर्य आदि गुण सम्पन्न है, वह भी निर्मलचरित्र मुक्तात्माओ के वर्णन 
से युक्त है, महान्‌ मुनीन्रो आदि ने उस सरस वाणी से अपने कण्ठ को 
अलकृत किया है। इसी प्रकार तमिल रचनाओ मे नीलकेशी नाम का 
महानू विचारपूर्ण तथा दार्शनिक गुत्थियो को सुलझाकर अहिसा तत्त्व ज्ञान 
की प्रतिष्ठा स्थापित करने वाला काव्य समयदिवाकर वामन मुनि की 
टीका सहित राव बहादुर प्रोफेसर श्री ए० चक्रवर्ती एम० ए० मद्रास के 
द्वारा प्रकाश मे आया है। उसमे भी तुलनात्मक पद्धति से सत्य की 
उपलब्धि का सुन्दर प्रयत्त किया गया है। श्री चक्रवर्ती की 320 पेज की 
भूमिका अग्रेजी मे छपी है। इससे तमिल से अपरिचित व्यक्ति भी 
उसका रसास्वादन कर सकते है। जीवक-चिन्तामणि, त्रिषष्ठिचरित्र, 
नन्नूल कनडी की उज्ज्वल जैन रचनाएँ मद्रास विश्व विद्यालय ने बीए, 
एमए के पादयक्रम मे रखी हे। 


जैन ग्रन्थकारो ने भाषा को भाव प्रकाशन करने का साधन मात्र 
माना। इस कारण इन्होंने सस्कृत को ही देववाणी-विद्वानो की भाषा-समझ 
अन्य भाषाओ के प्रति उपेक्षा नही को, प्रत्युत हर एक सजीव भाषा के 
माध्यम से वीतराग जिनन्द्रदेव की पवित्र देशना का जगत्‌ मे प्रसार 
किया। वैदिक पण्डिते सस्कृत के सौन्दर्य पर ही मुग्ध थे, किन्तु जैनियो 
ने पुरातन युग मे प्राकृत नामक जनता की भाषा को अपने उपदेश का 
अवलम्बन बना अत्यन्त पुष्ट, प्रसन्न तथा गभीर रचनाओ द्वारा उसके 
भण्डार को अलकृत किया। 


ईसा से छह शताब्दी पूर्व गौतम गणधर ने प्रतिक्रमण ग्रथत्रयी की 
प्राकृत मे रचना को थी। उस पर तार्किक आचार्य प्रभाचद्र की सस्कृत 
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टीका मुद्रित हो चुकी है। ईसवी के प्रारभ काल मे पुष्पदन्त, भूतबलि, 
गुणधर, कुन्दकुन्द, यतिवृषभ आदि मुनीन्द्रो ने अपनी महत्त्वपूर्ण रचनाओ 
के द्वारा प्राकृभाषा के मस्तक को अत्यन्त समुन्तत किया है। पुष्पदन्त 
भूतबलि कृत षट्खडागम की 46000 श्लोक प्रमाण प्राकृत भाषा मे 
सूत्र रचना के प्रमेष की अपूर्वता विश्व को चकित करने वाली है। 
लगभग 6 हजार श्लोक प्रमाण प्राकृत सूत्रों पर बीरसेनाचार्य ने बहत्तर 
हजार श्लोक प्रमाण धबला टीका नाम का सर्वाग सुन्दर भाष्य रचा। 
भूतबलि स्वामी का 40 हजार श्लोक प्रमाण महाबन्ध ग्रथ विश्व 
साहित्य की अनुपम निधि है। गुणधर आचार्य ने 233 गाथाओ मे 
कषायप्राभृत बनाया, जिसकी टीका जयधवला 60 हजार श्लोक प्रमाण 
वीरसेन स्वामी तथा उनके शिष्य भगवज्जिनसेन ने की है। कुन्दकुन्द 
मुनीन्द्र ने अध्यात्म नामक परा-विद्या के अमृतरस से आपूर्ण अनुपम 
ग्रन्थयज समयसार की रचना की। उसके आनन्द-निर्झर के प्रभाव से 
जगत्‌ का परिताप सतप्त नहीं करता। उनकी यह शिक्षा प्रत्येक साधक 
के लिए श्वासोच्छवास की पवन से भी अधिक महत्त्वपूर्ण है और 
प्रत्येक सत्पुरुष को उसे सदा हृदय मे समुपस्थित रखना चाहिए, “मेरी 
आत्मा एक है। अविनाशी है। ज्ञान-दर्शन-शक्तिसम्पन्न है। मेरी आत्मा 
को छोडकर शेष सब बाहरी वस्तुएं है। यथार्थ मे वे मेरी नही है। उनका 
मेरी आत्मा के साथ सयोग सम्बन्ध हो गया है।” मेरी आत्मा जब 
विनाश-रहित है, तब वज्रपात भी उसका कुछ बिगाड नहीं कर सकता 
है। शरीर के नाश होने से मेरी आत्मा का कुछ भी नहीं बिगडता है। 
कारण, शरीर मेरी आत्मा से पृथक्‌ है। मेरी आत्मा तो एक है, एक थी, 
और यथार्थत एक ही रहेगी। जिसकी इस सिद्धान्त पर श्रद्धा जम चुकी 
है वह न मृत्यु से डरता है, न विपत्ति से घबडाता है और न भोगविषयो 
से व्यामुग्ध ही बनता है। वह साधक एक यही तत्त्व अपने हृदय पटल 
पर उत्कीर्ण करता है- 





“एगो में सासदो आदा णाणदसणलक्खणो। 
सेसा मे बाहिरा भावा सव्वे सजोगलक्खणा॥” 


»प्राकृत भाषा के पश्चात्‌ उद्भूत होने वाली विभिन्‍न प्रातीय 
भाषाओ की मध्यवर्तिनी अपभ्रश नाम की भाषा मे भी जैन कवियो ने 
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स्तुत्य कार्य किया है। अब तक इस भाषा मे लिखे गए उपलब्ध बहुमूल्य 
ग्रन्थो मे जैन रचनाओ की ही विपुलता है। यह भाषा श्रुतिधर मालूम होती 
है। इसके विषय मे यह कथन यथार्थ है-“देसिल बअना सब जन 
मिट्ठा ”। 

इस भाषा मे पुष्यदन्त महाकवि का महापुराण अत्यन्त कीर्तिमान्‌ 
है। ये पुष्पदन्त षघट्खडागम के रचयिता पुष्पदन्त स्वामी से भिन्‍न है। ये 
नवमी सदी मे हुए है, इनके पिता-माता पहले शिवभक्त ब्राह्मण थे 
पश्चात्‌ उन्होने जैन धर्म स्वीकार किया था। अपने माता-पिता के द्वारा 
जैन धर्म को अगीकार करने पर पुष्पदन्त ने भी जैनशासन को स्वीकार 
किया होगा, ऐसा प्रतीत होता है। इनकी रचना मे शब्द, अर्थ, रसप्रवाह 
आदि की दृष्टि से अपूर्व सौन्दर्य है। महाकवि के महापुराण मे 22 
सधियाँ है। श्लोक सख्या लगभग 20 हजार है। यदि राष्ट्र भाषा मे 
इसका अनुवाद मूल सहित प्रकाशित किया जाए तो साहित्यरसिको को 
महान्‌ आनद प्राप्त होगा। कवि के णायकुमारचरिउ और जसहरचरिउ भी 
प्रख्यात ग्रथ है। रइधू कवि की दशलक्षण पूजा प्रसिद्ध हे, वह बहुत 
रसपूर्ण है। इनकी 25 रचनाएँ मिलती है इन्होने हरिवशपुराण, रामपुराण, 
सिद्धचक्रचरित्र, सम्मत्त-गुणनिधान आदि लगभग चौबीस ग्रथ पुराण, 
सिद्धान्त, अध्यात्म तथा छन्द शास्त्र आदि सोलहवी सदी मे बनाये थे। 
'कनकामर मुनि रचित करकण्डुचरित्र भी एक सुन्दर रचना है। उसमे 
करकण्डुनरेश का आकर्षक चरित्र दिया है। यदि अपभ्रश साहित्य का 
गहरा अध्ययन किया जाए तो भारतीय इतिहास और साहित्य के लिए 
बहुमूल्य और अपूर्व सामग्री प्राप्त हुए बिना न रहेगी, अपभ्रश भाषा मे 
सातवी शताब्दी से 7वी सदी पर्यन्त का महत्त्वपूर्ण जैन साहित्य उपलब्ध 
होता है। अपभ्रश का सर्वप्रथम उल्लेख पातजलि के महाभाष्य मे मिलता 
है। वह ईसवी सन्‌ से दो सदी पूर्व की रचना कही जाती है। जैन कवि 
विमलसूरि के पठमचरिउ मे भी अपभ्रश का प्रभाव दृष्टिगोचर होता है। 
यह अपभ्रश भाषा हिन्दी की जननी सदृश है। सिधी, पजाबी, गुजराती, 
मराठी, उडिया, बगला और असमिया भाषा भी अपभ्रश से प्रसूत है। 
श्री राहुल का कथन है कि अपप्रश के प्रथम महाकवि बनने का श्रेय 
स्वयम्भू को मिलता है। अपभ्रश भाषा आजकल के तमिलनाडु और 
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उसके पास की कुछ भूमि को छोडकर सारे भारत की शिष्ट भाषा थी। 
स्वयम्भू तेलुगु तथा कन्‍नड भाषाओ की भूमि मे रहते थे। अपभप्रश 
कविता उत्तर मे ही नही बल्कि दक्षिण मे तुगभद्रा के किनारे भी समादर 
प्राप्त थी। स्वयम्भू के पठमचरिठ (पद्मचरित्र), रिट्रुधामिचरिठ 
(अरिष्टनेमिचरित्र) तथा स्वयभूछन्द, ये तीन ग्रन्थ अपूर्व है। स्वयम्भू के 
पुत्र त्रिभुवन स्वयम्भू ने उनके रामायण की 83वीं सन्धि से आगे सात 
संधियाँ लिखकर उसमे जोडी थी। स्वयम्भू रामायण की सबसे पुरानी 
प्रति 557, जेठ सुदी 0, बुधवार को गोपाचल (ग्वालियर) मे 
लिखकर समाप्त की गई थी। यह प्रति तुलसीदास जी के 623 ई० मे 
देहान्त से 59 वर्ष पहिले लिखी गई थी। राहुल जी के मत से “तुलसी 
की तरह ही स्वयम्भू अति महान्‌ कवि थे। सस्कृत काव्य जगत मे जो 
स्थान कालिदास का है, हिन्दी मे तुलसी जिस स्थान पर हैं, अपभ्रश के 
सारे काल मे स्वयम्भू वही स्थान रखते है। स्वयम्भू अब हमारे अमर 
कवि है। राहुल जी ने स्वयम्भू कवि रचित पठमचरिउठ का गभीरतापूर्वक 
मनन किया, तो उन्हे यह प्रतिभास हुआ, कि रामचरितमानस के निर्माता 
विख्यात हिन्दी कवि तुलसीदास जी की रचना पर पठमचरिठ का गहरा 
प्रभाव है। यह बात श्री राहुल जी ने सन्‌ 945 की सरस्वती मे प्रकट 
की है। इसी प्रकार न जाने कितनी अधकार मे पडी हुई बाते प्रकाश मे 
आवेगी और कितनी भ्रान्त धारणाओ का परिमार्जन न होगा? हिन्दी भाषा 
मे भी बनारसीदास, भैया भगवतीदास, भूधरदास, द्यानतराय, दौलतराम, 
जयचन्द, टोडरमल, सदासुख और भागचन्द आदि दिद्वानो ने बहुमूल्य" 
रचनाएँ की है, जिनसे साधक को विशेष प्रकाश और स्पफूर्ति प्राप्त हुए 
बिना न रहेगी। 


हजारो अपूर्व अपरिचित ग्रथो के विषय मे परिज्ञान कराना एक छोटे 
से लेख के लिए असभव है। अत हमने सक्षेप मे उस विशाल 
जैनवाडमय रूप समुद्र की इस संक्षिप्त लेख रूप वातायन द्वारा अत्यन्त 
स्थूलरूप से एक झलकमात्र दिखाना उचित समझा जिससे विशेष 
जिज्ञासा का उदय हो। 


अब हम कुछ अवतरणो द्वारा इस बात पर प्रकाश डालेगे कि, जैन 
रचनाओ में कितनी अनुपम, सरस, शान्त तथा स्फूर्तिपूर्ण सामग्री विद्यमान है। 
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अमृतचन्द्र सूरि अपने आध्यात्मिक ग्रथ नाटक समयसार मे 
लिखते है- “जब तात्त्विक दृष्टि उदित होती है, तब यह बात प्रकाशित 
होती है कि आत्मा का स्वरूप परभाव से भिन्‍न है, वह परिपूर्ण है, 
उसका न आरम्भ है और न अवसान है। वह अद्वितीय है, सकल्प-विकल्प 
के प्रपच से वह रहित हे।' 


आत्मा अमर है, इस विषय मे अमृतचन्द्र सूरि का कितना 
हृदयग्राही स्पष्टीकरण है? वे कहते है-“” प्राणो के नाश का ही तो नाम 
मृत्यु है। इस आत्मा का प्राण ज्ञान है, जो अविनाशी रहने के कारण 
कभी भी विनष्ट नहीं होता। इस कारण आत्मा का भी कभी मरण नहीं 
होता। अत; ज्ञानी जन को किस बात का डर होगा? वह निर्भयतापूर्वक 
स्वय सदा स्वाभाविक ज्ञान को प्राप्त करता है। 


पूज्यपाद स्वामी द्रव्यार्थिक नय की अपेक्षा से कितनी उज्ज्वल 
तथा गभीर बात कहते है-?'जो परमात्मा है, वही मे हू, ( आत्मपना दोनो 
मे ही विद्यमान है) जो मै हू, वही परमात्मा है। ऐसी स्थिति मे मुझे 
अपनी आत्मा की ही आराधना करना उचित है, अन्य की नही।' 


बुधजन जी लिखते है- 


“मुझमे तुझमे भेद यो, और भेद कछु नाहि। 
तुम तन तज परजत्रह्ा भए, हम दुखियातन माहि॥”-सतसई। 


आत्मतत्त्व का साक्षात्कार किस अवस्था मे होता है, इस पर स्वामी 
पूज्यपाद कहते है-“जब अन्तःकरण-जल राग-द्वेष, मोहादि की लहरों 
से चचल नही रहता है। तब साधक आत्मतत्त्व का साक्षात्कार करता है। 
अन्य लोग उस तत्त्व को नही जानते है। 


उनका यह भी कथन है कि-”इस “शरीर मे आत्म-दृष्टि या 
आत्म-चितना के कारण यह जीव शरीरान्तर धारण करने के कारण को 
प्राप्त करता है। विदेहत्व की उपलब्धि-शरीर रहित अपने आत्म-स्वरूप 
की प्राप्ति-का बीज है आत्मा मे ही आत्मभावना धारण करना। ज्ञानाकुश 
मे कहा है, “शरीर चैत्यालय है तथा आत्मा चैत्य अर्थात्‌ मूर्ति है। उस 
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आत्मा की आराधना चैत्यभक्ति है। वह अक्षय है तथा ससार 
विमुक्त है।"* 


इष्टोपदेश मे कहा है-'“तत्त्व का निष्कर्ष है-जीव पृथक्‌ है और 
पुदूगल भी पृथक्‌ है। इसके सिवाय जो कुछ भी कहा जाता है, वह 
इसका ही स्पष्टीकरण है।” जीव और शरीर का भेद विज्ञान सम्यग्दर्शन 
है। आत्मा को जड शरीर से पृथक्‌ कर लेना सम्यक्‌ चरित्र और तप 
साधना पर निर्भर हे। आचार निरपेक्ष विचार मात्र से इष्ट सिद्धि नही 
होती है। 


इस कारण आत्मज्ञानी ऋषि कहते है--४“४जिस उपाय से यह जीव 
अविद्यामय अवस्था का परित्याग कर विद्यामय-ज्ञानज्योतिमय स्थिति को 
प्राप्त कर सके, उसकी ही चर्चा करो, दूसरो से उसके विषय मे पूछो, 
उसकी ही कामना करो। इतना ही क्यो इसी विषय मे निमग्न भी हो 
जाओ।” 


अध्यात्म रहस्य मे प. आशाथर जी ने रत्लत्रय स्वरूप-सम्यग्दर्शन, 
ज्ञान, चारित्रात्मक को ही मुमुक्षुओ के द्वारा पृच्छनीय, अभिलाषा योग्य 
तथा दर्शनीय कहा हे। यह रल्लत्रय स्वरूप आत्मा ही निर्वाण का 
मार्ग है.- 


रलत्रयात्म-स्वात्मैब मोक्षमार्गोज्जसास्ति तत्‌। 
स पृष्टव्य: स एष्टव्य. स द्रष्टव्यो मुमुक्षुभि.॥4॥ 


आत्म स्वातत्रय के आकाक्षी को इस सत्य को भी दृष्टिपथ मे 
रखना चाहिए कि वर्तमान अवस्था मे वह मुक्त नही है। उसमे मोक्ष जाने 
की शक्ति है। उसे कर्मो के आस्त्रव बध को रोकते हुए सवर और निर्जरा 
का सहयोग प्राप्त करना होगा। आत्मा का सबसे भयकर शत्रु मोहनीय 
कर्म है। तत्त्वानुशासन मे आचार्य रामसेन कहते है :- 


बध के कारणों मे मोहकर्म चक्रवर्ती कहा गया है। इस मोह 
चक्रवर्ती के सचिव रूप मे मिथ्या ज्ञान ने आश्रय किया है।”? 
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मोह के होने पर ममकार और अहकार रूप विकारी परिणाम 
उत्पन्न होते है इस सत्य को कवि की भाषा मे आचार्य कहते है- 


उस मोह के 'ममकार' और 'अहकार' नाम के दो पुत्र सेनापति 
रूप है; जिसके कारण मोह का चक्र अत्यन्त अभेद्य बना हुआ है।" 


मोह को जीतने की बात तो सारा ससार कहता है, कितु वह मोह 
के बधन को ही सदा मजबूत बनाता है। आत्मा का ध्यान मोह के क्षय 
का प्रमुख कारण है। आत्म ध्यान का उपाय क्‍या है, इस विषय मे 
तत्त्वानुशासन के ये शब्द अत्यन्त मार्मिक और महत्त्वास्पद हे - 


अधपरिग्रह का त्याग, कषायो का निग्रह, अहिसादि ब्रतो का धारण, 
मन तथा इंद्रियो को जीतना ध्यान की उत्पत्ति मे सहायक सामग्री है। 


इससे यह स्पष्ट हो जाता है, कि जो ब्रताचरण से डरते है, 
परिग्रहादि के सग्रह मे लगे हुए है, क्रोधादि कषायो के भण्डार है तथा 
इंद्रियों के दास बनकर मन के दासानुदास सदृश चेष्टा करते है, वे 
आत्मा का ध्यान नही कर सकते है। ऐसे भी व्यक्ति है, जो अध्यात्मवेत्तापने 
के अहकारी बन उपरोक्त साधनों के विरुद्ध प्रलाप करते है, वे यथार्थ 
मे करुणा के पात्र हे, क्योंकि उनका प्रलाप वास्तव मे मोहोदय जनित 
है। उन्हे अपने स्वरूप का भी पता नही है। मोहनीय कर्म के तीव्र उदय 
मे जीव की विचित्र स्थिति होती है। वे मोह के गुलाम है। 


राजचद्रभाई का यह कथन यथार्थ है, “वर्तमान दुषम काल है। 
मनुष्य का मन भी दुषम देखने मे आता है प्राय: करके परमार्थ से शुष्क 
अतःकरण वाले परमार्थ का दिखावा करके स्वेच्छा से आचरण करते 
है।” (श्रीमद्‌ राजचद्रग्रथ पृष्ठ 800)। 


जिनागम का स्वाध्याय भी आत्मशुद्धि का महत्त्वपूर्ण स्थान है। 
ध्यान मे स्वाध्याय सहायक है और ध्यान से स्वाध्याय मे अपूर्व रस आता 
है। शास्त्र यद्यपि अचेतन है, कितु उनके निमित्त से जीव श्रेयोमार्ग मे लग 
जाता है। 'अभीक्ष्ण ज्ञानापयोग' के द्वारा तीर्थकर का पद प्राप्त होता है। 
मुनि को “ज्ञान-ध्यान-तपोरक्त:' कहा है। ध्यान के पोषक ज्ञान और तप 
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है; इसी से समतभद्र स्वामी ने ध्यान को ज्ञान और तप के मध्य मे स्थान 
दिया है। तत्वानुशासन का कथन अगीकार करने योग्य है :- 


2स्वाध्याय के द्वारा ध्यान का अभ्यास करे तथा ध्यान से स्वाध्याय 
को चरितार्थ करे। ध्यान और स्वाध्याय रूपी सपत्ति के द्वारा परमात्मा 
प्रकाशित होता है।'” इससे यह स्पष्ट हो जाता है, कि परमात्मा बनने के 
लिए सयम स्वाध्याय तथा ध्यान का आश्रय अगीकार करना आवश्यक 
है। चारित्रचक्रवर्ती 708 आचार्य शान्तिसागर महाराज ने सन्‌ 85 मे 
अपनी हीरक जयती के अवसर पर दिये गए मार्मिक उपदेश मे कहा 
था कि “अब सूर्य के समान केवली भगवान्‌ सर्वज्ञ केवली का इस क्षेत्र 
मे अभाव है। दीपक के समान उनकी वाणी विद्यमान है जो साक्षात्‌ 
भगवान्‌ सदृश है। उस वाणी का शञ्रद्धापूर्वक मनन करना चाहिए। ससार 
की व्याधि दूर करने के लिए जिनवाणी महान्‌ औषधि है। औषधि लेने 
घबाले को अपध्य छोडना चाहिए। हिसादि पाचों पाप अपधथ्य है और 
उनका त्याग पथ्य है। स्वाध्याय द्वारा जिनवाणी रूप अमृतरस का पान 
करने वाला और अपथ्य से बचने वाला जीव सच्चे कल्याण को प्राप्त 
करेगा।" ' अह ब्रह्म' या 'सोह' कहने मात्र से यह ससारी मोहजनित मूर्छा 
से मुक्त नहीं हो सकता है। इस मोह के पाश से छूटने के लिए महा 
पुरुषार्थ आवश्यक है। विषयासक्त प्रमादी मोह का पक्का चेला है। मोह 
विजय के उद्योगी को ये चार बाते स्मरण रखना चाहिए :- 


७गुरु का उपदेश, तत्त्व श्रद्धान, निरन्तर अभ्यास तथा मन की 
स्थिरता ये चार बाते ध्यान की सिद्धि मे मुख्य हेतु है। 


जैनागम का कथन स्याद्वाद दृष्टि समन्वित है; क्योंकि एकान्तवाद 
के द्वारा अविद्या का अन्धकार दूर नही होता है। गुरु, शास्त्र, तीर्थ, मंदिर 
तथा ब्राह्म सामग्री के निमित्त से जीव का कल्याण होता है, यह व्यवहार 
नय का कथन है। स्वाश्रयी निश्यच नय बाह्य सामग्री को गौणकर आत्मा 
के उद्धार का उपाय आत्मा को हो माना है। वृन्दावन जी कहते है :- 


दोठ नय जिनमत विधे नय निएचय-व्योहार। 
तिन बिन लहे न हस यह शिव सरवर की पार॥ 
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प्राथमिक अवस्था मे व्यवहार नय के द्वारा साधक शक्ति का सचय 
करता हुआ निश्चय पथ पर चलने की यथार्थ क्षमता प्राप्त करता है। 
प्रथम अवस्था मे गुरु का शरण ग्रहण करना आवश्यक है। गुरु ज्ञानाजन 
को नेत्रो मे आज कर अज्ञानाधकार को दूर करते है। इस पद्य से सभी 
परिचित है :- 


अज्ञान-तिमिराधाना ज्ञानाजन-शलाकया। 
अक्षुरुमीलित येन तस्मै श्रीगुरवे नम:॥ 


गुरु के उपदेश को महत्त्व प्रदान करना व्यवहार दृष्टि है। निश्चयाभासी 
लोग व्यवहार नय के प्रति शत्रुभाव धारण कर उसे कोसते हुए उसको 
उपेक्षा योग्य मानते है। अनेकातवादी की दृष्टि मे दोनो नयो के द्वारा तत्त्व 
की उपलब्धि होती है। दोनो बिजली के ऋण-धन विद्युत युक्त तार 
समान है। दोनो अभेद-अद्ठैत तत्त्व को ग्रहण करने वाली निश्चय दृष्टि 
को न प्राप्त कर जिन्होने व्यवहार नय को तुच्छ जान छोड दिया, वे जीव 
अनन्त ससार मे भ्रमण करते है। अध्यात्मग्रथो मे निश्चय नय की 
मुख्यता से वस्तु तत्त्व का निरुपण किया जाता है, उसे पढ़कर विवेक 
विहीन व्यक्ति व्यवहार नय को निदनीय मान बैठते है, ऐसा करने से वह 
गहरे मिथ्यात्व के रोग ग्रस्त बन कुगति की सामग्री सचय करने मे तत्पर 
हो जाते है। अपना सर्वनाश करते हुए भी ये एकान्ती अपने को 
प्रगतिशील सोचते है। निश्चय नय कहता है कोई किसी का उपकार नहीं 
करता है। कोई गुरु नहीं है। यही पक्ष पकडकर यदि आचार्य, उपाध्याय 
तथा साधु परमेष्ठी धर्म की देशना बन्द कर दे, तो कैसी अनर्थ पूर्ण 
स्थिति हो जायेगी। सत्पुरुष सर्वदा परहित के प्रतिपादन कार्य मे निरत 
रहते है। सर्वार्थसिद्धि मे निर्ग्रन्थाचार्य वर्य का कार्य पर हित का उपदेश 
करना बताया है-“परहित प्रतिपादनैक कार्य. निर्ग्रन्था चार्यवर्य।” 
वीरसेनाचार्य ने वेदना खण्ड के आरम्भ मे आचार्य परमेष्ठी को 
“परिवालिय भविय-जिपलोओ ”-“परिपालित-भव्य-जीवलोक:" कहा 
है। उन्होने कषायप्राभुत॒ की जयधवलाटीका मे कहा है कि गौतम गणधर 
व्यवहार नय को असत्य न मानकर उसे बहुत जीवो का अनुग्रह करने 
वाला तथा आश्रयणीय मानते थे। इसी से व्यवहार नय की अपेक्षा 
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उन्होंने चौबीस अनुप्रयोग द्वार के आरभ मे मगल किया है। “ववहारणचय 
पदुच्च पुण गोदभसामिणा चदुवीसण्ह-मणुयोगह्वराणमादीए मगल कद. 
जो बहुजीवा णुग्गहकारी ववहारणओ सो चेव समस्सिदव्बो त्ति मणेणावहारिय 
गोदमथेरेण मगल तत्थकय ” (जय धवला टीका भाग |, पृष्ठ 8)। आध्यात्मिको 
के चूडामणि भगवान गौतम स्वामी ने जब व्यवहार नय को प्रशसनीय 
कहा है और उसका आश्रय ग्रहण किया है, तब निश्चय नय भासियो 
का व्यवहार नय की अपेक्षा किया गया प्रतिपादन सर्वथा मिथ्या कहना 
तत्त्वदृष्टि के पूर्णतया प्रतिकूल है। व्यवहार का एकान्ती जैसे मोक्ष को 
नहीं पाता, इसी प्रकार अनेकातदृष्टि के प्रतिकूल अध्यात्मवाद के नाम 
पर निश्चयाभासी बनना भी निर्वाण प्रद नहीं है। 


व्यवहार नय का आश्रय ले अनिर्वचनीय तत्त्व को वाणी द्वारा 
वचनीय बना प्रतिपादन कर जीव को कल्याण पथ मे लगाया जाता है, 
कितु आत्मस्वरूप का विचार करते समय शुद्ध स्वरूप की अपेक्षा जीव 
को वचनो के अगोचर भी कहा जाता है। स्याद्वाद दृष्टि से आत्मा 
कर्थचित्‌ वाणी के गोचर है और कर्थचित्‌ वाणी के अगोचर है। 


आत्मा का स्वरूप वाणी के अगोचर है अत, शुद्ध तात्त्विक दृष्टि 
से कहते है कि आत्मा की उपलब्धि के विषय मे प्रतिपाद्य एव 
ग्रतिपादकपने का अभाव है। आचार्य कहते है-“जो मै अन्यो के द्वारा 
शिक्षित किया जाता हू, अथवा जो मै दूसरो को उपदेश देता हू। यथार्थ 
मे यह अज्ञ चेष्टा है, कारण मै विकल्पातीत वचन-अगोचर स्वभाव 
वाला हू। 


पूज्यपाद स्वामी को यह उक्ति बहुत मार्मिक तथा तत्त्वस्पर्शी 
हे-जो पदार्थ जीव का उपकारी होगा, अर्थात्‌ जिससे आत्मा को पोषण 
प्राप्त होता है, उससे शरीर की भलाई नहीं होगी। जिससे शरीर का पोषण 
या हित होता है, उससे आत्मा का हित नही होगा। कारण दोनो के हितो 
मे परस्पर विरोधीपना है।' 


शरीर और आत्मा के हितो में विरोधीपना है, यह कथन एकान्तरूप 
में नहीं जानना चाहिए। शरीर की नीरोगता, विशुद्धता, सशक्तता आदि का 
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भी आत्मा के कल्याण के साथ सबध है। शरीर मे आसक्ति छोड उसे 
अनात्म रूप से चितवन करते हुए भी उसकी उचित देखभाल गृहस्थ ही 
नहीं मुनियो तक के लिए आवश्यक है। शरीर भिन्‍न है, अत: जीव उस 
शरीर को आहार नही दे, ऐसी आशका की जा सकती है। मूलाचार मे 
इस कथन का उत्तर देते हुए आचार्य कहते है - 


ण बलाउसाउअटू ण सरीरस्सुवयूद्र॒ तेजूट। 
णाणट़ सजममूट॒ ज्ञाणडु चेव भुजेज्जो॥ 62, अ० 4। 


मेरा शरीर बलवान हो, मै अधिक दिन तक जीवित रहू, इस भोजन 
का स्वाद बढ़िया है, इस इच्छा से मुनीश्वर आहार ग्रहण नहीं करते। मेरे 
शरीर मे मासादि की वृद्धि हो अथवा मेरे शरीर की कान्ति मे वृद्धि हो, 
इसलिए वे आहार नहीं लेते। क्योंकि शरीर का पोषण आत्मा का 
हितसाधक नहीं है। मुनिराज ज्ञान, सयम तथा ध्यान के हेतु आहार लेते 
है क्योकि आहार के बिना स्वाध्याय, ध्यान तथा सयम मे मन नहीं 
लगता। 


महापुराण मे लिखा है कि भगवान ऋषभदेव ने जो छह माह के 
उपवास के पश्चात्‌ आहार ग्रहण करने के लिए प्रयत्न प्रारम्भ किया था, 
उसका लक्ष्य सयम की साधना था। शरीर के रहने पर विविध प्रकार के 
तप, ध्यान आदि आत्मोपयोगी कार्य सम्भव है। हरिवशपुराण मे लिखा है, 
'शरीर धर्मसाधन'-शरीर धर्म का साधन है। प्राणो के रक्षण के लिए 
अन्न भी साधन है। इस तरह धर्म के साधन शरीर के रक्षण हेतु 
अन-ग्रहण आवश्यक है। यद्यपि शरीर पर पदार्थ है, आत्मा से भिन्‍न है और 
वह मरने पर जीव का साथ नही देता। हरिवशपुराणकार लिखते हैं -- 


पारपर्येणधर्मस्य ततोडन्नमपिसाधनम्‌। 
प्राणिनामल्पवीर्याणा प्रधानस्थिति कारणम्‌॥9-39॥ 


परम्परारूप से अन्न धर्म का साधन है। अल्पशक्ति क॑ धारक 
प्राणियों की स्थिति प्रधान पुरुषार्थ धर्म मे बनी रहे, इसमे अन्न भी 
कारण हे। 
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इस विवेचन के प्रकाश मे धर्मात्मा पुरुष का कर्तव्य है कि वह 
तत्त्वज्ञान के प्रकाश मे शरीर को अनात्म तत्त्व मानते हुए उसे धर्मसाधन 
का माध्यम मानते हुए उसके प्रति अनासक्ति धारण करते हुए सम्यक्‌ 
प्रकार से उसका शुद्ध आहार-पान द्वारा सरक्षण करे। एकान्तवादी बनने 
पर कल्याण नही होगा। एकान्तवादी सकक्‍्लेशभाव युक्त हो पाप का प्रचुर 
मात्रा मे सग्रह करता है। 


इस शरीर और आत्मा सबधी आध्यात्मिक सत्य का प्रयोग भारतीय 
राजनीति के क्षेत्र मे भी ज्योति प्रदान करता था। भारतीय हित और 
विदेशियो के कल्याण मे परस्पर सघर्ष था। अत: जिन बातो से भारत की 
भलाई होती थी, उनसे विदेशियो के स्वार्थ का विघात होता था, तथा 
जिनसे विदेशियो की स्वार्थपुष्टि होती थी, उनसे स्वदेश का अहित होना 
अवश्यभावी था। ज्ञानार्णबकार प्रत्येक आत्मा को अपरिमित शक्ति, 
आनन्द तथा ज्ञान का अक्षय भण्डार बताते हुए कहते है- 


“अनन्तवीर्यविज्ञान-दुगानन्दात्मको5प्यहम्‌। ” 


आत्मविद्या की उपलब्धि के विषय मे योगीश्वर पूज्यपाद का 
कथन है“-' जैसे-जैसे स्वरूप के अवबोध का सस प्राप्त होने लगता है, 
वैसे-वैसे प्राप्त हुए भी विषय-भोग अच्छे नहीं लगते। 


जिस आत्म ज्योति का दर्शन परम सत्य हे ओर जो विश्व की 
श्रेष्ठ निधि है, उसके विषय मे अध्यात्म रहस्य मे लिखा हे:- 


अहमेवाहमित्यन्तर्जल्य-सपृक्त-कल्पनाम्‌। 
त्यक्त्वावाग्गोचर ज्योति स्थय पश्येदनश्वरम्‌॥9॥ 


अहम्‌ एवं अहम्‌-अर्थात्‌ मै ही मै हू, इस अन्तर्जल्प के साथ 
सम्बद्ध कल्पना अर्थात्‌ विकल्प का परित्याग कर वाणी के अगोचर 
अविनाशी आत्मज्योति का स्वय दर्शन करना चाहिए। 'सो5ह' अर्थात्‌ मैं 
परमात्मा सदृश हू, इस कल्पना से भी सूक्ष्म अह मे अह अर्थात्‌ आत्मा 
मे आत्मा की कल्पना है। इस विकल्प से विमुक्त आत्मज्योति है। 
उसकी उपलब्धि वास्तव मे परम तत्त्व है। उसके अभाव मे सारा ज्ञान 
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सिन्धु भी अकार्यकारी है। आत्मस्वरूप की उपलब्धि के लिये विशुद्ध 
भावना को भी जगाना हितकारी है। आशाधर जी कहते है-“?रागादि 
अत्यन्त भीषण शत्रुओ की अनुत्पत्ति तथा क्षय के लिए सदा उद्यत होकर 
शुब्द चिद्रूप अर्थात्‌ विशुद्ध चैतन्य रूप अपनी आत्मा की भावना करनी 
चाहिए।” इस आत्मभावना का रस आने पर साम्राज्य भी तुच्छ दिखता 
है। चन्द्रगुप्त मौर्य को जब इस परम सत्य का रख आया तब उन्होंने 
साम्राज्य को छोड दिगम्बर मुनि बनकर श्रुतकेवली भद्रबाहु के पावन 
चरणो का शरण लिया था। आत्मा का रस लेने वाले आध्यात्मिक भ्रमर 
केतकी पुष्प सदृश ललाम लगने वाले लालित्यपूर्ण विषयो से विमुख 
होता है। 


आत्मा मे जो अनादि काल से परपदार्थ को अपनाने तथा उसकी 
प्राप्ति-अप्राप्ति मे रागी-द्वेषी बनने की भयकर बीमारी चली आ रही है 
उसे दूर करने के लिये क्‍या सामग्री है? इस विषय मे आशाधर जी 
कहते है कि /“मुझमे जो अविद्या है उसे उपेक्षा अर्थात्‌ राग-द्वेष से 
अतीत निर्मल आत्म-परिणति स्वरूप विद्या के द्वारा निरन्तर काटते हुए 
मेरी आत्मा मे मेरे स्वरूप की अभिव्यक्ति होती है। वही आत्म स्वरूप 
की प्रकटता क्रमश- वृद्धिगत हो श्रेष्ठ अवस्था अर्थात्‌ परमात्म दशा को 
प्राप्त होती है। 


उस परमज्योति आत्मस्वरूप के विषय मे इस प्रकार स्पष्टीकरण 
किया गया हे”, अष्ट पत्र युक्त अधोमुख द्रव्यमनरूप कमल में योगरूप 
सूर्य के तेज से विकसित हृदय कमल के भीतर परम ज्योति स्वरूप मे 
हू। ब्रह्मज्ञानी चक्रवर्ती सम्राट्‌ भरतेश्वर को आत्मचितन मे जो रस प्राप्त 
होता था, वह राजकीय वैभव के द्वारा लेशमात्र भी नही प्राप्त होता था। 
तत्त्व का सम्यक्‌ बोध होने पर विवेकी जीव की परिणति मे एक नवीन 
स्फुरण होता है। “विश्व के लोकोत्तर वैभव का अधिपति भरत प्रभात मे 
जगते ही प्राची दिशा को अरुण वर्णयुक्त देख उसे जिनेन्द्र चरण कमल 
की लालिमा से अनुरजित सोचता था, और अपने प्रकाश द्वारा रात्रि के 
अधकार के उन्मूलनकारी सूर्य को देखकर उसे भगवान्‌ वृषभनाथ के 
कैवल्य सूर्य की प्रतिबिम्ब से कल्पना करता था। सम्राट ध्यान करते 
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समय 'सोह' का आनद लेते थे तथा जिनेन्द्र के समीप 'दासोह' का भी 
स्वाद लेते थे। विषयो के सुखो के प्रति उनकी वृत्ति “उदासोह' रूप थी। 
पापी व्यक्ति धर्म तथा सदाचार से उदास “हो विषयो का दास बनकर 
'सोह' 'अह ब्रह्मोस्मि' का अद्भुत पाखण्ड दिखाता है और 'स्व' तथा 
पर को ठगता है। पश्चात्‌ अर्थ-काम-सपत्ति के विषय मे अमात्य वर्ग के 
साथ विचार करता था। जहाँ वैभव की वृद्धि मे साधारण मानव आत्मा 
को पूर्णतया भूलकर सदा धर्म की प्रधान चिन्ता करते थे, कारण उसमे 
विचक्षण को विलक्षण आह्ाद प्राप्त होता है; इसके सिवाय उस 
मगलमय धर्म की शरण मे जाने से सर्व कार्यो की अनायास सिद्धि भी 
होती है। इसीलिये भरतेश्वर के विषय मे महापुराणकार कहते है- 


“तथापि बहुचिन्त्यस्य धर्मचिन्ताउभवव्‌ दृढा। 
धर्मे हि चिन्तिते सर्व चिन्त्य स्थादनुचिन्तितम्‌॥4-4॥ 


प्रजापति नरेश की धार्मिक अनुरक्ति के कारण जनता में भी 
सदाचरण का विकास तथा धार्मिक जागृति अनायास होती थी। जिनसेनाचार्य 
का यह कथन महत्त्वपूर्ण है कि “तदनुरोधत, प्रजा: धर्मप्रिया. 
जाता ”-भरतेश्वर के धार्मिक जीवन से प्रभावित हो प्रजाजनभी धर्म प्रेमी 
बन गए थे। लोग यह सोचते थे- 


एप धर्मप्रिय. सम्राट्‌ धर्मस्थानभिनन्दति। 
मत्येति निखिलो लोक: तदा धर्मे रति व्यधात्‌॥४-00॥ 


यह सम्राट्‌ धर्म प्रिय है तथा धार्मिको को सम्मानित करते है; यही 
मानकर उस समय समस्त लोक धर्म मे प्रेम भाव धारण करते थे। 


धर्म का क्‍या स्वरूप है, जिसका परिपालन शासक और प्रजा के 
लिए कल्याणकारी है, इस प्रश्न का उत्तर महापुराणकार इन शब्दों द्वारा 


देते है :- 


धर्म: प्राणिदया सत्य क्षान्ति. शौच वितृष्णता। 
ज्ञान-बैराग्य-सपत्ति: अधर्मस्तद्विपर्यय:॥0-5॥ 
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यदि यह धर्म दृष्टि जनता के भाग्यविधाताओ के जीवन में 
अवतरित हो जाए, तो आज का सकटमय तथा कलकपूर्ण ससार नवीन 
कल्याणभूमि बन सकता हे। 


अपभ्रश भाषा के सुन्दर शास्त्र 'परमात्मप्रकाश' मे योगीन्द्रदेव 
लिखते है।' -.' शरीर-मन्दिर मे जो आदि तथा अन्तरहित एवं केवलज्ञानरूप 
ज्योतिर्मय आत्मदेव विद्यमान है, वही यथार्थ मे परमात्मा है।' 


परमार्थ दृष्टि की प्रधानता से आचार्य कितनी मार्मिक बात कहते 
है-*“ आत्मन्‌! अन्य तीर्थों की यात्रा मत करो। अन्य गुरु की सेवा भी 
अनावश्यक है। अन्य देव का चितन भी न करो। केवल अपनी निर्मल 
आत्मा का ही आश्रय लो।' आचार्य कहते है-“यह आत्मा ही तो 
परमात्मा हे। कर्मोंदय के कारण वह आराध्य के स्थान मे आराधक बनता 
है। जब यह आत्मा अपनी ही आत्मा मे स्वरूप का दर्शन करने मे समर्थ 
होता है, तब यही परमात्मा हो जाता है।' 


राग अथवा स्नेह के कारण ही यह जीव अपने अनत, अक्षय 
आनद के भण्डार से वंचित हो दु.खमय ससार मे परिभ्रमण करता है। 
इस विषय को स्पष्ट करने के लिए आचार्य तिल के उदाहरण को 
कितनी सुन्दरता के साथ उपस्थित करते है- 


+देखो। तिलो का समुदाय स्नेह (तेल) के कारण जलसिचन, पैरो 
के द्वारा कुचला जाना, एबं पुन -पुन- पेले जाने की पीडा का अनुभव 
करता है। स्नेह शब्द ममता तथा तेल इन दो अर्थो को द्योतित करता है। 
उनको ध्यान मे रखते हुए ही आचार्य महाराज समझाते है कि जैसे स्नेह 
के कारण तिलो का कुचला जाना तथा पेले जाने का कार्य किया जाता 
है, इसी प्रकार स्नेह के कारण यह जीव ससार की अनत दुःखाग्नि मे 
निरतर जला करता है।' 


अपने कृत्यो के विपाक का उत्तरदायित्व प्रत्येक जीव पर है, अन्य 
व्यक्ति इसमे हिस्सा नहीं बटाते; इस सिद्धान्त को स्पष्ट करते हुए कवि 
कहते है-““हे जीव! पुत्र, स्त्री आदि के निमित्त लाखो प्राणियो की हिसा 
करके तू जो दुष्कृत्य करता है, उसके फल को एक तू ही सहेगा।' 
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आज के युग मे उदारता, समता, विश्वप्रेम आदि के मधुर शब्दो 
का उच्चारण करते हुए अपनी स्वार्थपरता का पोषण बड़े-बडे राष्ट्र करते 
है, और करोडो व्यक्तियो के न्यायोचित और अत्यन्त आवश्यक स्वतत्त्वो 
का अपहरण करते है, उनको इस उपदेश के दर्पण मे अपना मुख देखना 
श्रेयस्कर है। 


कवि आत्मा के लिये कल्याणकारी अथवा विपत्तिप्रद अवस्था के 
कारण को बताते हुए साधक को अपना मार्ग चुनने की स्वतत्रता देते है 
और कहते है- 


4“ देखो। जीवो के वध से तो नरकगति प्राप्त होती है, और दूसरो 
को अभय प्रदान करने से स्वर्ग का लाभ होता है। ये दोनो मार्ग पास मे 
ही बताए गए है। 'जहि भावईइ तहि लग्गु'-जो बात तुम्हे रुचिकर हो, 
उसी मे लग जाओ।' कितना प्रशस्त और समुज्ज्वल मार्ग बताया है। जो 
जगत्‌ को अभय प्रदान करेगा, वह अभय अवस्था तथा आनन्द का 
उपभोग करेगा। जो अन्य को कष्ट देगा, उसे विपत्ति की भीषण दावाग्नि 
मे भस्म होना पडेगा। जिसे कल्याण चाहिये, उसे पूर्वोक्त सदुपदेश को 
ध्यान मे रखना चाहिए। 


परम आध्यात्मिक आचार्य पद्मानन्दि वस्तुस्थिति पर विचार करते 
हुए इस पचम काल को सम्बोधित करते हुए कहते है :- 

नार्थ, पदात्यदमपि वद्रजति त्वदीयो। 

व्यावर्तते पितृबनादधि बधुवर्ग.॥ 

दीर्घे पथ्ि प्रवसतो भवतः सखेकम] 

पुण्य भविष्यति ततः क्रियता तदेव॥ 

अरे भाई मृत्यु होने पर तेरा धन एक डग भी तेरे साथ नही जाता। 
बन्धुवर्ग श्मशान से लौट आते है। उस दीर्घ प्रवास मे तेरा एक ही मित्र 
साथ देता है। वह तेरा पुण्य है। इसलिये उस पुण्य के कार्यों को करना चाहिए। 

पुण्य सञज्वय के लिये उपाय चतुष्टय पर महापुराणकार इस प्रकार 
प्रकाश डालते है :- 


पुण्य जिनेन्द्रपरिपूजनसाध्यमाद्य 
पुण्य सुपात्रगतदानसमुत्यूमन्यत्‌॥ 
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पुण्य ब्रतानुचरणाद्पवासयोगात्‌ 

पुण्यार्थिनामिति चतुष्टयमर्जनीयम्‌॥28-249॥ 

पुण्य का प्रथम कारण जिनेन्द्र भगवान्‌ की पूजा है। दूसरा कारण, 
दिगम्बर मुनि आदि सुपात्रो को आहारादि देना है। तीसरा कारण ब्रतो का 
परिपालन है। चौथा कारण उपवास करना है इसलिये पुण्य की आकाक्षा 
करने वाले पुरुष को चारो ही उपायो द्वारा पुण्य-सञ्वय करना चाहिए। 


जयधवल टीका मे लिखा है कि पुण्य बध के कारणो के प्रति 
देशब्रती गृहस्थ के समान निर्ग्न्‍रन्थ मुनि की भी समान रूप से प्रवृत्ति होती 
है :-“पुण्ण-बध-हेउत्त पडि विसेसाभावादो।” स्वय गौतम गणधर ने 
व्यवहार नय का आश्रय ले जो मगल सूत्र बनाए, उनके द्वारा पुण्य का 
बध हुआ था। मुनियो के द्वारा जिस सराग सयम की आराधना की जाती 
है, उससे भी पुण्य कर्म का बध होता है। यदि पुण्य बध का कारण होने 
से सराग सयम का परित्याग कर दिया जाबे तो “णिव्वुइ-गमणाभाव- 
प्पयसगादो ”-तो मोक्ष गमन का अभाव हो जाएगा। कम से कम गृहस्थो 
को तो पाप के निरोध करने मे अपनी शक्ति लगानी चाहिए। क्योंकि 
उनके हिसा, झूठ, चोरी, कुशील, परिग्रह पच पापो के द्वारा पाप का 
निरन्तर बध होता रहता हे। बडी कठिनता से पाप के कारणभूत हिसा 
प्रचुर जीवन से मन को मोडकर अहिसापूर्ण पुण्य प्रदाता व्रत, नियमादि 
की ओरे प्रवृत्ति होती है। जयधवला मे आचार्य बीरसेन ने आचार्य-प्रणीत 
यह गाथा दी है- 


पुण्णस्सासवभूदा अणुकम्पा सुद्धओ व उबजोओ। 
विवरीओ पावस्स हु आसवहेउ वियाणाहि॥52, पृ. 05॥ 


जीवो के प्रति अनुकम्पा अर्थात्‌ करुणा भाव और विशुद्ध उपयोग 
के द्वारा पुण्य कर्म का आसख्रव होता है। पाप के आस्रव का कारण 
विपरीत भाव जानना चाहिए अर्थात्‌ क्रूरतापूर्ण प्रवृत्ति और सकक्‍लेशपूर्ण 
उपयोग से पाप का आख््रव होता है। पापास्रव का न होना जीवन के लिए 
महत्त्वपूर्ण बात है। आचार्य कहते है:- 
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पावागमदाराई अणाइरूवड्ियाइ जीवम्मि। 
तत्थ सुहासवदारं उम्घादेते कउ सदोसो॥57, पृ. 06॥ 


जीव मे (आर्त तथा रौद्रध्यान के कारण) पापास्नव के द्वार अनादि 
काल से विद्यमान रहते है। ऐसी स्थिति मे जो भी जीव शुभाख्रव के द्वार 
अर्थात्‌ पुण्यबध के द्वार का उद्घाटन करता है, वह सदोष कैसे हो 
सकता है? आचार्य का अभिप्राय यह है कि अनादि काल से होने वाले 
दुर्ध्धनो के कारण पाप पक में निमग्न इस जीव का अपने को पुण्य बध 
के योग्य बना लेना महत्त्वपूर्ण बात है, इसलिये पुण्यबंध रूप प्रवृत्ति 
प्रशसनीय है। इस पुण्य प्रवृत्ति द्वारा अशुभ योग का सवर होता है, ऐसा 
महर्षि कुन्दकुन्द ने कहा है। गृहस्थावस्था मे शुद्धोपयोग असभव है। 
शुद्धोपयोग के द्वारा शुभोपयोग का निरोध होता है। अत- गृहस्थ का 
कर्तव्य है कि आर्तध्यान और रोद्र ध्यान रूप अशुभोपयोग से बचकर 
धर्मध्यान रूप शुभोपयोग मे लगाने का उद्योग करता रहे। अशुभोपयोग 
सहज ही पूर्व वासना से होता है। अत. उस मलिनता से बचने के लिए 
ही भव्य जीव को आगमानुसार अपनी मनोवृत्ति तथा प्रवृत्ति रखनी होगी। 


लोग अपनी आत्मा को भूल जाते है। ग्रन्थो का परिशीलन और 
तप,साधना मे अपने को कृतकृत्य समझते है। वे यह नहीं सोचते, कि 
बिना इकाई के अकेले शून्यो का भी कुछ मूल्य या महत्त्व होता है? इस 
दृष्टि को आचार्य महाराज कितनी स्पष्टता के साथ बताते है- 


4“ जिसके हृदय में निर्मल आत्मा का वास नही होता, तत्त्वत: क्‍या 
शास्त्र, पुराण एवं तपश्चर्या उसे निर्वाण प्रदान कर सकती हे? 


“यथार्थ मे निर्वाण प्राप्ति की प्रथम सीढी आत्मदर्शन है। आत्म-दर्शन, 
आत्म-अवबोध तथ आत्मनिमग्नता के द्वारा मुक्ति प्राप्त होती हे।४ 


पाहुड दोहा मे रामसिह मुनि आत्मबोध को परमकला बताते हुए 
कहते है- 


#“ अक्षरारूढ स्याही मिश्रित (ग्रन्थो) को पढ़ पढकर तू क्षीण हो 
गया, किन्तु तूने इस परमकला को नही जाना, कि तेरा उदय कहा हुआ 
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और तू कहा लीन हुआ।” जीवन अल्पकाल स्थायी है, अत: उपयोगी 
और कल्याणकारी वाडमय का ही अभ्यास करना चाहिये। इस विषय मे 
कवि कहते है- 


#“शास्त्रो का अन्त नहीं है, जीवन अल्प है और अपनी बुद्धि 
ठिकाने नही है। अत वह बात सीखनी चाहिये, जिससे जरा और मरण 
के पजे से छुटकारा हो जाए।” 


मोही प्राणी को पुन. प्रबुद्ध करते हुए कहते है- 


४“ देख भाई! विषयसुख तो केवल दो दिन के है, और पुनः दुःख 
की परिपाटी-परम्परा है। अरे आत्मन्‌! भूल कर भी तू अपने कथे पर 
कुल्हाडी मत मार।”! 


“अरे मूढ। जगतिलक आत्मा को छोडकर अन्य का ध्यान मत कर। 
जिसने मरकर मणि को पहिचान लिया है वह क्या काच की कोई गणना करता 
है। जैसे जगत्‌ मे लौकिक रत्न परीक्षक अल्प सख्या मे है, इसी प्रकार आत्म 
तत्त्व रूप श्रेष्ठ रत्न के परीक्षक तथा उसका अनुभव करने वाले अत्यन्त 
अल्प है। आत्मवान बनने का दम दिखाने वाले अनेक मिलेगे, किन्तु अध्यात्म 
का अमृतरस पान करने वाले बिरले है। शुभचद्वाचार्य कहते है- 


दृश्यते भुवि कि न तेडल्यमतय- सख्या व्यतीताभ्चिरम्‌ । 
ये लीला परमेष्ठिनो निज-निजैस्तन्वन्ति वाग्भिः परम्‌ ॥ 
त साक्षादनुभूति-नित्य-परमा-नदाम्बुराशि पुन.। 

ये जन्म-भ्रममुत्सूजन्ति सहसा धन्यास्तु ते दुर्लभा'॥ 


जो व्यक्ति अपनी वाणी द्वारा परमात्मा के स्वरूप पर विस्तारपूर्वक 
विवेचन करते है, क्‍या ऐसे अल्पज्ञानी लोग असख्यात प्रमाण इस जगत्‌ 
मे दृष्टिगोचर नही होते है। जिन्होने साक्षात्‌ अनुभूति द्वारा शाश्वतिक परम 
आनद रूप सिधु मे अवगाहन कर ससार के भ्रम को त्याग दिया है, वे 
धन्य है। ऐसे पुरुष दुर्लभ है। 

जो लोग विषय भोग को भोगते हुए आत्मत्व की पूर्ण विकसित अवस्था 


मोक्ष को चाहते है; वे असभव की उपलब्धि के लिये प्रयत्नशील है। कवि 
सरल किन्तु मर्मस्पर्शी शैली से समझाते है-*“दो तरफ दृष्टि रखने वाला 
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पथिक मार्ग मे नहीं बढता है। दो मुखवाली सुई कथा-जीर्ण बस्त्र को 
नही सी सकती, इसी प्रकार इंद्रिय सुख और मुक्ति साथ-साथ नहीं होती।' 


भगवन्त गुणभद्ग एक हृदयग्राही उदाहरण द्वारा इस तत्त्व को समझाते 
है कि साधक का सच्चा विकास परिग्रह के द्वार नही होता- 


“तराजू के नीचे-ऊचे पलडे यह स्पष्टतया समझाते हुए प्रतीत हीते 
है, कि ग्रहण करने की इच्छा वालो की अधोगति होती है और अग्रहण 
की इच्छा वालो की ऊर्ध्वगति होती है।' 


कितना मार्मिक सर्वोपयोगी उदाहरण है यह; तराजू का वजनदार 
पलडा नीचे जाता है, जो परिग्रहधारियो के अधोगमन को सूचित करता 
है, और हल्का पलडा ऊपर उठता है, जो अल्पपरिग्रह वालो के ऊर्ध्वगमन 
की ओर सकेत करता है। 


गुणभद्गर स्वामी उन लोगो को भी आत्मोद्वार का सुगम उपाय बताते 
है, जो तपश्चर्या के द्वारा अपने सुकुमार शरीर को वलेश नही पहुँचाना 
चाहते है, अथवा जिनका शरीर यथार्थ मे कष्ट सहन करने मे असमर्थ 
है। वे कहते है- 


“अरे जीव तू कष्ट सहन करने मे असमर्थ है, तो कठोर तपश्चर्या 
मत कर, किन्तु यदि तू अपनी मनोवृत्ति के द्वारा वश करने योग्य क्रोधादि 
शत्रुओ को भी नहीं जीतता है, तो यह तेरी बेसमझी है।' 


अपने जीवन के बारे मे इस नग्न सत्य पर दृष्टि जानी चाहिए-- 


आयु घटत है रात दिन ज्यो करोत ते काठ । 
हित अपना जल्दी करो पड़ा रहे सब ठाठ ॥ 


वास्तव मे मानसिक विकारों पर विजय हो सच्चा विकास और 
कल्याण है। मानसिक पवित्रता का विशुद्ध जीवन के साथ घनिष्ठ सम्बन्ध 
है। महाकवबि बनारसीदास जी की वाणी कितनी प्रबोधपूर्ण है- 


“समुझे न ज्ञान, कहे करम किए सों मोक्ष, 
ऐसे जीव विकल मिथ्यातकी गहल में । 
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ज्ञान पक्ष गहे कहे आतमा अबन्ध सदा, 
बरते सुछन्द तेठ डूबे है चहल में ॥ 
जथायोग्य करम करे पै ममता न धरे, 
रहे सावधान ज्ञान ध्यान की टहल में । 
तेई भव-सागर के ऊपर हवै तरै जीव, 
जिन्हको निवास स्यादवाद के महल में ॥/' 


भैया भगवतीदास जी के ये दोहे कितने सरल, सरस तथा शान्ति-रस 
पूर्ण है। कैसा भी मोहाकुल व्यक्ति हो, इनके द्वारा चैतन्य की स्फूर्ति हुए 
बिना नही रहेगी। महाकवि आत्मदेव से बात करते हुए ब्रह्मविलास मे 
कहते है- 


“चल चेतन तह जाइये, जहा न राग विरोध । 
निज स्वभाव परकाशिये, कीजे आतम बोध ॥१॥ 
तेरे बाग सुज्ञान है, निज गुण फूल विशाल । 

ताहि विलोकहु परम तुम, छाड़ि आल जजाल ।॥2॥ 
अहो जगत के राय, मानहु एती बीनती । 

त्यागहु पर परजाय, काहे भूले भरम मे ॥3॥ 

तुम तो पूनो चद, पूरन जोति सदा भरे । 

पड़े पराए फन्द, चेतहु चेतन राय जु ॥4॥ 

निज चन्दाकी चादनी, जिह घटमे परकास । 

तिहि घटमे उद्योत हवय, होय तिमिरको नास ॥5॥ 
जित देखत तित चादनी, जब निज नयननि जोत । 
नैन मिचत पेखै नही, कौन चादनी होत ॥6॥ 

या माया से राचके, तुम जिन भूलहु हस । 

सगति याकी त्यागके, चाहो अपनी अस ॥7॥/'! 


कवि का यह कथन कितना उपयोगी है- 


“राग न कीजे जगत्‌ मे राग किए वदु-ख होय । 
देखहू कोकिल पींजरै, गह डारत है लोय ॥8॥ 
त्याग बिना तिरबो नहीं, देखहु हिये विचार । 
तूबी लेपहि त्यागती, तब तर पहुचे पार ॥9॥ 
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यहाँ 


तन ऊपर जम जोर है, 'जिनसो' जमहु डराय । 
तिनके पद जो सेइये, जमकी कहा बसाय ॥0॥ 
मैनासे तुम क्यो भए, “मैं' नासे सिध होय । 

मै! नाही वह ज्ञानमे, मै न रूप निज जोय ॥॥ 
जैनी जाने जैन नै, जिन जिन जानी जै न । 

जे जे जैनी जैन जन, जाने निज निज नैन ॥2॥ 
चार मांहि जौलो फिरे, धरे चारसो प्रीति । 

तौलो चार लखे नहीं, चार खूट यह रीति ॥3॥ 
जे लागे दस बीस सो, ते तेरह पचास । 

सोलह बासठ कीजिये, छाड चार को वास ॥१4॥'' 


मोह की प्रगाढ निद्रा मे मग्न ससारी प्राणी का कितना भावपूर्ण चित्र 
अंकित किया गया है- 


“काया चित्रशाला मे करम परजक भारी, 
माया की सवारी सेज चादर कलपना। 
शयन करे चेतन अचेतनता नींद लिए, 
मोहकी मरोर यहै लोचनको ढपना॥ 

उदे बल जोर यहै श्वास को शबद घोर, 
विघय सुखकारी जाकी दोर यहै सपना। 
ऐसे मूढ दशा मे मगन रहे तिहु काल, 
धावे भ्रम जाल मे न पावे रूप अपना॥'' 


ससार मे धन, वैभव विक्रम, प्रभाव आदि सम्पन्न पुरुष की पूजा 


होती है, और ऐसी विशेषता समलकृत व्यक्ति का सम्मान किया जाता 
है। आत्मा का इससे कोई परमार्थिक हित सम्पन्न नहीं होता। जीव का 
यथार्थ कल्याण उस सवर भावना से होता है, जिसके द्वारा कर्म बन्धन 
नही होता। इसी कारण कविवर मुगल शासक को प्रणाम न कर ज्ञान सम्राट्‌ 
की इन मार्मिक शब्दो द्वारा अभिवन्दना करते है- 


“जगतके मानी जीव ड्वै रहयो गुमानी ऐसो, 
आस््रव असुर वुःखदानी महा भीम है । 


ताको परिताप खडिवेको परगट भयो, 
धर्म को धरैया कर्म रोग को हकीम है ॥ 
जाके परभाव आगे भागे परभाव सब, 
नागर नवल सुख-सागर की सीम है । 
संबर को रूप धरै साथै शिवराह ऐसो, 
ज्ञानी पातशाह ताको मेरी तसलीम है॥'' 


इनकी रचना नाटक समयसार अध्यात्म अमृत रस से पूर्ण अनुपम 
कृति है। यह कवि की प्राणपूर्ण लेखनी का प्रसाद है कि ब्रह्मविद्या का 
प्रतिपादन शुष्क न होकर अत्यन्त सरस, आह्ादजनक तथा आकर्षक बना 
है। ग्रन्थ के विषय मे स्वय कवि का कथन कितना अतस्तल को स्पर्श 
करता है- 


“प्रोक्ष चढवेको सोन, करमको करे बौन, 
जाके रस भौन बुद्धि लौन ज्यो घुलत है । 
गुनिनको गिरथ निरगुनीनकों सुगम पथ, 
जाको जस कहत सुरेश अकुलत है । 
याहीके सपक्षी सो उड़ती ज्ञान-गगन माहि, 
याहीके विपक्षी जगजालमे रुलतु है । 
हाटक सो विमल विराटक सो विसतार, 
नाटकके सुने हिए फाटक यो खुलतु है।'' 


यह अभिमानी प्राणी बात-बात मे अपनी नाक की सोचा करता हे, 
वह यह नहीं सोचता कि वस्तुत यह नाक थोडे से मास का पिड है, 
जिसका आकार “तीन' सरीखा दिखता है। ऐसी नाक के पीछे यह न तो 
सदगुरू की आज्ञा का ही आदर करता है, और न यह विचारता है, कि 
मेरा स्वभाव पद-पद पर लडाई लेना नहीं है। वह तो अपनी कमर मे 
खड्ग बाध कर अकड़ता हुआ “'नाक' की रक्षार्थ उद्यत रहता है। सुन्दर 
भाव के साथ लालित्य प्रचुर पदावली ध्यान देने योग्य है- 


“रूपकी न झाक हिए, करमको डाक पिये, 
ज्ञान दबि रहयो मिरगाक जैसे घनमे । 
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लोचनकी ढाकसो न माने सव्‌गुरु हाक, 
डोले पराधीन मूढ़ राक तिहू पनमे ॥ 
टाक इक मास की डली-सी तामे तीन फाक, 
तीनको सो आक लिखि राख्यो काहू तनमे । 
तासो कहे “नाक' ताके राखिबेको करै काक, 
लाकसो खरग बाधि बाक धरै मनमे ॥'' 


यह जीव अनादि से शरीर को अपना मान रहा है, उसे अत्यन्त सुबोध 
तथा हृदयग्राही उदाहरण द्वारा इन भव्य शब्दों मे समझाते है- 

“जैसे कोऊ जन गयो धोबी के सदन तिनि 

पहरयो परायो वस्त्र मेरो मानि रक्षो है। 

धनी देखि कहयो भैया यह तो हमारो वस्त्र, 

चीन्हो पहचानत ही त्याग भाव लह्यो है ॥ 

तैसे ही अनादि पुदूगल सो सजोगी जीव, 

सगके ममत्वसो विभाव तामे बह्यो है । 

भेदज्ञान भयो जब आपा पर जान्यो तब, 

न्यारो परभाव सो सुभाव निज गह्यो है ॥”' 


अपनी हीन परिस्थिति के होते हुए बार-बार विपदाओ के बादल 
घिरे देख जब साहस का बाध टूटता हो उस समय ब्रह्मविलास का हितोपदेश 
बडा पथ्यकारी होगा- 

“बहाकी कमाई “भैया' पाई तू यहा आय, 

अब कहा सोच किए हाथ कछू परिहे । 

तब तो विचारि कछू कियो नाहि बध समे, 

याको फल उदै आयो हम कैसे करिहै । 

अब कहा सोच किए होत है अज्ञानी जीव, 

भुगते ही बने कृत्य कर्म कहू टरिहै । 

अबके सम्हालके विचार काम ऐसो कर, 

जाते चिदानन्द फद फेरिमे न परिहे ॥'' 


एकान्त पक्ष को सत्पथ मान कर उसे अपना मत मानने वालो को 
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मतवारा समझते हुए कवि “शान्त रसबारे' का समर्थन करते हुए कहते 


“शक मतवारे कहै अन्य मतवारे सब, 
मेरे मतवारे पर वारे मत सारे है । 

एक पच-तत्त्ववारे एक एक-तत्त्व बारे, 
एक भ्रम-मतवारे एक एक न्यारे है ॥ 
जैसे मतबवारे बके तैसे मत-वारे बकै, 
तासो मतबारे तके बिना मतवारे है । 
शान्ति-रसवारे कहै मतको निवारे रहै, 
तेई प्रान प्यारे लहैे, और सब बारे है॥'' 


एक समय जिनेन्द्र भक्ति मे तललीन एक कवि को इस प्रकार की 
समस्या पूर्ति दी गई, जिसमे अकबर की स्तुति के प्रभाव से नहीं बचा 
जा सकता था। उस चालाकी के फन्‍्दे से बचते हुए कवि ने अपने पवित्र 
आदर्श की किस प्रकार रक्षा की इसका परिज्ञान इस पद्य से होगा- 


“'जिय बहुतक वेष धरे जगमे 

छबि भा गई आजू दिगम्बर की । 
'चिन्तामणि जब प्रगट्यो हिय मे, 
तब कौन जरूरत डम्बर की ॥ 

जिन तारन-तरन हि सेय लिए, 
परवाह करै को जब्बर की । 

जिहि आस नही परमेसुर की, 

मिलि आस करो सु अकब्बर की॥'' 


दुनियाँ मे ऐसा कौन है, जो झूले से परिचित न हो? कवि वृन्दावन 
एक ऐसे विलक्षण तथा विशाल लोक-दव्यापी झूले का वर्णन करते है, जिसमे 
सभी ससारी घूमते है। एक तत्त्वज्ञानी ही झूले के चक्कर से बचा है- 


“नेह औ मोह के खभ जामै लगे, चौकड़ी चार डोरी सुहावे । 
चाहकी पाटरी जास पै है परी, पुण्य औ पाप “जी' को झुलाबे ॥ 
सात राजू अधो सात ऊँचै चलै, सर्व ससार को सो भमावे । 
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एक सम्यक ज्ञानि ही झूलना सौं, कूदि के “वृन्द' भव पार जावे ॥' 


-छन्‍्दशतक 79। 


इस झूले का वर्णन कवि ने झूलना छन्द मे ही किया है यह और 
मनोहर बात है। 


भैया भगवतीदास जी सुबुद्धि रानी के द्वारा चैतन्यराय को समझाते 
है कि अमूल्य मनुष्यभव को प्राप्त कर आत्मा का अहित नहीं करना 
चाहिये। कितना सरस तथा जीवनप्रद सवाद है- 


“सुनो राय चिदानन्द, कहो जु सुबुद्धि रानी 
कहै कहा बेर बेर नैकु तोहि लाज है । 
कैसी लाज? कहो, कहा, हम कछु जानत न 
हमे इहा इन्द्रेनि को विषै सुख राज है ॥'' 


इस पर सुबुद्धि देवी पुनः कहती है- 


“अरे मूढ़ विषय सुख सेये तू अनन्ती बार 
अजहूँ अघायो नाहि, कामी शिरताज है । 
मानुष जनम पाय, आरज सुखेत आय, 

जो न चेतै, हसराय तेरो ही अकाज है ॥'' 


अपने स्वरूप को तनिक भी स्मरण न करने वाले आत्मा को कितनी 
ओजपूर्ण वाणी मे सज्ञान करने का प्रयत्न किया गया है। 'भैया' कहते हैं-- 


“कौन तुम? कहा आए, कौने बौराए तुमहि, 
काके रस राचे, कछु सुध हूँ धरतु हो । 

तुम तो सयाने पै सयान यह कौन कीन्हो, 
तीन लोक नाथ ह॒वैके दीनसे फिरतु हो॥'' 


बडे मधुर शब्दों मे आत्मा को समझाते हुए 'ज्ञानमहल' के भीतर 
बुलाते हैं और समझाते है, कि ऐसे अपूर्व स्थल को छोडकर भूल मे भी 
बाहर पाव मत धरना-पर पदार्थ मे आसक्ति नहीं करना। 


“कहां कहा कौन सग लागे ही फिरत लाल 
आवो क्यो न आज तुम ज्ञान के महल मे । 
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नेकहु बिलोकि देखो, अन्तर सुदृष्टि सेती 
कैसी कैसी नीकि नारि खड़ी है टहलमे ॥'' 


यहाँ क्षमा, करुणा आदि देवियो को ज्ञान के महल मे अवस्थित बताया 
है। उनकी सुन्दरता एवं महत्ता अपूर्व है। कवि कहते है- 


“एकन ते एक बनी सुन्दर सुरूप घनी, 
उपमा न जाय गनी रातकी चहलमे । 

ऐसी विधि पाय कहूँ, भूलि हूँ न पाय दीजै, 
एतो कह्यो वाम लीजे वीनती सहलमे ॥'' 


कविवर बनारसीदास साधना-प्रेमी से छह माह पर्यन्त एकान्त में 
बैठकर चित्त को एक ओर करने की प्रेरणा करते हुए कहते है- 


“तेरी घट सर तामै तू ही है कमल वाकौ 
तू ही मधुकर है सुवास पहिचानु रे । 
प्रापति न ह॒वैहै कछू ऐसे तू विचारतु है 
सही हवैहै प्रापति सरूप यो ही जानु रे ॥'' 


जब समाधि की अवस्था उत्पन्न होती है तब भेद बुद्धि नहीं रहती। 
कहते है- 


“राम रसिक अरु राम रस कहन सुननके दोय । 
जब समाधि परगट भई, तब दुविधा नहि कोय ॥/”! 


भक्ति के क्षेत्र मे भक्तामर, कल्याण मन्दिर, एकीभाव, विषपहार 
आदि स्तोत्रो के रूप म॑ बडी पवित्र और आत्मजागृतिकारिणी रचनाएँ है। 
साहित्य की दृष्टि से भी भक्ति साहित्य बहुत महत्त्वपूर्ण है। 


भक्तामर के मृगपति भीति निवारक पद्च का श्री हेमराजपाडे ने 
कितना सजीव अनुवाद किया है- 


“अति मद मत्त गयन्द कुभथल नखन विदारै । 
मोती रक्त समेत डारि भूतल सिगारै ॥ 
बाकी दाढ़ विशाल, वदन मे रसना लोलै । 
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भीम भयानक रूप देखि जन थरहर डोले ॥ 
ऐसे मृगपति पग तलैं, जो नर आयो होय । 
शरण गए तुब चरण की बाधा करे न कोय ॥39॥/'! 


जिनेन्द्र देव की आराधना के प्रभाव से अग्निकृत उपद्रव भी नष्ट 
हो जाता है। इस विषय मे कविवर कहते है- 


“'प्रलय पबनकर उठी आग जो तास पटन्तर । 

बम फुलिंग शिखा उतग पर जलै निरन्तर ॥ 

जगत्‌ समस्त निगलल भस्म कर देगी मानो । 
तड़तड़ात दव-अनल जोर चहूँ दिशा उठानो । 

सो इक छिन में उपशमै, नाम नीर तुम लेत । 

होय सरोवर परिन मे विकसित कमल समेत ॥40॥' 


इससे समुद्र सम्बन्धी विपत्ति भी दूर हो जाती है। मानतुग आचार्य 
भक्ति के रस मे तललीन हो कितने हृदय-स्पर्शी उद्गार व्यक्त करते है- 


“अम्भोनिधौ क्षुभितभीषणनक्रच्क्रपाठीनपीठभयदोल्यणवाडवाग्नौ । 
रगतरग-शिखर-स्थितयानापात्रस्ूसता विहाय भवत: स्मरणाद्‌ व्रजन्ति ॥44॥' 


इसे हेमराज जी इन शब्दों मे उपस्थित करते है- 


“नक्र चक्र मगरादि मच्छ करि भय उपजाबै । 

जामे बड़वा-अग्नि दाहतै नीर जलाबवै ॥ 

पार न पावै जास थाह नहि लहिए जाकी । 

गरजै अति गभीर लहरकी गिनती न ताकी । 

सुख सौ तिरे समुद्र को जे तुम गुन सुमराहि । 

लोल कलोलनके शिखर, पार यान ले जाहिं ॥44॥'' 


मानतुग मुनिवर के कितने सुन्दर सानुप्रास पद्य द्वारा जिनेन्द्र की 
महिमा बताई है- 


“नात्यद्भुत भुवनभूषण भूतनाथ, भूतैर्गुणैर्भूतवि भवन्तमभिष्टुवन्त: । 
तुन्या भवन्ति भवतो ननु तेन कि वा भृत्याश्नित य डृह नात्मसम करोति ॥0॥ 
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इस पद्यध मे 'भकार' की एकादश वार आवृत्ति विशेष ध्यान देने योग्य 
है। हिन्दी अनुवाद मे मूल के सौन्दर्य का प्रतिबिम्ब तो न आ सका। उसमे 
उसका भाव इस प्रकार बताया है- 


“न हि अचभ जो होहि तुरन्त । तुमसे तुम गुण वरणत सन्त ॥ 
जो अधीन को आप समान । करे न सो निन्दित धनवान ॥'' 


आचार्य मानतुग जिनेन्द्रदेव को बुद्ध, शकर, विधाता, पुरुषोत्तम शब्दो 
से सबोधित करते हुए अपने गुणानुवाद को इन गभीर शब्दों द्वारा स्पष्ट 
करते है- 


“बुद्धस्त्वमेव विबुधार्चितबुद्धिबोधात्‌ 
त्व शह्डूरोईसि भुवनत्रयशद्भूरत्वात्‌ । 
धातासि धीर शिव-मार्ग-विधेर्विधानात्‌ 
व्यक्त त्वमेव भगवन्‌ पुरुषोत्तमोईसि ॥25॥! 


कविरतल श्री गिरिधर शर्मा ने इसे इस रूप मे लिखा है- 


“तू बुद्ध है विबुध पूजित बुद्धिवाला 
कल्याण कर्तृवर शकर भी तुही है । 

तू मोक्षमार्ग विधिधारक है विधाता 
हे व्यक्त नाथ पुरुषोत्तम भी तुही है ॥'' 


कल्याणमन्दिर स्तोत्र मे कहा है- 


“त्व तारको जिन। कथ भविना त एव त्वामुद्रहन्ति हृदयेन यवुत्तरन्त. । 
यद्वा दृतिस्तरति यज्जलमेष नूनमन्तर्गतस्य मरुत.स किलानुभाव- ॥0॥/” 


यहाँ कवि भगवान्‌ से कहते है 'आप तारक नही है, क्योंकि मै अपने 
चित्त मे आपको विराजमान कर स्वय आपको तारता हू। इसी बात को 
बनारसीदास जी हिन्दी पद्यानुवाद मे इस प्रकार समझाते है- 


“तू भविजन तारक किमि होहि? 

ते चित धारि तिरहि ले तोहि ॥ 

यह ऐसे कर जान स्वभाव । 

तिरहि मसक ज्यौँ गर्भित बाब ॥0॥' 
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इसका समाधान पद्म के उत्तरार्ध द्वारा करते हैं कि, जैसे पवन के 
प्रभाव से मशक जल मे तिरती है, उसी प्रकार आप के 'नाम के प्रभाव 
से जीव तरता है। 


एकीभाक्स्तोत्र मे जिनेन्द्र की भक्ति-गगा का बड़ा मनोहर चित्रण 
किया है। नयरूप हिमालय से यह गगा उदित हुई है और निर्वाण सिन्धु 
मे मिल जाती है। वाबिराज सूरि कहते है- 


“प्रत्युत्पनना नयहिमगिरेरायता चामृताब्ये: 
या देव त्वत्यदकमलयो. सद्भता भक्तिगड्भा । 
चेतस्तस्या मम रुचिवशादाप्लुत क्षालिताह - 
कल्माध यद्भवति किमिय सन्देहभूमि ॥6॥'! 





भूधरदास जी हिंदी अनुवाद मे इसे इस प्रकार स्पष्ट करते है- 


“स्याद्गाद-गिरी उपज मोक्ष सागर लौ धाई । 

तुम चरणाम्बुज परस भक्ति-गगा सुखदाई ॥ 
मो चित निर्मल थयो जहोन रुचि पूरब तामै । 

अब वह हो न मलीन कौन जिन सशय यामै?॥ 


धनउ्जय महाकवि अपने विषापहारस्तोत्र मे युक्तिपूर्वक यह बात 
बताते है कि परिग्रहरहित जिनेद्र की आराधना से जो महान्‌ फल प्राप्त 
होता है, वह धनपति कुबेर से भी नहीं मिलता है। जलरहित शैलराज से 
ही विशाल नदिया प्रवाहित होती है। जलराशि समुद्र से कभी भी कोई 
नदी नहीं निकलती। कविवर कहते है- 


“'तुड्डात्फल यत्तदकिज्वनाच्च प्राप्य समृद्धान्न धनेश्वरादे, । 
निरम्भसो5प्युज्वतमाविवाद्रेनैंकापि निर्याति धुनी पयोधे; ॥9॥'' 
इसका हिन्दी अनवुद इस प्रकार है- 


“उच्च प्रकृति तुम नाथ सग किचति न धरन ते । 
जो प्रापति तुम थकी नाहि सो धनेसुरन ते ॥ 

उच्च प्रकृति जल बिना भूमिधर धुनी प्रकासै । 
जलधि नीर ते भरणो नदी ना एक निकासे ॥9॥'' 
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महाकवि कहते है, जिनेन्द्र भगवान्‌ की महत्ता स्वत: सिद्ध है, अन्य 
देवो के दोषी कहे जाने से उनमे पूज्यत्व नही आता। सागर की विशालता 
स्वाभाविक है। सरोवर की लघुता के कारण सागर महान्‌ नही बनता। कितना 
भव्य तर्क है। वास्तविक बात भी है, एक मे दोष होने से दूसरे मे निर्ोषत्व 
किस प्रकार प्रतिष्ठित किया जा सकता है? कवि की वाणी कितनी 
रसवती है- 


““स नीरजा. स्थादपरो5घवान्‌ वा तद्दोषकीत्यैव न ते गुणित्वम्‌। 
स्वतो>म्बुराशेमहिमा न देव स्तोकापवादेन जलाशयस्य ॥' 
-विषापहार ।7 


कविवर वृन्दावन, मनरगलाल, बख्तावर, रामचन्द्र आदि ने चौबीस 
तीर्थकरो की पूजा द्वारा पवित्र भक्ति का प्रदर्शन किया है। भगवान्‌ चद्रप्रभ 
अष्टम तीर्थकर को वैराग्य प्राप्त हुआ है। वे अब मुनिपद स्वीकार कर 
रहे है। उन्हे मुनि अवस्था मे चन्द्रपुरी मे महाराज चन्द्रदत्त ने दुग्ध का 
आहार कराया था। भगवान्‌ स्फटिक की शिला पर विराजमान हो तपावन 
में श्रेष्ठ ध्यान म॑ निमग्न हो गए थे। भगवान्‌ का शरीर समन्तभद्वाचर्ष्य 
ने 'चन्द्रमरीचिगौरम' कहा है। इस शुभ्रता को सूचित करने वाली 
साधन-सामग्री ने कवि बृन्दाबन जी को कितनी मनोहर कल्पना की प्रेरणा 
प्रदान की, यह सहदय भक्तजन विचार सकते है। कवि कहते है- 


“लखि कारण ह्वै जगते उदास । चिन्त्यो अनुप्रेक्षा सुख निवास ॥4॥ 
तित लौकान्तिक बोध्यो नियोग । हरि शिविका सजि धरियो अभोग । 
तापै तुम चढ़ि जिन चन्दराय । ता छिनकी शोभा को कहाय ।॥७॥ 
जिन अग सेत, सित चमर ढार । सित छत्र शीस गल गुलकहार । 
सित रतन जड़ित भूषण विचित्र । सित चन्द्र चरण चरचै पवित्र ॥6॥ 
सित तन-द्युति नाकाधीश आप । सित शिविका काधे धरि सुचाप । 
सित सुजस सुरेश नरेश सर्व । सित चित में चिन्तत जात पर्व ॥7॥ 
सित चन्द्रनगर तैं निकसि नाथ । सित बन में पहुँचे सकल साथ । 
सित शिलाशिरोमणि स्वच्छ छाह । सित तप तित धारथो तुप जिनाह ॥8॥ 
सित पयको पारण परम सार । सित चअन्द्रदत्त दीनो उदार । 

सित करमें सो पय धार देत । मानो बाधत भव-सिन्थु सेत ॥9॥ 
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मानो सुपुण्य धारा प्रतच्छ । तित अचरज पन सुर किय ततच्छ । 

फिर जाय गहन सित तप करन्त । सित केवल ज्योति जम्यों अनन्त ॥0।' 
-वुन्दाबन चौबीसी पूजा। 


भगवान्‌ शान्तिनाथ का स्तवन करते हुए कविकुलचूडामणि स्वामी 
समन्तभद्ग शान्ति का लाभ कर शान्ति के नाथ बनने का मार्ग बताते है- 


“'स्वदोषशान्त्या विहितात्मशान्ति: शान्तेविंधाता शरण गतानाम्‌ । 
भूयाद्‌ भवक्‍्लेशभयोपशान्त्ये शान्तिर्जिनो मे भगवान्‌ शरण्य., ॥5॥/' 


-बृ० स्वयभू 


“वे शान्तिनाथ भगवान्‌ मेरे लिये शरण है, जिनने अपनी आत्मा मे 
विद्यमान दोषो का ध्वस करके आत्म-शान्ति प्राप्त की है, जो शरण मे 
आने वाले जीवो को शान्ति प्रदान करते है। वे शान्तिनाथ भगवान्‌ ससार 
के सकट तथा भीति की उपशान्ति करे।”! 


कितनी सुन्दर बात आचार्य महाराज ने बताई है, कि यथार्थ शान्ति 
की उद्भूति आत्मनिर्मलता द्वारा प्राप्तव्य है। वह शान्ति बाहरी वस्तु नही 
है। प्रकाण्ड तार्किक होते हुए भी स्वामी समन्तभद्र की कविता मे मधुरता 
तथा सरसता का अपूर्व सम्मिश्रण पाया जाता है। महाकवि हरिच्नन्द अपने 
धर्मशर्माभ्युदूय मे लिखते है- 


“वाणी भवेत्‌ कस्यचिदेव पुण्ये. शब्दार्थसन्दर्भविशेषगर्भा । 

इन्बु बिनाउन्यस्य न दृश्यते झुत्‌ तमोधुनाना चर सुधाधुनी च॥''॥ ,6। 

शब्द तथा भाव की रचना विशेष से समन्वित वाणी पुण्योदय से 
किसी विरले भाग्यशाली पुण्यात्मा को प्राप्त होती है। अन्धेरे को दूर करने 
वाली तथा अमृत के निर्शझर से समन्बित (शीतल तथा शान्ति प्रदान करने 
वाली) ज्योति चद्र के सिवाय अन्यत्र नहीं पाई जाती है। 


भगवान्‌ महावीर की तकशैली से अभिवन्दना करते हुए स्वामी 
समनन्‍्तभव्र कहते हे-' भगवन। आपके शासन के प्रति तीत्र विद्वेष भाव 
धारण करने वाला भी यदि विचारक दृष्टि तथा मध्यस्थ भाव सपन्‍न हो 
आपके शासन की परीक्षा करे, तो उसके एकान्त पक्ष-अभिनिवेश रूप 
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सीग खण्डित हो जावेगे अर्थात्‌ वह एकान्त पक्ष का अभिमान छोडेगा और 
वह अभद्र (मिथ्यात्वी) होते हुए भी आपके शासन का श्रद्धालु हो समन्तभद्र 
(सम्यग्दृष्टि) हो जायगा। 'अभद्र भी समन्तभद्र होगा' यदि वह समदृष्टि 
तथा उपपत्ति चक्षु-विचारक दृष्टि सपन्‍न हुआ। कितने युक्ति, प्राण तथा 
सत्यसमर्थित शब्द है। 


“काम द्विषन्प्युपपत्तिचक्षु. समीक्षता ते समदृष्टिरिष्ट्स । 
तबयि श्रुव खण्डितमान श्रृगो भवत्यभद्रोषपि समन्तभद्र- ॥/' 
-युक्त्यनुशासन 63 


अध्यात्म तत्त्व के साथ भक्ति का सबध मणि-काञ्चन योग है। 
अध्यात्मवादी गृहस्थ ही नही, उच्चश्रेणी के दिगम्बर ऋषीश्वर भी 
जिनेन्द्र-भक्ति-गगा मे आकण्ठ निमग्न हो अपने समस्त सन्‍्तापो को दूर 
करते हुए विशेष विशुद्धता और अद्भुत स्फूर्ति प्राप्त करते है, इससे मोहज्वर 
दूर होता है। और आत्मा वचनातीत शान्ति तथा आनन्द अनुभव करती 
है। इसीलिए दशभक्ति पाठ मे मुनिराज भगवान से निर्वाण प्राप्ति के पूर्व 
जिनेन्द्र के चरणारविन्द की भक्ति की अभ्यर्थना करते हुए कहते है- 


याचेइ5ह याच्रेहः जिनतवचरणायोर्भत्किम्‌ । 
याचे5ह याचे5ह पुनरपि तामेव तामेव ॥8॥ 
-दशभक्ति 


वे श्रमण जन्म जन्मान्तर मे भी विकार-विमुक्त वीतराग, सर्वज्ञ आप्त 
की भक्ति चाहते है। समाधिभकति मे लिखा है- 


अनन्तानन्त-ससार-सन्तति-च्छेदकारणम्‌ । 
जिनराज पदाम्भोज-स्मरण शरण मम ॥१4॥ 
जिनेभक्तिजिनिभक्तिर्जिनेभक्तिर्दिने दिने । 
सदामेउ5स्तु सदामेउस्तु सदामेउस्तु भवे भवे ॥6॥ 


भक्त के क्षेत्र मे आचार्य समन्तभद्व की अपूर्व देन है। उन्होने भगवान 
शीतलनाथ दशम तीर्थकर कौ स्तुति मे शब्द-सौदर्य समन्वित, भाव सौष्ठव 
समलकूत ये भाव व्यक्त किए है- 


न शीतलाश्चन्दन-चन्द्र-रश्मयो 
न गाड्मम्भो न च हारयष्टय । 
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यथा मुनेस्ते नधवाक्यरश्मय: 
शमाम्बुगर्भा: शिशिराविपश्चितां ॥, स्वयभुस्तोत्र॥ 


भगवान चन्द्रप्रभ की चिरस्मरणीय स्तुति में समन्तभद्गाचार्य 
श्रीचन्द्रप्रभजिनस्तवन मे कितने मधुर पुण्योद्गार व्यक्त करते है- 


अन्द्रप्रभ चन्द्रमरीचिगौरं चन्द्र द्वितीय जगतीवकान्तम्‌ । 
वन्वेडभिवन्द्य महतामृषीन्द्र जिन जितस्वान्तकषाय बन्धम्‌ ॥॥॥ 


मै, चन्द्रमा की किरणो के समान गौरवर्णयुक्त, पृथिवी पर अवतरित 
हुए अत्यन्त मनोरम द्वितीय चन्द्र तुल्य, महापुरुषों के द्वात अभिवन्दनीय 
तथा अन्तःकरण मे उत्पन्न होने वाले क्रोध, मान, माया, लोभरूप कषाय 
के बन्धन से विमुक्त ऋषीन्द्र भगवान चन्द्रप्रभ को प्रणाम करता हूँ। 


अठारहवे तीर्थकर अरनाथ की स्तुति मे श्री अरजिनस्तवन मे आचार्य 
कहते है, स्तुति का स्वरूप तो यह है जिसमे अल्प गुणो को चढ़ा बढाकर 
वर्णन किया जाए, किन्तु आपके गुण अनत है, उनका वर्णन करने मे मै 
असमर्थ हू अतः वास्तव मे आपकी स्तुति कैसे सभव होगी? 

गुणस्तोक सदुल्लघय तद्वहुत्वकथा स्तुतिः । 

आनत्त्यात्ते गुणा वकक्‍तुमशक्यास्त्वयि सा कथम्‌ ॥॥ 


आचार्य कहते है 


लक्ष्मीविभवसर्वस्व॒मुमुक्षोचक्रलाउछनम्‌ । 
साम्राज्य सार्वभौमते जरत्तुणमिवाभवात ॥३॥ 


है भगवन्‌! लक्ष्मी के वैभव के सर्वस्व समान चक्रचिन्ह्‌ युक्त, 
सार्वभौम साम्राज्य आपकी दृष्टि मे जीर्णतूण सदृश बन गया क्योंकि आप 
समस्त परिग्रह के परित्याग की आकाक्षायुक्त थे। 


अन्तक अर्थात्‌ मृत्यु सम्पूर्ण प्राणियों को पीडा प्रदान करती है, उस यम 
को भी आपने जीत लिया था और आप अमृतपद के स्वामी बन गए थे। 


अन्तकःक्रन्दको नृणा जन्मज्थरसख: सदा 
त्वाभन्तकान्तक प्राप्य व्यावृत: कामकारत: ॥8॥ 
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है देव! जन्म और ज्वर का मित्र यमराज (अन्तक) सम्पूर्ण जीवो 
के आक्रन्दन का हेतु है। वह अन्तक के अन्तक आप को प्राप्त कर 
स्वेच्छानुसार प्रवृत्ति करने से पराड्रमुख हो गया। 


मृत्यु जैसे भीषण सुभट पर विजय प्राप्त करने के लिए भगवान के 
पास क्‍या सामग्री थी? उनकी वेशभूषा क्या थी? इस जिज्ञासा के समाधान 
हेतु आचार्य कहते है- 


भूषावेषायुधत्यागि विद्यादमदयापर । 
रूपमेव तवाचष्टे धीर! दोषविनिग्रह ॥१॥ 


हे धैर्यसमलकृत जिनेन्द्र! भूषा अर्थात्‌ विविध प्रकार के अलकार, 
वेश और आयुध का परित्याग करने वाला विद्या अर्थात परमज्ञान, 
इन्द्रिययमन और दयापूर्ण आपका रूप मोहादि दोषो के प्रक्षय को सूचित 
करता है। 


वीतरागप्रभु की अभिवन्दना करते हुए साधक प्रार्थना करता है- 


शास्त्राभ्यासो जिनपतिनुतिः सगति-सर्वदाये. 
सद्वृत्ताना गुणणणकथा दोषबादे चर मोनम्‌ ॥ 
सर्वस्यथापि प्रियहितवचो भावनाचात्मतत्वे 
सम्पद्यनता मय भव भवे यावेदतेउपवर्ग ॥ 


“*प्रचेतस” नामक दिगम्बर मुनिराज की महिमा को महाकवि हरिचन्द्र 
कितनी विलक्षण एवं विचक्षण-प्रिय पद्धति से प्रकाशित करते हुए कहते 
है- 


““युष्मत्पदप्रयोगेण पुरुष: स्याद्यदुत्तम. । 
अर्थोष्य सर्वथा नाथ लक्षणस्याप्यगोचर: ॥*' 
-ध*० शर्मा 353 


युष्मतू-' पद '-आपके चरणारविन्द के प्रसाद से 'पुरुष उत्तम' हो जाता 
है। युष्मत्‌ “पद के' प्रयोग से “उत्तम पुरुष' बनाने की विशेषता आप मे 
है। यह बात व्याकरण शास्त्र की परिधि के भी बाह्य है। व्याकरण शास्त्र 
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तो “युध्मत्पद के' प्रयोग से मध्यम पुरुष को बताता है। यहाँ कवि ने 
“युष्मतृपद' और 'पुरुष: स्याद्यदुत्तम:' शब्दो द्वारा रचना मे एक नवीन जीवन 
डाल दिया। 


प्राय: सभी विद्वान्‌ विधाता को इसलिये उलाहना देते है, कि उसने 
खलगरज के निर्माण करने की अज्ञ-चेष्य क्यो की? महाकवि हरिचन्द्र 
विधाता के अपवाद को अपनी कल्पना-चातुरी द्वारा निवारण करते है। वे 
कहते है कि विधाता को विशेष प्रयत्न द्वारा खल जगत्‌ का निर्माण करना 
पडा। इससे सत्पुरुषो का महान्‌ उपकार हुआ। बताओ सूर्य की महिमा 
अन्धकार के अभाव मे और मणि की विशेषता काच के असदभाव मे 
क्या प्रकाशित होती? कवि कहते हैं- 


“खल विधात्रा सृजता प्रयलात्‌ कि सज्जनस्थोपक्ृतं म तेन । 
ऋते तमांसि ह्युमणिर्मर्णिवाँ विना न का: स्वगुणं व्यनक्ति ॥ 


-ध श० ।, 22 


दुनिया कहती है 'खल' का कोई उपयोग नही होता, किन्तु महाकवि 
'खल' शब्द के विशिष्ट अर्थ पर दृष्टि डालते हुए उसे महोपयोगी कहते 
है- 


“अहो खलस्थापि महोपयोग. स्नेहतुहों यत्परिशीलनेन । 
आकर्णमापूरितमात्रमेता: क्षीर क्षरन्त्यक्षममेव गाव: ॥/' 


“पं शे० ।, 26 


आश्चर्य है, खल का (खली का) महान्‌ उपयोग होता है। खल 
स्नेह-द्रोही-प्रेम रहित (खली स्नेह-तैल रहित होती) होता है। इस खल 
(खली) का प्रसाद है, जो गाए पूर्णपात्र पर्यन्त लगातार क्षीररस प्रदान करती 
है। कवि ने 'खल मे' दुर्जज के सिवाय खली का अर्थ सोचकर कितनी 
सत्य और सुन्दर बात रच डाली। इस प्रकार का विचित्र जादू हरिचन्द्र 
की रचना मे पद-पद पर परिदृश्यमान होता है। 


बुढ़ापे मे कमर झुक जाती है, कमजोरी के कारण वृद्ध पुरुष लाठी 
लेकर चलता है। इस विषय में कवि को उठ्प्रेक्षा कितनी लोकोत्तर है, 
यह सहृदय सहज ही अनुभव कर सकते हैं- 
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“असम्भूत मण्डनमड्डयष्टेर्नष्ट क्‍्य में यौवनरत्नमेतत्‌ । 
इतीबव वृद्धों नतपूर्वकाय: पश्यननधो5धो भुवि बम्भ्रमीति ॥'' 

-धर्मशर्माध्युदय 59 ॥4 


मेरे शरीर का स्वाभाविक आभूषण यौवन रत्न कहाँ खो गया इसलिये 
ही मानो आगे से झुके हुए शरीर वाला वृद्ध नीचे-नीचे पृथ्वी को देखता 
हुआ चलता है। 


तार्किक पुरुष जब काव्य-निर्माण मे प्रवृत्ति करते है तब किन्ही बिरलो 
को मनोहारिणी, स्निग्ध रचना करने का सौभाग्य होता है। स्वामी समन्तभद्र 
सदृश दार्शनिकता, तार्किकता और कवित्व का मनोहर सम्मिश्रण बडे पुण्य 
से प्राप्त होता है। आचार्य सोमदेव ने जीवन भर तर्कशास्त्र का अभ्यास 
किया और पश्चात्‌ यशस्तिलकचम्पू-जैसी श्रेष्ठ रचना प्रारम्भ की, तब यह 
शका हुई कि भला शुष्क ताकिक क्‍या काव्य बनाएगा? इसके समाधान 
मे सोमदेव सूरि लिखते है- 


“आजन्म-समभ्यस्ता, च॒छुष्कात्तर्कात्तणादिव ममास्या. । 
मतिसुरभेरभवदिद सूक्तिपय सुकृतिना पुण्य ॥/' 


-यश*० ति* ।-7 


मैने जीवनभर अपनी बुद्धिरूपी कामधेनु को शुष्क तर्करूप तृण 
खिलाया है। सत्पुरुषो के पुण्य से उससे यह सूक्तिरूप दुग्ध की उद्भूति 
हुई है। 


इस बुद्धि रूप कामधेनु ने यशस्तिलकचम्पू नामक विश्व वन्दनीय 
अनुपम रचना सोमदेव जैसे तार्किक से प्राप्त करा दी। 


तार्किक प्रभाचन्द्र की कल्पना मे भी जीवन है। दुष्टो के उपद्रव 
से सत्पुरुषो की कृति पर सदा पानी फिर जाया करता है। अत: कही सज्जन 
लोग अपने पुण्यकार्य से विरत न हो जाबे इससे प्रभाचन्द्र प्रेरणा करते 
हुए कहते है-'ज्ञानवान्‌ पुरुष दुर्जनी के घिराव के कारण उद्दिग्ग होकर 
अपने आरब्ध कार्य को नही छोड देते है, किन्तु वे उस दुर्जन से स्पर्धा 
करते है। चद्र सदा कमल के विकास को दूर कर उसे मुकुलित किया 
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करता है, किन्तु इसका सूर्य पर कोई प्रभाव नहीं पडता, वह पुनः पुनः 
ग्रतिदिन पद्म-विकासन कार्य को किया करता है।' कितनी सुन्दर शैली 
से सत्पुरुषो को साहस प्रदान करते हुए सन्मार्ग मे लगे रहने की प्रेरणा 
की है- 


“त्यजति न विदधान: कार्यमुद्विज्य धीमान्‌ 
खलजनपरिवत्ते: स्पर्धते किन्तु तेन । 
किमु न वितनुते3र्क: पद्मबोध प्रबुद्ध, 
तदपहतिविधायी शीतरश्मिर्यदीह ॥' 
-प्रमेयक० पृ० 2 
सुभाषित एवं उज्ज्वल शिक्षाओ की दिशा मे जैनवाड्मय से बहुमूल्य 
सामग्री प्राप्त होती है। क्षत्रचूडामणि काव्य ग्रथ मे प्रत्येक पद्य सुन्दर सूक्ति 
से अलकृत है। ग्रन्थकार की कुछ शिक्षाएँ बहुत उपयोगी है। वे कहते 
है-- 
“विपदस्तु प्रतीकारों निर्भवत्व न शोकिता।'” 3, ॥7। 


विपत्ति को दूर करने का उपाय निर्भीकता है, शोक करना नही। 
कोई-कोई व्यक्ति वस्तुध्वसकर्ता की शक्ति और बुद्धि की प्रशसा करते 
है, और निर्माता को अल्पश्रेय प्रदान करते है, उनके भ्रम का निवारण 
करते हुए कवि कहते है- 


“न हि शक्य पदार्थाना भावन च विनाशवत्‌ ।' 2, 49। 


वस्तु को नष्ट कर देना-कार्य को बिगाड देना जैसा सरल है, वैसा 
उस कार्य को बनाना सरल नहीं है। 


ससार-समुद्र मे विपत्तिरूपी मगरादि विद्यमान है। उस समुद्र मे गोता 
लगाने वाला मृत्यु के मुख मे प्रवेश करता है। समुद्र के तीर पर ही रहने 
वालो की भलाई है। कवि कहते है- 


“तीरस्था: खलु जीवन्ति न हि रागाब्यिगाहिन: ।'' 8, १। 
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यहाँ तटस्थ वृत्ति को कल्याणकारी बताया है। नम्नता तथा सौजन्य 
का प्रदर्शन सत्पुरुषो के हृदय पर ही प्रभाव डालता है, दुष्ट व्यक्ति तो 
नम्नता को दुर्बलता का प्रतीक समझ और अधिक अभिमान को धारण 
करता है- 


“सता हि नप्नता शान्त्ये खलाना दर्पकारणम्‌ ।' 5, 42। 


गरीबी के कारण कीरततियोग्य भी गुण प्रकाश मे नही आते। अकिचन 
की विद्या भी उचित रूप मे शोभित नही हो पाती। 


“रिक्तस्य हि न जागर्ति कीर्तनीयोडईखिलो गुण । 
हनत कि तेन विद्यापि विद्यमाना न शोभते ॥'' 3, 7। 


साधारणतया मनोवृत्ति अकृत्य की ओर झुकती है यदि खोटी शिक्षा 
और मिल जाय, तो फिर क्‍या कहना है- 


_ “प्रकृत्या स्थावकृत्ये धीर्दुशिक्षाया तु कि पुनः ॥''3, 50। 


ईर्ष्या, मात्सर्य के द्वारा अवर्णनीय क्षति होती है। भारतवर्ष के अध.पात 
मे शासको का पारस्परिक मात्सर्यभाव विशेष कारण रहा हे। कविवर कहते 


“मात्सर्यात्‌ कि न नश्याति।'' 4, ॥7। 


शिष्ट जन परस्पर सम्मिलन के अवसर पर पारस्परिक कुशलता की 
चर्चा करते है। इस सम्बन्ध मे भूधरदास जी कहते है- 


“जोई दिन कटे सोई आव मै अवश्य घटै, 
बूँद बूँद रीते जैसे अजुली कौ जल है । 
देह नित छीन होत, नैन तेजहीन होत, 
जोवन मलीन होत, छीन होत बल है ॥ 
आवै जरा नेरी, तके अतक-अहेरी आवबै, 
परभौ नजीक जात नरभौ विफल है । 
मिलके मिलापी जन पूछत है कुशल मेरी, 
ऐसी दशा माहीं मित्र। काहे की कुशल है?! 
-जैनशतक 37। 
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धनादि का लाभ होने पर अपने स्वास्थ्य आदि की उपेक्षा करते हुए 
लोग आनन्दित होते है; कुशल-क्षेम समझते है। जीवन्धरचम्पू मे हरिचन्द्र 
कवि कहते है-असि, कृषि, शिल्प, वाणिज्य आदि घषट्‌ कर्मों के द्वारा सच्ची 
कुशलता-क्षेम वृत्ति नही मिलती है। उसके द्वारा अनेक प्रकार की 
लालसा-लता विस्तृत होती है। सच्ची कुशलता निर्वाण मे है। आत्मस्वरूप 
अनन्त आनन्द मे कुशलता है। वह आत्मा के ही द्वारा साध्य है। 


कितना भावपूर्ण पद्य है- 


“कुशल न हि कर्मषट्कजात विविधाशा-ब्रतति-प्ररोहकन्दम। 
अपवर्गजमात्मसाध्यमाहु: कुशल सौख्यमनन्तमात्मरूपम्‌ ॥' 


अपने अत्यन्त स्नेही व्यक्ति की मृत्यु होने पर मनुष्य मानसिक सतुलन 
खो बैठता है और दिन रात उस व्यक्ति के लिए इसलिए व्यथित हो रोया 
करता है, ऐसे दुखी व्यक्ति मे विवेक ज्योति जगाने वाली कुदकुद स्वामी 
की यह गाथा मनन करने योग्य है- 


आअण्णो अण्ण सोयदि मदो त्ति मम णाहगो त्ति मदो । 
अप्पाण ण हु सोयदि ससार-महण्णवे बुड़ो ॥22॥ अमुम्रेक्ष 


किसी की मृत्यु होने पर दूसरा व्यक्ति उसके लिए शोक करता है 
कि मेरा नाथ चला गया, किन्तु यह जीव स्वय नहीं सोचता है कि वह 
ससार रूप महान सागर मे डूब रहा है। यदि दूसरे के लिए शोक मे निमग्न 
रहा आया, तो मोही जीव मरकर पशु या नरक पर्याय जाकर कष्ट भोगता 
है अत- शोक करना अनुचित तथा हानिप्रद है। शोक की परिस्थिति आने 
पर एकत्व भावना का यह दोहा व्यथित मन को सहारा देता है। 


आप अकेला अवतरे, मरे अकेला होय । 
यू कबहू इस जीव को साथी सगा न कोय ॥ 


क्रोधादि कषायो के कारण मन क्षोभ को प्राप्त होता है, इससे बह 
प्रतिकूल वृत्ति या प्रवृत्ति वाले को शत्रु मानकर उससे द्वेष करता है। आचार्य 
सोमदेव कहते है, भाई! सोच तो, इस अल्पकालीन जीवन में क्यो नहीं 
सबके प्रति मैत्री का पथ अपनाता है। वे समझाते है- 
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सर्वत्र मैत्रीमुपकल्प्य आत्मन्‌ 
ब्रित्यो जगत्पत्र न कोपि शत्रु: । 
'कियद्वन स्थामिनि जीवितेस्मिन, 
कि खिद्यसे वैरिधिया परस्मिन्‌ ॥ 


अरे जीवा सब जीवो के विषय मे मेत्री भाव को धारण कर, इस 
जगत मे कोई भी मेरा शत्रु नही है, ऐसा चितवन कर। अरे देख तो, यह 
तेरा जीवन थोडे दिन तक रहने वाला है, अत* दूसरे मे शत्रु की बुद्धि 
धारण कर तू क्यो व्यथा को प्राप्त करता है। यथार्थ यह तात्विक विचाररूपी 
सजीविनी शत्रुता रूप रोग को दूर करने मे सहायक होगी। 





चारित्र की महत्ता को बताने वाला यह पद्य कितना मार्मिक है- 


अनतसुख-सपन्नो येनात्माय क्षणादपि । 
नमस्तस्मै पवित्राय चरित्राय पुन. पुन. ॥ 


जिसके प्रभाव से यह आत्मा क्षणमात्र मे अनत सुख को प्राप्त करता 
है, उस पवित्र चारित्र को बारबार प्रणाम है। 


आत्मा और परमात्मा मे जो अन्तर है, उसको दूर करके आत्मा को 
परमात्मा के स्तर पर पहुँचाना चारित्र की सामर्थ्य है। तदुल ओर धान्य 
दोनो तदुल सद्भाव की दृष्टि से समान है, किन्तु जब तक धान्य कुट 
पिटकर अतर्मल तथा बाह्य मल से विमुक्त नही होता है, तब तक वह 
विशुद्ध तदुल स्वरूप को नहीं प्राप्त करता है, इसी प्रकार द्रव्यार्थिक दृष्टि 
अथवा शुद्ध निश्चय की अपेक्षा ससारी जीव ओर परमात्मा मे तनिक भी 
भेद नही है, किन्तु पर्याय की अपेक्षा उनका भिन्‍नपना युकति तथा 
अनुभवगोचर है। ससारी जीव रागद्वेष मोह रूप मल का त्याग कर शुद्ध 
स्वरूप का स्वामी बनता है। यह सामर्थ्य सम्यकचारित्र की है। आत्मदृष्टि 
अनुप्रमाणित आचार ही सम्यकचारित्र है। बौद्धदर्शन मे चारित्र को 'सम्यक्‌ 
व्यायाम” कहा है। व्यायाम से क्षीणकाय व्यक्ति बलवान तथा पुष्ट देह 
युक्त होता है, इसी प्रकार पवित्राचरण से आत्मा दुर्बलता से विमुक्त हो 
अनतशक्ति सम्पन्न हो अनतसुख का अनुभव करती है। 


ज्ञानलोचन स्तोत्र मे भक्ति से प्रेरित स्तोता कहता है- 
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नाट्य कृत भूरि-भवैरनतम्‌ । 
काल मया नाथ विचित्रवेषै: ॥ 
इृष्टोसि दुष्ट्वा यदि देहि देयम । 
तदन्यथा चेदिह तद्धि वार्यम्‌ ॥40॥ 


हे नाथ! मैने अद्भुत रूपो को धारणकर अनेक भवो मे नाटक दिखाते 
हुए अनतकाल व्यतीत किया है। यदि मेरे अभिनय को देखकर आपको 
प्रसन्‍नता हुई है, तो मुझे उचित वस्तु - मोक्ष दीजिए। कदाचित, मेरा नाटक 
पसन्द नहीं आया, तो फिर ऐसा न करने की आज्ञा दीजिए। 


कवि कहते है मुझे मोहरूपी भयकर विषधर ने काटा है, मेरी रक्षा 
कीजिए, 


अनाद्यविद्या-मय-मूच्छितागम्‌ । 
'कामोदर-क्रोध-हुताशतप्तम्‌ । 

स्थाद्वाद-पीयूष-महौषधेन त्रायस्व 

मा मोह-महाहि-दष्टम्‌ ॥ 32 


प्रभो। अनादिकालीन अविद्या रुप रोग से मूर्छित दशा युक्त, कामाग्नि, 
जठराग्नि तथा क्रोधाग्नि के द्वारा सताप को प्राप्त तथा मोहरूप सर्पराज 
के द्वारा डसे गए मुझको स्याद्वाद-अमृत रूप महान औषधि के द्वारा बचाओ। 


कल्याण-आलोचना मे ब्रह्मचारी अजित कहते हे, जब तक मुक्ति 
की प्राप्ति नही होती है, तब तक जिलनेन्द्र देव, दयाधर्म और दिगम्बर 
मुनीश्वरो का शरण प्राप्त हो। 


जिणो देवो, जिणो देवो, जिणो देवो, जिणो जिणो । 
दयाधम्मो, दयाधम्मो, दयाधम्मो, दया दया ॥48॥ 
महासाहू, महासाहू, महासाहू, दियबरा । 

एवं तच्च सदा हुज्ज जाबव णो मुत्तिसगमो ॥50॥ 


जिनेन्द्र भगवान, निर्ग्नथ गुरु आदि की सतत समाराधना सविकल्प 
भक्ति है, निर्विकल्प अवस्था मे अद्वैत आत्मज्योति से ही विशुद्ध प्रकाश 
प्राप्त होता है। उस अद्दैत की उपलब्धि तब हो पातो है, जब बाह्य क्रियाओ 
की निवृत्ति हो जाती है। आचार्य कहते हे- 
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तावल्क़िया: प्रवर्तन्ते यावद्द्वैतस्थ गोचर ॥67॥ अमृताशीति 


जब तक वाचिक , शारीरिक आदि क्रिया होती है, तब तक यह आत्मा 
हैत का विषय बनती है। 


अत प्राथमिक साधक का कर्तव्य है कि वह अट्ठैत को साध्य बना 
हैत का आश्रय न छोडे। द्वैत तत्त्व व्यवहारनय का विषय है। 


वर्तमान भौतिक समृद्धि युक्त युग मे मनुष्य जड पदार्थों की समाराधना 
करता है, इससे उसे आत्मा की वस्तु नही मिलती है। जड वस्तु जडता 
ही दे सकेगी। अमितगति आचार्य का कथन कितना युक्तिसगत है-- 


आत्माज्ञानी परमममल ज्ञान मा से व्यमान । 

कायोउज्ञानी वितरति पुनर्घोर्मज्ञानममेव ॥ 

सर्वत्रेद जगति विदित दीयते विद्यमान 

कश्चित््यागी न हि खकुसुम क्रापि कस्यापि दत्ते ॥45॥ तत्वभावना 


ज्ञानवान्‌ आत्मा की सेवा करने पर विशुद्ध ज्ञान प्राप्त होता है। शरीर 
जड है अत- वह अज्ञानी महान्‌ अज्ञान को प्रदान करता है। इस जगत 
मे यह बात सर्वत्र विदित है कि विद्यमान वस्तु ही दी जाती है। कोई भी 
दाता किसी को आकाशपुष्प का दान नही करता है, क्योंकि उसका अभाव 
है। आत्मा मे ज्ञान है इससे आत्मा की आराधना द्वारा विद्यमान ज्ञान प्राप्त 
होना युक्ति सगत है, चैतन्यशून्य मृत शरीर की सेवा द्वारा विशुद्ध ज्ञान 
की प्राप्ति कथमपि सम्भव नहीं है। 


आचार्य की यह वाणी अत्यत मार्मिक है- 
असि-मसि-कृषि-विद्या-शिल्पि-वाणिज्ययोगै- 
स्तनु-धन-सुतहेतो: कर्म यादृक्‍्करोधि । 
सकृदपि यदि तादुक सयमार्थ विधत्से 
सुख-ममल-मनत कि तदा नाश्नुषेइलम्‌ ॥66॥ 


अरे प्राणी। शरीर, सम्पत्ति तथा सतति के लिये जिस प्रकार तू असि, 
मसि, कृषि, विद्या, शिल्प तथा वाणिज्य के द्वारा कार्य किया करता है 


एष्यानुब्धी वाइसय__ /||/|/[औ[औ[ऑ9फआऑआऑखऋअऑथ् 
यदि तू सयम के हेतु एक बार भी उस प्रकार का उद्योग करे तो क्या 
तुझे निर्मल और अनत सुख नहीं प्राप्त होगा? 


सोमदेवसूरि बुढापे के कारण धवल हुए केशो के विषय मे बताते 
है- “ये केश तुम्हे तपश्चर्या का पाठ पढ़ाने आये है। ये मुक्तिलक्ष्मी के 
दर्शन के झरोखे के मार्गतुल्य है। चतुर्थ पुरुषार्थ (मोक्ष) रूपी वृक्ष के अकुर 
समान हैं। परमकल्याणरूप निर्वाण के आनन्द रस के आगमनद्योतक अग्रदूत 
है।' आचार्य ने इन केशो मे कितनी विलक्षण तथा पवित्र कल्पना की है 
और शिक्षा भी दी है- 


“मुक्तिश्रिय: प्रणयवीक्षणजालमार्गा- 
पुसा चतुर्थपुरुषार्थतरुप्ररोहा, । 
नि. श्रेयसामृतरसागमनाग्रदूता. 
शुक्ला: कचा ननु तपश्चरणोपदेशा- ॥'' 
-वशस्तिः 2, 04, 


लोकविद्या अथवा व्यवहारकुशलता के बारे मे वे कहते है- 
“ल्ऐेकव्यवहारज्ञों हि सर्वज्ञोउ्यस्तु प्राज्ञोउप्यवज्ञायते एव।''65 ,84। 


लोकव्यवहार का ज्ञाता सर्वज्ञ सदृश माना जाता है। अन्य व्यक्ति महान्‌ 
ज्ञानी होते हुए भी तिरस्कृत होता है। 


आचार्य कहते है- 
“उत्तापकत्व हि सर्वकार्येषु सिद्धीना प्रथमोउन्तराय. ॥/' 


सम्पूर्ण कार्यो की सफलता मे आद्य विघ्न है शान्तता का अभाव, 
अर्थात्‌ मिजाज का गरम हो जाना। 


ससार मे शत्रुओ की वृद्धि करने की औषधि अन्य की निन्‍्दा करना है-- 
“न परपरिवादात्पर सर्वविद्वेषणभेषजमस्ति ॥" 42, ॥77! 
वाणी की कठोरता शस्त्र प्रहार से भी अधिक भीषण होती है। कहते है- 
“वाकपारुष्य शस्त्रपातादपि विशिष्यते ।' 27, 79। 
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प्रिय वाणी वाला मयूर जैसे सर्पों का उच्छेद करता है, उसी प्रकार 
मधुरवाणी नरेश शत्रु का विनाश करता है। 
““प्रियवद: शिखीव द्विषत्सर्पानुच्छादयति ॥'' 28, 44। 
शस्त्रोपजीवियो के विषय मे आचार्य कहते है- 


“शस्त्रोपजीविना कलहमन्तरेण भक्तमपि भुक्त न जीर्यति।'' 
(॥॥03 , 37॥) 


शस्त्र द्वारा जीविका करने वालो का कलह के बिना खाया हुआ अन्न 
तक हजम नहीं होता है। 


““चिकित्सागम इब दोष-विशुद्धिहेतुर्दण्ड: ।' 4, 02। 


जैसे वैद्यकशास्त्र शरीर के विकारों को दूर करता है, उसी प्रकार 
दण्ड द्वारा दोषो का भी अभाव होता है। 


आचार्य सोमदेव का कथन है- 


“अपराधकारिषु प्रशम. यतीना भूषण न॑ महीपतीनाम्‌ ॥'! 
-नी० वा० 37, ए० 78 


अपराधी व्यक्तियो के प्रति शान्त व्यवहार साधुओ के लिये अलकार 
रूप है, नरेशो के लिए नही। शासन-व्यवस्था के लिए अपराधी को उचित 
दण्ड देना चाहिये। महाराज पृथ्वी राज ने मुहम्मदगोरी को पुन पुन छोडने 
मे भूल की। यह सूत्र बताता है कि यति का धर्म भूपति ने स्वीकार करके 
जो अकर्तव्यतत्परता दिखाई, उससे पृथ्वीराज को दुर्दिन दिखे और देश 
की सस्कृति को अभिभूत होने का अवसर आया। 


राजद्रोहियो अथवा दुष्टो का तनिक भी विश्वास नही करना चाहिये। 
कारण- 


““अग्निरिव स्वाश्रयमेव दहन्ति वुर्जना: ।' 
-नी० वा० । 


यम वा ० पक पक उन 
आचार्य कितने महत्त्व की शिक्षा देते हैं- 


“न महताप्यूपकारेण चित्तस्थ तथानुरागो यथा विरागो भवत्यल्पेनाप्यपकारेण' 


महान्‌ उपकार करने से चित्त मे उतना अनुराग नही होता, जितना 
विराग अल्प भी अपकार या क्षति पहुँचने से होता है। सोमदेव सूरि का 
का कथन है कि प्राणघात की अपेक्षा कीर्ति का लोप करना अधिक दोषपूर्ण 


“यशोवध: प्राणिवधाद्‌ गरीयान्‌ ।'' 
“>यशस्तिलक 


भगवज्जिनसेन बाहुबलि स्वामी के द्वारा युद्ध मे तत्पर भरतेश्वर 
के दूत से युद्ध के लिये अपनी उत्कण्ठा व्यक्त करते हुए कहते है- 


““कलेबरमिद त्याज्यम्‌ अर्जनीय यशोधनम्‌ । 
जयश्रीविजये लभ्या नाल्पोदर्कों रणोत्सव: ॥'' 


-महापृ० पर्व 35, 44 


यह शरीर तो त्याज्य है। यदि मृत्यु होती है तो कोई भय की बात 
नही है, यशोधन की प्राप्ति तो होगी। यदि विजय हुई तो जयश्री प्राप्त 
होगी। इस प्रकार यह रणोत्सव महान्‌ परिणाम वाला है। 


स्वाधीनता क॑ विषय मे बादीभसिह सूरि का कथन चिरस्मरणीय 


“जीवितात्तु पराधीनातू, जीवाना मरण वरम्‌ ।'? 
-क्षत्रचूडआामणि ।, 40 


पांडित्य प्रदर्शन के क्षेत्र मे भी जेन ग्रन्थकारो ने अपूर्व कार्य किया 
है। महाकवि धनजय का राघवपाडवीय-द्विसधान अनुपम पाण्डित्यपूर्ण 
कृति है। प्रत्येक श्लोक मे श्लिष्टार्थ के बल पर रामायण और महाभारत 
की कथा वर्णित की गई है। रचना अत्यन्त मधुर, सरस तथा कवित्वपूर्ण 
है। सप्त-सधान काव्य मे भगवान्‌ ऋषभदेव, शान्तिनाथ, नेमिनाथ, 
पार्श्वनाथ, महावीर, राम तथा कृष्ण इन 7 महापुरुषो का चरित्र निबद्ध है। 
प्रत्येक श्लोक के सात-सात अर्थ पाये जाते है। इसी प्रकार 24 तीर्थंकरो 
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के चरित्रयुक्त चतुर्विशतिसधान नाम का काव्य है। स्वामी समन्तभद्र के 
स्तोत्र काव्य जिनशतक एकाक्षरी द्वग्स्‍क्षगी आदि चित्रालकारभूषित अपूर्व 
रचना है जो रचनाकार के भाषा पर अप्रतिम अधिकार को सूचित करता 
है। एक जैन आचार्य ने चित्रालकार का उदाहरण देते हुए एक पद्य बनाया 
है, जिसका मर्म बडे-बडे पांडित्य के अभिमानी अब तक न जान सके। 
वह पद्य यह है- 


“का ख गो घ डः चच्छौ जो झ टाठडढणतु । 
थाद धन्य प फब भा माया रा ला वश ष सः ॥”' 


बौद्ध धर्म का मूल सिद्धान्त “सर्व क्षणिकम्‌' है, जैन धर्म ने पर्याय 
दृष्टि से पदार्थ को क्षणिक माना है; इस क्षणिकता का आचार्य पद्मनदि 
ने शरीर को लक्ष्यकर कितना वास्तविक तथा सजीव वर्णन किया है- 


“यहोकत्र दिने न भुक्तिरथवा निद्वा न रात्रौ भवेत्‌ 
विद्वात्यम्बुजपत्रवहहनतो5 भ्याशस्थितात्‌ यद्श्रुवम्‌ । 
अस्त्रव्याधिजलादितो5पि सहसा यच्च क्षय गच्छति 

भ्रात. कात्र शरीर के स्थितिमतिनाशिउस्थ को विस्मय ॥”' 


अरे भाई! यदि एक दिन भी भोजन नहीं प्राप्त होता है, अथवा रात्रि 
को नींद नही आती है तो यह शरीर अग्नि समीप मे कमलपत्र के समान 
मुरझा जाता है, अस्त्र, रोग, जल आदि के द्वारा जो सहसा विनाश को 
प्राप्त होता है, ऐसे शरीर मे स्थिरता की बुद्धि केसी? इसके नाश होने 
'पर भला क्‍या आश्चर्य की बात है? 


भगवान्‌ पार्श्वनाथ के पिता महाराज विश्वसेन ने उनसे गृहस्थाश्रम 
मे प्रवेश करने को कहा, उस समय उनके चित्त मे सच्चे स्वाधीन बनने 
की पिपासा प्रबल हो उठी ओर उन्होने अपने को इद्रियो तथा विषयो का 
दास बनाना अपनी दुर्बलता समझी, अत* उन्होने निर्वाण के लिये कारण 
रूप जिनेन्द्र मुद्रा धारण की। वादिराज सूरि ने पार्श्वनाथ चरित्र मे भगवान्‌ 
के मनोभावो को इस प्रकार चित्रित किया है- 


“दोषदृष्द्या यदि त्याज्यो विषयस्तदयग्रहेण किम्‌? 
प्रक्षालनाद्धि पदस्थ दुरादस्पर्शन वरम्‌ ॥3-॥/' 
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यदि सदोष दृष्टिवश विषय त्यागने योग्य है, तब उनको ग्रहण करने 
मे क्‍या प्रयोजन है? कौीचड मे अपने अग को डालकर धोने की अपेक्षा 
उस पक को न छूना ही सुन्दर है। 


जिस विनय को ओर आज लोगो का उचित ध्यान नही है, उस विनय 
की गुरुता को आचार्य श्री इन शब्दों द्वारा प्रकाशित करते है- 


“विणएण विप्पहीणस्स, हववि सिक्‍्खा णिरत्थिया सत्वा । 
विणओ सिक्खाए फल, विणयफल सब्वकललाण ॥!' 
>मूलाचार गाथा-385 (पचाचाशधिकार) 


विनय विहीन व्यक्ति की सपूर्ण शिक्षा निरर्थक है। शिक्षा का फल 
विनय है और विनय का फल सर्वकल्याण है। 


शील धारण की ओर उत्साहित करते हुए वे कहते है- 


“सीलेणवि मरिदव्व णिस्सीलेणवि अवस्स मरिदव्व । 
जडू दोहिवि मरियव्व वर हु सीलत्तणेण मरियव्व ॥5/95॥'' 


शील का पालन करते हुए मृत्यु होती है, और शील शून्य होते हुए 
भी अवश्य मरना पडता है। जब दोनो अवस्थाओ मे मृत्यु, अवश्यभाविनी 
है, तब शील सहित मृत्यु अच्छी है। 

निवृत्ति के समुन्तत शैल पर पहुँचने मे असमर्थ व्यक्ति किस प्रकार 
प्रवृत्ति करे, जिससे वह पाप पक से लिप्त नहीं होता है, इस पर जैन 
गुरु इन शब्दो में प्रकाश डालते है- 

“जद चरे जद चिट्रे जदमासे जदसये । 

जद भुजेज्ज भासेजज, एवं पाव ण वज्फड ॥'' 

सावधानीपूर्वक चलो , सावधानीपूर्वक चेष्टा करो, सावधानीपूर्वक बेठो, 
सावधानीपूर्वक शयन करो, सावधानीपूर्वक भोजन करो, सावधानीपूर्वक 
भाषण करो, इस प्रकार पाप का बन्ध नहीं होता। 

लोग सोचा करते है, राज्य विद्या मे ही नैपुण्य प्राप्त करना श्रेयस्कर 
है, धर्म विद्या मे श्रम करना विशेष उपयोगी बात नहीं है। वस्तुत: यह 
महान्‌ भ्रम है। भगवम्जिनसेन सदृश आचार्य कहते है- 
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“राजविद्यापरिज्ञानादैहिकेउथें दृढा मतिः । 
धर्मशास्त्र परिज्ञानान्मतिलोकद्दयाश्रिता ॥42-28॥' 


राज विद्या के परिज्ञान से इस लोक के पदार्थों के विषय मे बुद्धि 
मजबूत होती है, किन्तु धर्मशास्त्र के परिज्ञान से इस लोक तथा परलोक 
के सम्बन्ध मे दृढ़ बुद्धि होती है। 


मूलाचार मे कितनी उज्ज्वल भावना व्यक्त की गई है- 


“जा गदी अरहताण णिट्रिदड्राण च जा गदी। 
जा गदी वीदमोहाण सा में भवदु सस्सदा ॥07॥/'' 


अरहतो की जो गति है, निष्ठितार्थो-सिद्धों की जो अवस्था है तथा 
वीतमोह आत्माओ की जो स्थिति है, वह मुझे सर्वदा प्राप्त हो। 


“तत्त्वज्ञान तरंगिणी' मे लिखा है कि शुद्ध चिद्रूप अर्थात्‌ अपनी निर्मल 
आत्मा के स्मरण करने मे धनव्यय, देशाटन, दासता, भय, पीडा आदि 
कष्टो का पूर्ण अभाव है, फिर भी आश्चर्य है कि विज्ञ वर्ग उस ओर 
क्यो नही ध्यान देते? उनके ये शब्द कितने मर्मस्पर्शी है- 


“न क्लेशो न धनव्ययो न गमन देशान्तरे प्रार्थना 
केषाउ्चिन्न बलक्षयो न च भय पीड़ा परस्यथापि न । 
सावद्य न च रोगजन्मपतन नैवात्र सेवा नहि 
चिद्रूपस्मरणे फल बहु कथ तन्‍नाद्वियन्ते बुधा: ॥4-॥'! 


ममता के त्याग करने से रागद्वेष आदि दोष दूर होते है अतः समता 
तत्त्व का प्रेमी ममता का त्याग करे, तो कल्याण हो। वे कहते है- 


“रागद्वेषादयो दोषा नह्यन्ति निर्मर्मत्वत:। 
साम्यार्थी सतत तस्मात्‌ निमर्मत्व विचिन्तयेत्‌ ॥॥0-20॥'' 


जिस प्रकार मेघमडल पर सूर्य की किरणे पडकर अपनी मनोरम 
छटा से जगत्‌ को प्रमुदित करती है, उसी प्रकार सत्कवि की कल्पना 
की किरणो द्वारा पदार्थ का स्वरूप बडा आकर्षक, आनन्दप्रद तथा आदर्श 
बन जाता है। जैन रचनाएँ अपूर्व ज्ञान का भण्डार है। 
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राग और द्वेष ऐसे विकार हैं कि बडे-बडे योगीश्वर भी उनको वश 
मे करते-करते थक जाते है। शुक्लध्यान मे स्थित उपशान्त कषाय गुणस्थान 
वाले महामुनि भी रागादि के जग जाने से नीचे गिर कर मिथ्यात्व की 
अवस्था तक को प्राप्त कर लेते है, इससे स्पष्ट है कि रागादि विकारों 
का मूलोच्छेद करना सबसे कठिन कार्य है। इसलिए सद्गुरु कहते हैं सर्व 
प्रथम पापाश्रव का त्याग करके पुण्य के कारणो को ग्रहण करना बुद्धिमान 
गृहस्थ का कर्तव्य है। इससे अशुभोपयोग से बचकर शुभोपयोग मे प्रवृत्ति 
उपयोगी है। भावसग्रहमे आचार्य देबसेन ने कहा है- 





जाम ण छडड़ गेह ताम ण परिहरइ इतय पाव । 
पाव अपरिहरतो हे ओ पुण्णस्स मा चयउ ॥383॥ 


जब तक गृहवास नही छूटा है, तब तक पाप का परित्याग नही होता 
है और पाप का त्याग किए बिना अर्थात्‌ मुनि पद को अगीकार किए 
बिना पुण्य के कारणो का परित्याग मत करो अर्थात्‌ गृहस्थ को अशुभोपयोग 
से छूटने का प्रयत्त करना चाहिए। आशाधर जी का कथन महत्वपूर्ण है- 


हित्वोपयोगमशुम श्रुताभ्यासाच्छुभ श्रितः 
शुद्धमेवाधितिष्ठेय श्रेष्ठा निष्ठा हि सैव में ॥55॥ अध्यात्म-रहस्य 


मैं अशुभोपयोग को आगम के अभ्यास द्वारा त्याग कर शुभोपयोग 
का आश्रय लेता हू तथा मे शुद्धोपयोग मे स्थित होऊ यह मेरी श्रेष्ठ निष्ठा 
अर्थात्‌ धारणा है। 


उपयोग अर्थात्‌ परिणामो के त्रिविधस्वरूप का इस प्रकार स्पष्टीकरण 
किया गया है- 


उपयोगो5शुभो राग-द्वेष-मोहे: क्रियात्मन: । 

शुभ: केबलि-घधर्मानुरागात्‌ शुद्ध: स्वचिललयात्‌ ॥560 

राग, द्वेष और मोह के द्वारा जो आत्मा की क्रिया अर्थात्‌ परिणति 
होती है, वह अशुभ उपयोग है; केवली प्रणीत धर्म मे अनुराग करने से 


जो आत्मा की परिणति होती है, वह शुभ उपयोग है तथा चैतन्य स्वरूप 
आत्मा मे लीन होने से जो परिणति होती है, वह शुद्ध उपयोग है। 
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स एवाह स एयाहमिति भावयतो मुठुः । 
योग: स्थात्कोपि निःशब्दः शुद्धस्वात्मनि यो लयः ॥87॥ 


स एवं अह-सोह अर्थात्‌ वही शुद्ध स्वरूप मै हू, वही शुद्ध स्वरूप 
मै हू इस प्रकार बार-बार भावना करने वाले ही शुद्ध स्वात्मा मे जो लीनता 
होती है, वह अपूर्व तथा अनिर्वचनीययोग होता है। 


आत्मा का ध्यान करने वाले व्यक्ति को प्रवचनसार के इस कथन 
पर ध्यान देना चाहिए- 


णाह होमि परेसि ण में परे सति णाण महमेक्को । 
इदि जो झायदि झाणे सो अप्पाण हवदि झादा ॥2-88॥ 


मै शरीरादि पर द्रव्यो का नही हू और वे शरीरादि द्रव्य भी मेरे नही 
है। मै केवल ज्ञान स्वरूप हू, इस प्रकार जो ध्यान मे चिन्तवन करता हे, 
वह आत्मा का ध्यान करने वाला होता है। 


आत्मा शरीर प्रमाण है, वह न विश्व व्यापी है, न अणु प्रमाण है; 
अत आत्मा का चिन्तवन करते समय अपने को “तनुमात्र “- शरीर प्रमाण 
जानना चाहिये। 


सम्राट्‌ भरत के प्रधान सेनापति जयकुमार ने भगवान्‌ वृषभनाथ के 
चरणो का अनुसरण कर दिगम्बरत्व की दीक्षा धारण कर ली। इस घटना 
को अपनी महाकविसुलभ कल्पना से सजाते हुए जिनसेन स्वामी के शिष्य 
गुणभद्गाचार्य कहते है-चक्रवर्ती सम्राट्‌ भरतेश्वर ने देखा कि आदि 
भगवान्‌ का शासन विश्वव्यापी बन गया है, उनके महान्‌ भार को धारण 
करने के योग्य यह जयकुमार अच्छा पात्र हे, यह सोचकर भरतराज ने 
जयकुमार को प्रभुचरणो मे समर्पित किया। कैसी सुखद, सुन्दर तथा सुश्राव्य 
कल्पना है यह। महाकवि की वाणी का विज्ञजन रसास्वाद करे- 


“एप पात्रविशेषस्ते सवोढु शासन महत्‌ । 
इति विश्वमहीशेन देवदेवस्थ सोउर्पित: ॥28/4707! 


साधुत्व स्वीकार करने के पूर्व प्रतापी सेनापति जयकूमार मे महाकबि 
जिनसेन को एक बडा दोष दिखता था, कि उसके श्री, कीर्ति, बीरलक्ष्मी 
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तथा सरस्वती ये अत्यन्त प्रिय चार स्थ्रिया हैं। कीर्ति तो ऐसी विचित्र है, 
कि वह गृहलक्ष्मी न बनकर त्रिभुवन में विचरण करती है, लक्ष्मी अत्यन्त 
वृद्धा है। (कारण उसके वैभवका पार नहीं है)। सरस्वती भी अधिक जीर्ण 
है-(शास्त्राभ्यांसी होने के कारण उसका श्रुताभ्यास बहुत बढ़ा-चढ़ा है)। 
बीरश्री शत्रुओ का क्षय होने के कारण शान्त सदृश (उसमे चैतन्यपना नही 
मालूम पडता) दिखती है। यह ब्याज स्तुति है। जिनसेन स्वामी के शब्द 
सुनिए- 


“अयप्रेकोउस्ति दोषोउस्थ चतर्त्र: सन्ति योधितः । 

श्री: कीर्तिवीरलश्मीशएच वाग्देवी चातिवललभा ॥36॥ 
कीतिर्बहिश्चरा लक्ष्मीरतिवृद्धा सरस्वती । 

जीर्णेतरापि शान्तेव लह्ष्यते क्षतविद्विष: ॥''-महाएुल 43,320 


स्पृहा-आकाक्षा ही सच्चे सुख की उपलब्धि मे बाधक है अतः 
निस्पृहत्व मे ही कल्याण है इस विषय को सुभाफ्तिरत्न सदोह मे आचार्य 
अमितगति इन सुन्दर शब्दों मे समझाते है- 


“किमिह परम सौख्य निस्पृहत्वं यदेतत्‌ 
किमथ परमदुःख सस्पृहत्व यदेततू ॥4॥ 





सर्वत्र यही कहा जाता है कि चरित्र का सुधार करना चाहिये। उस 
चरित्र का स्वरूप जानना आवश्यक है। अमितगति स्वामी कहते 
है-कषाय-क्रोधादि विकारों पर विजय प्राप्त करना ही चरित्र है। क्रोध, 
मान, माया, लोभ, भय, घुणा, काम, तृष्णा आदि के अधीन रहते हुए चरित्र 
का दर्शन नहीं होता। 


““कषायमुक्त कथित चरित्र कषायवृद्धावपघातमेति । 
यदा कषाय: शममेति पुसस्तवा चरित्र पुनरेति पूतम्‌ ॥233॥/! 


कवि का कथन है कि सन्तसमागम के द्वारा तमोभाव नष्ट होता है, 
रजोभाव दूर होता है, सात्तविक वृत्तिका आविष्कार होता है, विवेक उत्पन्न 
होता है, सुख मिलता है, न्याय वृत्ति उत्पन्न होती है, धर्म मे चित्त लगता 
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है तथा पापबुद्धि दूर होती है अत, साधुजन की सगति द्वारा क्या नही मिल 
सकता है? 


““हति ध्वान्त हरयति रजः सत्त्यमाविष्करोति 
प्रज्ञा सूते ब्ितरति सुख न्यायवृत्ति तनोति । 
धर्मे बुद्धि रचयतितरा पापबुद्धि धुनीते 
पुसा नो वा किमिह कुरुते सगति. सज्जनानाम्‌ ॥468॥'' 


ससार मे पुण्य का ठाठ दिखता है, जिसके पास पुण्य की सम्पत्ति 
है, वह सर्वत्र जयशील होता है, किन्तु बिना पुण्य के महनीय कुलादि 
मे जन्म लेते हुए भी विपत्तिपूर्ण जीवन बिताना पडता है: इसी से कहा 
है, कि शूर तथा विद्वान्‌ होते हुए भी पाडवों को वन मे भटकना पडा, 
अत* शौर्य और पांडित्य के स्थान मे भाग्य बडा चाहिए- 


“भाग्यवन्त प्रसूयेथा: मा शूरान्मा च पण्डितानू । 
शूराश्ब कृतविद्याश्च बने सीदन्ति पाण्डवा ॥”' 


इस विषय मे सुभाषितरत्न सदोह मे कहा है- 


“पुरुषस्य भाग्यसमये पतितो वज़्ोपि जायते कुसुमम्‌ । 
कुसुममपि भाग्यविरहे वज़ादपि निष्ठुर भवति ॥ 


बान्धवमध्येडपि जनो दुःखानि समेति पापपड्डेन । 

पुण्येन वैरिसदन यातोउपि न मुच्यते सौख्यम्‌ ॥'' 

पुरुष के भाग्य जगने पर वज़्पात भी पुण्य सदृश हो जाता है, किन्तु 
अभाग्य होने पर कुसुम भी कठोर हो जाता है। 

पापोदय से अपने बधुओ के मध्य मे रहता हुआ भी यह दु.खी होता 


है तथा पुण्योदय से शत्रु के घर मे भी सुख को प्राप्त करता है। सुभाषितकार 
का यह कथन स्मरण योग्य है- 


दान प्रियवाक्सहित ज्ञानभगर्व क्षमान्वित शौर्यम्‌ । 
त्याग सहित च वित्त दुर्लभमेतच्चतुर्भद्रम ॥ 
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उस पुण्य, जिसके बल पर भाग्य का सितारा चमकता है, के अर्जन 

का उपाय महात्माओ ने जिनेन्द्र पूजा, सत्पात्रदान, अष्टमी, चतुर्दशी रूप 
पर्वकाल मे उपवास तथा शीलका धारण करना कहा है- 


“दान पूजा च शील चर दिने पर्वण्युपोषितम्‌ । 
धर्मश्चतुर्विध: सो5यमाम्नातो गृहमेधिनाम्‌ ॥''-महापु 04/4॥। 


पुण्य प्रवृत्तियो को प्रबुद्ध करने से ससार का अभ्युदय ही उपलब्ध 
होगा, अमर जीवन और अविनाशी आनन्द की उपलब्धि तो विभाव का 
परित्याग कर स्वभाव की ओर प्रवृत्ति करने से होगी। तत्त्वज्ञानवरगिणी 
का यह कथन वस्तुतः यथार्थ है- 


“दुष्कराण्यपि कार्याणि हा शुभान्यशुभानि च । 
बहूनि विहितानीह नैव शुद्धात्मचिन्तनम्‌ ॥'' 


मैने अनेक दुःखसाध्य शुभ तथा अशुभ कार्य किए; .किन्तु खेद है 
अपनी विशुद्ध आत्मा का कभी चिन्तन न किया। यदि यह आत्मा 
परावलम्बन को छोडकर अपनी आत्म-ज्योति की ओर दृष्टि कर ले, तो 
यह अनाथ न रह त्रिलोकीनाथ बन जाये। यह उक्ति कितनी सत्य है- 


“तीन लोक का नाथ तू, क्यो बन रहा अनाथ? । 
रलत्रय निधि साथ ले, क्यो न होय जगनाथ? ॥/! 


आत्म विस्मृति के कारण यह ससारी जीव दीन बन रहा हे। बात 
यह है- 


सबकी गाठी लाल है, लाल बिना कोई नहीं । 
जगत भयो कगाल, खोल गाठ देखी नहीं ॥ 


विवेकी मानव की प्रवृत्तियो का चरम लक्ष्य अमृतत्व की उपलब्धि 
है; जैन महापुरुषो ने उसको लक्ष्य करके ही अपनी रचनाओ का निर्माण 


किया है; कारण उस लक्ष्य के सिवाय अन्य तुच्छ ध्येयो की पूर्ति द्वारा 
क्या परम साध्य होगा? इसी से उपनिषद्कार ने कहा है- 


“येनाह नामृता स्था किमह तेन कुर्याम?** 
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एक वीतराग ऋषि के शब्दों मे सच्चा विद्वान्‌ तो वह है, जो अपने 
इसी शरीर मे परम आनन्द सम्पन्न तथा राग-द्वेषरहित अर्हन्त को जानता 
है।” महापुरुष परमात्मपद को अपने से पृथक्‌ अनुभव नहीं करते। हमने 
चारित्र चक्रवर्ती आचार्य श्री शान्तिसागर महाराज से यह बात अनेक 
बार सुनी है, कि हमारा भगवान्‌ बाहर नहीं है, हृदय के भीतर बेठा है। 
जिसमे ऐसी आत्म दर्शन की सामर्थ्य उत्पन्न हो जाती है, वह वस्तुत- 
ज्ञानवान्‌ कहे जाने का पात्र है। वही सच्चा साधक तथा मुमुक्ष है। उसे 
साध्य को प्राप्त करते अधिक काल नही लगता। 


इद्र ने भगवान, वृषभदेव के मुनि दीक्षा लेने पर जो चमत्कारजनक 
स्तुति की थी, उसे व्याजस्तुति अलकार से सुसज्जित कर आचार्य जिनसेन 
कितने मनोहर शब्दों द्वारा व्यक्त करते है. 


प्रभो, आपकी विरागता समझ मे नही आती, राज्यश्री से तो आप 
विरक्त है, तपोलक्ष्मी मे आसक्त है तथा मुक्ति रमा के प्रति आप उत्कण्ठित 
है। 


आप मे समानदर्शीपना भी कैसे माना जाय, आपने हेय और उपादेय 
का परिज्ञान कर सम्पूर्ण हेय पदार्थों को छोड दिया और उपादेय को ग्रहण 
करने की आकाक्षा रखते है। 


आप मे त्याग भाव भी कैसे माना जाय, पराधीन इद्रियजनित सुख 
का आपने परित्याग किया और स्वाधीन सुख की इच्छा करते है, इससे 
तो यही ज्ञात होता है कि आप थोडे आनन्द को छोड़कर महान्‌ सुख की 
कामना करते है। 


भागचद, दौलतराम, भूधरदास, द्यानतराय आदि कवियो ने अपने 
भक्ति तथा रसपूर्ण भजनो के द्वारा ऐसी सुन्दर सामग्री दी है, कि एक 
ही पद्य के पढने से साधक की आत्मा आनदित हो उठती है। इस अवसर 
पर हमे भूधरदासजी का भजन स्मरण आता है, जिसमे कवि ने जीवन 
की चरखे से तुलना की है। कितना मार्मिक भजन है यह- 


() 


“चरखा चलता नाही, चरखा हुआ पुराना ।टिक॥ 
पग-खूँटे द्यय हालन लागे, उर मदरा खखराना ॥ 
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छीदी हुई पांखड़ी पसली, फ़िरै नहीं मनमाना ॥॥ 
रसना तकलीने बल खाया, सो अब कंसे खूटे । 
सबद-सूत सूधा नहि निकसे, घड़ी घड़ी फल दूटै ॥2॥ 
आयु-मालका नहीं भरोसा, अग चलाचल सारे । 
रोग इलाज मरम्मत चाहे, वैद बाढ़ई हारे ॥3॥ 
नया चरखला रगा-चगा, सबका चित्त चुराव । 
पलटा बरन गए गुन अगले, अब देखे नहि भाव ॥४॥ 
मौटा महीं कातकर भाई, कर अपना सुरझेरा । 
अन्त आग में ईंधन होगा, 'भूधर' समझ सबेरा ॥5॥/'' 


मं मर मे के के मे मे मंद 


उनका यह पद भी कितना प्रबोधक है, जिसमे कविवर प्रभु की 
भक्ति के लिए प्ररेणा करते है- 


(2) 


“भगवन्त भजन क्यो भूला रे, 

यह ससार रैन का सुपना तन धन वारि बबूला रे ॥भगवन्तग। 
इस जौवन का कौन भरोसा, पावक में तृण पूला रे । 
काल कुदार लिए सिर ठाड़ा, क्या समझे मन फूला रे ॥2॥ 
स्वार्थ साथै पाच पाव तू, परमारथको लूला रे । 

कहे कैसे सुख पैहे प्राणी, काम करे दु खमूला रे ॥8॥ 
मोह पिशाच छल्यो मति मारै, निज कर कध बवसूला रे , 
भज श्रीराजमतीवर 'भूधर' दे दुरमति शिर धूला रे ॥4॥/' 


में. के में. हूं के के के के 
आत्मा को सवार मानकर उसे सावधान करते हुए कहते है, शरीररूपी 
घांडा बडा दुष्ट है, इसे सम्भाल कर रखो, अन्यथा यह धोखा देगा। 
विनयविजयजी कहते है- 
(3) 


“चोरा झूठा है रे, मत भूले असवारा । 
तोहि मुधा ये लागते प्यारा, अन्त होयगा न्यारा ॥घोरा झूठाण॥ 
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चरै चीज अरु डरै कैदसो, ऊबट चले अठारा । 

जीन कसे तब सोया चाहे खाने कौ होशियारा ॥2॥ 

खूब खजाना खरच खिलाओ, दो सब न्यामत चारा । 
असवारीका अवसर आबै, गलिया होय गँवारा ॥3॥ 

छिनु ताता छिनु प्यासा होवे, सेव करावन हारा । 

बौर दूर जगल मे डारै, झूरे धनी विचारा ॥4॥ 

करहु चौकड़ा चातुर चौकस, द्यो चाबुक दो चारा । 

इस घोरे को “विनय” सिखावो, ज्यो पावो भव पारा ॥5॥/' 


मं. के के के के के मं के 


कविवर बनारसीवास जी का यह पद कितना अनमोल है- 
(4) 


“रे मन! कर सदा सनन्‍्तोष, 

जाते मिटत सब दुख*ः दोष । रे मन० ॥॥॥ 

बढत परिग्रह मोह बाढ़त, अधिक तृषना होति । 

बहुत ईंधन जरत जैसे अगनि ऊची जोति ।रि मन०॥2॥ 
लोभ लालच मूढ-जनसो, कहत कचन दान । 

फिरत आरत नहि विचारत, धरम धनकी हान ।रे मन०3। 
नारकिनके पाड सेवत सकुच मानत सक । 

ज्ञानकरि बूझे “बनारसि' को नृपति को रक ॥रे मन०॥4॥'' 


में. के. के मे मे मे मं मंध 


वे इस पद मे कितने पवित्र भावो को प्रगट करते है- 
(5) 


“दुविधा कब जैहे या मन की । वुण। 

कब निजनाथ निरजन सुमिरौो, तज सेवा जन जन की। दु०॥॥ 
कब रुचि सौ पीवै दृगचातक, बूँद अखय पव धन की । 
कब शुभ ध्यान धरौ समता गहि, करूँ न ममता तनकी ॥2॥ 
कब घट अन्तर रहै निरन्तर, विढ़ता सुगुरु वचन की । 
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है- 


कब सुख लहौ भेद परमारथ, मिटै धारना धनकी ॥3॥ 
कब घर छाड़ि होहु एकाकी, लिये लालसा वनकी । 
ऐसी दशा होय कब मेरी, हौ बलि बलि वा छनकी ॥4॥'' 


के म#े के के के के के 
कवि भागचदजी का यह पद कितना अनमोल है- 


(6) 


“जीव! तू तो भ्रमत सदीव अकेला । 

कोई सग न साथी तेरा ॥टेका॥ 

अपना सुख दुःख आपहि भुगते होत कूटुम्ब न भेला । 
स्वार्थ भय सब बिछरि जात है, बिघट जात ज्यो मेला ॥॥॥ 
रक्षक कोइ न पूरन है जब, आयु अत की बेला । 

फूटत पार बध्यत नहीं जैसे, वुद्धर-जल का ठेला ।2॥ 

तन धन जोबन विनसि जात क्यो, इद्रजाल का खेला । 
भागचद इमि लखकर भाई, हो सतगुरु का चेला ॥3॥!'!' 


मे. के के के के के के मे 


सकट के समय मन को साहस देने वाला यह भजन बडा सारगर्भित 


(7) 


विपत्ति मे धर धीर रे जिया विपत्ति में धर धीर ॥॥॥टेक॥ 
सम्पदा ज्यो आपदा हू बिनस जै है बीर॥ विपति० ॥2॥ 
धूप छाह घटै बढ़े ज्यो त्योहि सुख; दुःख-पीर ॥ विपति43॥ 
दोष “द्यानत'' कहा दीजे, काट करम जजीर ॥विपति०॥4॥ 


मे. मं कं. के के के के के 


अजर-अमर-पद की हृदय से आकाक्षा करने वाला साधक यही 


चितन करता है, कि अब मेरी अविद्या दूर हो गई। जिन-शासन के प्रसाद 


53% जैन शासन 
से सम्यक-ज्ञानज्योति प्राप्त हो गई। अब मैने अपने अनतशक्ति, ज्ञान तथा 
आनन्द के अक्षय भडार रूप आत्म तत्त्व को पहचान लिया, अत: शरीर 
के नष्ट होते हुए भी मै अमर ही रहूँगा। कितना उद्बोधक तथा शान्तिप्रद 
यह पद्च है- 


(8) 


“अब हम अमर भए न मरेगे । 

या कारन मिथ्यात दियो तज, क्यो कर देह धरेगे ॥टेक॥ 
रागद्वेष जग बन्ध करत है, इनको नाश करेगे । 

मरथौ अनन्त काल ते प्राणी, सो हम काल हरेगे ॥॥ 

देह विनासी हो अविनासी, अपनी गति पकरेगे । 

नासी नासी हम थिरवासी, चोखे हो निखरेगे ॥2॥ 

मस्धो अनन्तबार बिन समझौ, अब दु.ख-सुख विसरेगे । 
आनन्दधन' “जिन' ये दो अक्षर, नहि सुमरेसो मरेगे ॥3॥' ४ 


के मे जे के मे मे के के 


मनुष्य जन्म चिन्तामणि रल से भी अधिक मूल्यवान तथा अतिदुर्लभ 
निधि है। उसका सम्यक्‌ उपयोग करने के लिए कवि प्राणपूर्ण शब्दो मे 
प्रेरणा देते हुए श्रावक (गृहस्थ) से कहते है- 


(9) 


ऐसी श्रावक कुल तुम पाय वृथा काहे खोबत हो ॥टेक॥ 

कठिन कठिन कर नरभव पाई तू लेखी आसान । 

धरम विसार विषय मे राचो मानी न गुरु की आन ॥वृथा०॥॥॥ 

अक्री एक मतगजु पायो तापर ईंधन ढोवे । 

बिना विवेक बिना मति ही के अमृत सो पग थोवे ॥ 
बुथा०॥2॥ 

काहु शठ चिन्तामणि पायो मरम न जानो तास 

वायस देखि उदधि में फेक्यो, फिर पाछे पछताव ॥वृथा+॥३॥ 

सात्‌ विसन आठो मद त्यागो करुणा चित्त विचारो । 

तीन रतन हिरदे में धारो आवागमन निवारों ॥बुथा+॥4॥ 
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'भूधर' कहत सुनो भाई भविजन चेतन अब तो सम्हारों । 
प्रभु को नाम तरन-तारन जपि कर्म फन्द निरवारों ॥बवृथा-॥5॥ 





है. के के कै #े के मे के 
दया के देवता महावीर भगवान से भक्त कवि विनय करता है-- 


(0) 


हमारी वीर हरो भव पीर । 

मैं बुःख तपित दयामृतसर तुम, लखि आपो तुम तीर । 

तुम परमेश मोक्षमग दर्शक, मोह दवानल नीर ॥टेका॥॥॥ 
तुम बिनहेत जगत उपकारी शुद्ध चिदानद धीर । 

गनपति ज्ञानसमुद्र न लघै, तुम गुणसिधु गहीर ॥2॥ 

याद नहीं मैं विपति सही जो, धर धर अमित शरीर । 

तुम गुन चितत नसत तथा भय, ज्यो थान चलत समीर ॥3॥ 
कोटि बार की अरज यही है, मै दु ख सहू अधीर । 

हरहु बेदना फद-दौल की, कतर करम जजीर ॥4॥ 


इस प्रकार जेनवाडमय का परिशीलन और मनन करने पर अत्यन्त 
दीप्तिमान्‌ तत््व-रूप निधियो की प्राप्ति होगी। ता्किक अकलक 
जैनवाडमयरूप समुद्र को ही विश्व के रत्नों का आकर मानते है। आज 
अज्ञान, पक्षपात, प्रमाद आदि के कारण विश्व इन रत्नों के प्रकाश से वंचित 
रहा। आशा है कि अब सुज्ञजन सद्ठिचारों की खानि जेनवाडमय का स्वाध्याय 
करेगे। आत्म साधना की अगाध सामग्री जैनशास्त्रो मे विद्यमान है। केन्द्रीय 
शासन क॑ शिक्षा विभाग का कर्त्तव्य है कि वह जैसे सस्कृतादि के शिक्षण 
मे बैदिक साहित्य को पादयक्रम मे स्थान देता है, उसी प्रकार की दृष्टि 
जैन साहित्यादि के विषय मे रखे, क्योंकि शासन की नीति असाम्प्रदायिक 
(5००००) है। लोक हित साधना शासन का पवित्र कर्त्तव्य है। इस वाउमय 
का सम्यक्‌ अनुशीलन करने वाले भारती की सदा अभिवदना करते हुए 
हृदय से कहेगे- 


“तिलोयहि मडण धम्मह खाणि । सया पणमामि जिणिबह॒वाणि ॥ 


है और और 


538 जैन शासन 
सदर्थ यूची , 


॥। इस लोक मे जन्म जरा मृत्यु से बचने के लिए कोई भी शरण नही। हा जन्म 
जरा, मरण रूप महाशत्रु का निवारण करने की सामर्थ्य जिन शासन के सिवाय 
अन्यत्र नहीं है। 

2. ““विसजतकूडपजरबधादिसु विणुबएसकरणेण। 
जा खलु पवट्टइ मई मइ अण्णाण त्ति ण बेंति॥” -गो जी 303। 

3 “असता दूयतो चित्त श्रुत्वा धर्मकथा सतीम्‌। 
मन्त्रविद्यामिवाकर्ण्य महाग्रहविकारिणाम्‌॥ '' ]-86। 

4 “थादौ पदानि तब यत्र जिनेन्द्र! धत्त 
पद्मानि तत्र विबुधा परिकल्पयन्ति। - भक्तामर. 36 
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- आत्मानुशासन।70 
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महाबध का सपादन कर मुद्रण का कार्य सपन्‍न करने का सौभाग्य लेखक को 


प्राप्त हुआ है। 
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श्वेताम्यर आगमग्रन्थो की विपुलरशि इसी भाषा के भण्डार का बहुमूल्य भाग है। 
इनके परिचय के लिए इसी सस्था से प्रकाशित 'हिन्दी जैन साहित्य का संक्षिप्त 


इतिहास ' पुस्तक देखना चाहिए। 
“आत्मस्वभाव परभावभिन्नमापूर्णमाच्रन्तविमुक्तमेकम्‌। 
विलीनसकल्पविकल्पजाल प्रकाशयन्‌ शुद्धनयोअ भ्युदेति।।”' 


“प्राणोच्छेदमुदाहरन्ति मरण प्राणा किलास्यात्मनो 
ज्ञान ततू स्वयमेव शाश्वततया नोच्छिद्यते जातुचित्‌। 
तस्यातो मरण न किचन भवेत्‌ तद्भी कुतो ज्ञानिनो 


नि शक सतत स्वय स सहज ज्ञान सदा विन्दति। - ना स 6/27 


“य परमात्मा स एवाह यो5ह स परमस्तत | 


अहमेव मयोपास्योनान्‍न्य कश्चिदिति स्थिति ॥”' - समाधितन्त्र 3 


“'रागद्रेषादिकल्लोलैरलोल यन्मनोजलम्‌। 

स पश्यत्यात्मनस्तत्त्व तत्तत्त्वत नेतररो जन ॥35॥ 
“देहान्तर्गतेबीज देहेउस्मिन्नात्मभावना। 

बीज विदेहनिष्पत्ते आत्मन्येवात्मभावना।॥74॥।'' -सत 
देह चैत्यालय प्राहु देही चैत्यस्तथोच्यते। 
तद्भक्तिश्चेत्यभक्ति स्यादक्षया भववर्जिता।22॥ - ज्ञानाकुशम 
“जीवो5न्य पुदूगलश्चान्य इत्यसौ तत्त्वसग्रह । 
यदन्यदुच्यते किड्चित्‌ सो5स्तु तस्यैव विस्तर ॥50॥”/ 
“तदब्रूयातू तत्परान्‌ पृच्छेतू तदिच्छेत्तत्परो भवेत्‌। 
येनाविद्यामय रूप त्यक्त्वा विद्यामय ब्रजेत्‌॥॥53।' -स त 
बधहेतुषु सर्वेषु मोहश्चक्रीति कीर्तित 

मिथ्याज्ञान तु तस्यैव सचिवत्वमशिश्रियत्‌ ॥2॥ 
ममा5हकार नामानौ सेनान्यो तौ च तत्सुतौ। 

यदायत्त सुदुर्भेद मोहव्यूह प्रवर्तते ॥3॥ 

सगत्याग कषायाणा निग्रहों ब्रतधारणक। 

मनो5क्षाणा जपश्चेति सामग्रीध्यान-जन्मनि।।75॥ 
स्वाध्यायाद ध्यानमध्यास्ताम ध्यानात्स्वाध्याय मामनंत्‌। 
ध्यान-स्वाध्याय-सम्यत्या परमात्मा प्रकाशते ॥8॥। 
ध्यानस्य च युन मुख्यो हेतुरेतच्चतुष्टयम्‌। 

गुरुपदेश श्रद्धान सदाउभ्यास। स्थिर मन ॥28॥ तत्वानुशासन 
“यत्परै प्रतिपाद्योडह यत्पराग्ग्रतिपादये। 

उन्मत्तवेष्टित तन्‍्मे यदह निर्विकल्पक ।॥9॥” - सत 
“'यज्जीवस्थोपकाराय तद्देहस्यापकारकम। 

यदेहस्योपकाराय तज्जीवस्यापकारकम्‌॥” - इड 9। 


-“ नास 0 


36 


उ7 


38 


39 


4) 


42 


43 


45 


47 


48 
49 


50 


पृण्यानबन्धी वाडमय 547 


“यथा यथा समायाति संवित्तौ तत्त्वमुत्तमम्‌। 
तथा तथा न रोचन्ते विषया सुलभा अपि॥” - इउ 37 
भावयेच्छुद्धचिद्रप स्वात्मान नित्यमुद्यत । 
शागाद्युदग्र-शत्रूणामनुत्पत्यै क्षयाय च॥26॥ 
अविद्या विद्यया मययाप्युपेक्षा - सज्ञयाउसकृत्‌। 
कृन्ततो भदभिव्यक्ति क्रमेण स्यात्परापि मे।42॥। 
हत्सरोजे5ष्टपत्रे5 धोमुखे द्रव्यमनो>म्बुजे। 
योगार्क-तेजसा बुद्धे स्फुरन्‍्नस्मि परमह ॥45॥ 
“'प्रातरुन्मीलिताक्ष सन्‌ सध्यारागारुणा दिश | 
स मेनेईत्पदाभोजरागेणेवानुरज्जिता ॥]6॥। 
प्रातरुच्यन्तमुद्धृतनेशान्धतमस रविम्‌। 
भगवत्केवलार्कस्य प्रतिबिम्बममस्त स ॥॥7॥/ 
““प्रातरुत्थाय धर्मस्थे कृतधर्मानुचिन्तन | 
ततो5र्थकामसपत्ति सहामात्यैरन्यपयत।।4] 20॥।"! 

- महापुराण, जिनसेन 
“देहा दवलि जो बसइ देठ अणाइ अणतु। 
केवलणाणफुरततणु मो परमप्पु णिभतु॥ - प्र 33। 
“ अण्णुजि तित्थु म जाहि जिय अण्णु जि गुरुअ म सेवि। 
अण्णु जि देउ म चिति तुहु अप्पा विमलु मुएवि।॥95।/! 
““एहु जु अप्पा सो परमप्पा कम्मविसेसँ जायठ जप्पा। 
जामइ जाणइ अप अप्पा तामइ सो जि दउ परमप्पा।2-74॥।' 
“जलसिचणु पयणिहलणु पुणु पुणु पीलण दुक्खु। 
णेहह लग्गिवि तिलणियरु जंति सहतउ पिक्खु ॥6॥/! 
“'मारिवि जीवह लक्खडा ज जिय पाउ करीसि। 
पुत्तकलत्तर कारणइ त तुहु एकु सहीसि॥2-25॥'' 


- परमात्मप्रकाश 
“जीव वहतह णरयगई अभयपदाणे सग्गु। 
बेपह जबला दरिसिया, जहि रुच्चइ तहि लग्यु॥2-27॥।'' 
“'अप्पा णियर्माण णिम्मलड णियमे वसइण जासु। 
सत्थपुराणइ तव चरणु, मुक्खु बि करहि कि तासु॥-98॥।'' 
- परमात्मप्रकाश 


“ सम्यग्दर्शनज्ञानचारित्राणि मोक्षमार्ग !! तसू /। 
“अक्खरचडिया मसि मिलिया पाढत्तो गम खीण। 

एक्क ण जाणी परमकला कहि उग्गह कहि लीण॥॥73॥।'/ 
“अन्तो णत्थि सुईण कालो थोवो वय च दुम्मेहा। 

त णवर सिव्खियव्व जि जरमरणबखय कुणहि।।98॥ 
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“'बिसयसुहा दुई दिवहडा पुणु दुक्खह परिवाडि । 
भुल्लउ जीव म वाहि तुहु अष्पाखंधि कुहांडि ॥7॥'! 
“अप्पा मिल्लिवि जगतिल मूढ म झापहि अण्णु । 
जि मरगठ परियाणियउ तहु कि कच्चहु गण्णु ॥7॥।'! 
“बे पथेहि ण गम्मइ बेमुह सूई ण सिज्जए कथा । 
विण्णि ण हुंति अथाणा इन्द्रियसोक्ख च मोक्‍्ख च ॥23॥'/ 
-पाहुड दोहा 
“दो मुख सुई न सीवे कन्था । दो मुख पन्‍थी चले न पन्‍्था । 
यो दो काज न होहि सयाने । विषय भोग अरु मोख पयाने ॥”' 
“अधो जिघृक्षवों यान्ति यान्त्यूध्वमजिघृक्षव । 
इति स्पष्ट बदन्तो वा नामोन्‍नामौ तुलान्तयो ॥54॥”! 
“करोतु न चिर घोर तप क्लेशासहो भवान्‌ । 
चित्तसाध्यान्‌ कषायारीन्‌ न जयेद्यत्तदज्ञता ॥22॥"! -आत्मानुशासन 
**पापवान व पुण्यवान्‌ सो देव बतावै । 
तिनके औगुन कहे, नांहि तू गुणी कहावै ॥॥ 
निज सुभावतै अम्बुराशि निज महिमा पावै । 
स्तोक सरोवर कहे कहा उपमा बढि जावे ॥/! 
““लोके पराधीन जीवित विनिन्दितम्‌ । निजबलविभवसमार्जितमृगेन्द्रपदसम्भावितस्य 
मृगेन्द्रस्येब स्वतत्रजीवनमविनिन्दितमभिवन्दितमनवद्यमतिह्यघमिति ।।! 

-जी० च० का० 
जिसके द्वारा मुझे अमृतत्व नही मिले, उससे मुझे क्या करना है? 
“परमाहादसम्पन्न रागट्रेषविवर्जितम्‌ ) 
अ्हन्त देहमध्ये तुयो जानाति स पंडित ॥"' 

“राज्यश्रिया विरक्तोडसि सरक्तो5सि तप श्रियाम्‌ । 
मुक्तिश्रिया च सोत्कण्ठो गतैव ते विरागता ॥237॥ 
ज्ञात्वा हेयमुपेय च हित्वा हेयमिवाखिलम्‌ । 
उपादेयमुपादित्सो कथ ते समदर्शिता ॥238॥ 
पराधीन सुख हित्वा सुख स्वाधीनमीप्सत । 
त्यक्त्वाल्पा विपुला चर्द्धि वाउ्छतो विरति कक्‍व ते ॥239॥ '! 
-महाएराण पर्व 27 

यह भजन गाधी जी की भजनावलि मे भी सग्रहीत किया गया है। 

है है औ 


विश्वसमस्याएँ और जैनधर्म 


आज यन्त्रवाद ([7005072]२०ए४०णा०॥) के फलस्वरूप विश्व मे 
अनेक अघटित घटनाओ और विचित्र परिस्थितियो का उदय हुआ है। उसके 
कारण उत्पन्न हुई विपत्तियो से व्यथित अन्तःकरण विश्व-शान्ति तथा 
अभिवृद्धि निमित्त धर्म का द्वार खटखटाता है और कहता है कि हमे उच्च 
तत्त्वज्ञान और गम्भीर अनुभवपूर्ण दार्शनिक चिन्ताओ वाले धर्म की अभी 
उतनी जरूरत नही है, जितनी उस विद्या की, जो कलह, विद्वेष, अशान्ति, 
उत्पीडन आदि विपत्तियो से बचाकर कल्याण का मार्ग बतावे। जो धर्म 
मर्दुमशुमारी की विशिष्ट वृद्धि के आधार पर अपनी महत्ता और प्रचार 
को गौरव का कारण बताते है, उनके आराधको की बहुसख्या होते हुए 
भी अशान्ति का दौरदौरा देख विचारक व्यक्ति उन धर्मो से प्रकाश पाने 
की कामना करता है, जिसकी आधारशिला प्रेम और शान्ति रही है, और 
जिसकी वृद्धि के युग मे दुनिया का चरित्र स्वर्णक्षतो मे लिखने लायक 
रहा है। ऐसे जिज्ञासु विश्व की वर्तमान समस्याओ के बारे मे जेनशासन 
से प्रकाश प्राप्त करना चाहते है। अत आवश्यक है कि इस सम्बन्ध मे 
जैन तीर्थकरों का उज्ज्वल अनुभव तथा शिक्षण प्रकाश मे लाया जाए। 


धर्म सर्वागीण अभ्युदय तथा शान्ति का विश्वास प्रदान करता है, 
अत" मानना होगा, कि प्रस्तुत समस्याओ की गुत्थी सुलझाने की सामर्थ्य 
धर्म मे अवश्य विद्यमान है। इतिहास इस बात को प्रमाणित करता है, कि 
चन्द्रगुप्त मौर्य सदुश जैन-नरेशो के शासन मे प्रजा का जीवन पवित्र था। 
वह पाप से अलिप्त-प्राय रहती थी। वह समृद्धि के शिखर पर समासीन 
थी। वर्तमान युग मे भी इस वैज्ञानिक धर्म के प्रकाश मे जो लोग अपनी 
जीवनचर्या व्यतीत करते है, वे अन्य समाजो की अपेक्षा अधिक समृद्ध, 
सुखी तथा समुन्नत है। यह बात भारत सरकार का रेकार्ड बतायेगा, जिसके 
आधार पर एक उत्तरदायी सरकारी कर्मचारी ने कहा था कि - “फौजदारी 
का अपराध करने वालो मे जैनियो की सख्या प्राय: शून्य है।'' 


544 जैन शासन 


आज लोगो तथा राष्ट्रो का झुकाव स्वार्थपोषण की ओर एकान्ततया 
हो गया है। “समर्थ को ही जीने का अधिकार है, दुर्बलो को मृत्यु की 
गोद मे सदा के लिए सो जाना चाहिये' यह है इस युग की आवाज। इसे 
ध्यान मे रखते हुए शक्ति तथा प्रभाव सम्पादन के लिए उचित-अनुचित, 
कर्तव्य-अकर्तव्य का तनिक भी विवेक बिना किए बल या छल के द्वारा 
राष्ट्र कथित उन्‍नति की दौड के लिए तैयारी करते है। हम ही सबसे आगे 
रहे, दूसरे चाहे जहा जावे, इस प्रतिस्पर्धा (नही नही, ईर्ष्यापूर्ण दृष्टि) के 
कारण उच्च-सिद्धान्तो की वे उसी प्रकार घोषणा करते है, जैसे पचतत्र 
का वृद्ध व्याप्र अपने को बडा भारी अहिसाक्रती बता प्रत्येक पथिक से 
कहता था - 'इद सुवर्णकद्भूण गृह्यताम्‌'। जिस प्रकार एक गरीब ब्राह्मण 
व्याप्र के स्वरूप को भुला चक्कर मे आ प्राणो से हाथ धो बैठा था, वेसे 
ही उच्च सिद्धातों की घोषणा करने वालो के फन्दे मे लोग फँस जाते 
है, और अकथनीय विपत्तियो को उठाते है। आश्रितों का शोषण, अपनी 
श्रेष्ता का अहकार, घृणा, तीत्र प्रतिहिसा की भावना आदि बाते आज 
के प्रगतिगामी या उन्‍नतिशील राष्ट्रो के जीवन का आधार है। पारस्परिक 
सच्ची सहानुभूति, सहयोग, सेवा आदि बाते प्राय वाचनिक आश्वासन का 
विषय बन रही है। सर्वभक्षी भौतिकवाद का अधिक विकास होने के कारण 
पहले तो इनकी आखे विज्ञान के चमत्कार के आगे चकाचोध युक्त-सी 
हो गई थी, किन्तु एक नही, दो महायुद्धों ने विज्ञान का उन्‍नत मस्तक 
नीचा कर दिया। जिस बुद्धि वैभव पर पहले गर्व किया जाता था, आज 
बह लज्जा का कारण बन गई। अणुबम (,$॥७॥ ४9०70 ) नाम की वस्तु 
इस प्रगतिशील विज्ञान की अद्भुत देन है, जिसने अल्पकाल मे लाखो 
जापानियो को स्वाहा कर दिया। लाखो बच्चे, स्त्री, असमर्थ पशु, पक्षी, 
जलचर आदि अमेरिका की राजकीय महत्वाकाक्षी की पुष्टि की लालसा 
निमित्त क्षणभर मे अपना जीवन खो बैठे। कितना बडा अन्धेर है। कुछ 
जननायको के चित्त को सतुष्ट करने के लिए अन्य देश अथवा राष्ट्र के 
बच्चो, महिलाओ आदि के जीवन का कोई भी मूल्य नही है। वे क्षणमात्र 
मे मौत के घाट उतार दिए जाते है। यह कृत्य अत्यन्त सभ्यो के द्वारा 
सपादित किया जाता है। वास्तव मे विज्ञान वरदान है और महान्‌ अभिशाप 
भी। सत्पुरूषो का सहयोग पा वह समृद्धि और आनन्द की गगा प्रवाहित 
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कर देता है तथा दुष्ट एवं क्रूर नर-राक्षमों का अवलम्बन पा वही विज्ञान 
विपत्ति तथा बेदना की वेतरिणी बहा नरक की सी स्थिति साक्षात्‌ करा 
देता है। शेक्सपियर ने मेकबेथ नाटक मे अपने पात्र सार्जेन्ट (5९०2०॥॥) 
के द्वारा एक महत्वपूर्ण सत्य प्रकाशित किया है। पूर्व दिशा से तेजपुञ्ज 
भास्कर उदित होता है, जो सुख प्रदान करता है। उसी दिशा मे भयकर 
तूफान, जिसमे अनेक जहाज डूब जाते है, उत्पन्न होते हैं। इस प्रकार जिस 
निर्शझर से आनन्द की अभिव्यक्ति दिखाई देती थी वहाँ से कष्ट तथा बेदना 
भी उत्पन्न होती है .- 


$5टए०ए "७७ ए्ादशा (6 5जा, शाए८5 तड 7टीढलाठा 
5कएज़ार्जपाए छणा॥$ भव आार्शए 0ए005 ॥6४, 
50 ॥0०7 7 6 5ज़ाए जी०008 00 $९९४३१९० [0 ०ए॥९, 
[)5007णा 8ज९॥5" (॥३कल।), 40 [, 5९७०८ ॥) 


यदि वर्तमान युग के वैज्ञानिक साधनों का, अहिसात्मक तथा प्रेमपूर्ण 
दृष्टि के माध्यम से सकीर्णता का परित्याग कर उपयोग किया जावे तो 
सत्रस्त मानव-समाज को अपूर्व आनन्द तथा शान्ति की प्राप्ति सम्भव है। 
भौतिकवाद से प्रेरित मस्तिष्क होने के कारण आज का वैज्ञानिक जगत्‌ 
अमृतवर्षा के स्थान मे अपनी खूनी दृष्टि से रक्त और वेदना को बरसाता 
हुआ प्रतीत होता है। इस प्रसग मे हमारी दृष्टि अशोक की ओर 
जाती है। 


समप्राट्‌ अशोक ने अपनी कलिग विजय मे जब लाख से ऊपर मनुष्यों 
की मृत्यु का भीषण दृश्य देखा, तो उस चण्डाशोक की आत्मा मे अनुकम्पा 
का उदय हुआ। उस दिन से उसने जगत्‌ भर मे अहिसा, प्रेम, सेवा आदि 
के उज्ज्वल भाव उत्पन्न करने मे अपना और अपने विशाल साम्राज्य की 
शक्ति का उपयोग किया। अशोक के शिलालेख की सूचना न 3 मे 
अपने वशजो के लिए यह स्वर्ण शिक्षा दी थी - “वे यह न विचारे कि 
तलवार से विजय करना विजय कहलाने के योग्य है। वे उसमे नाश और 
कठोरता के अतिरिक्त और कुछ न देखे। वे धर्म की विजय को छोडकर 
और किसी प्रकार की विजय को सच्ची विजय न समझे। ऐसी विजय 
का फल इहलोक तथा परलोक मे होता है।'' किन्तु आज की कथा निराली 
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है। स्वार्थ मूर्ति राष्ट्र यह सोचते है, कि जो अपने रग तथा राष्ट्रीयता के 
है, उनका ही जीवन मूल्यवान्‌ है; दूसरों का जीवन तो घासपात के समान 
है। यह तत्त्वज्ञान कहो, या इस नशे के कारण बडे राष्ट्र मानवता के मूल 
तत््वो का तनिक भी आदर करने को तैयार नही होते। यहा तक विवाद 
(9७७8०) का प्रसग है, वे मानवता, करुणा, विश्वप्रेम की ऐसी मोहक 
चर्चा करेगे, और अपने कामो मे इतनी नैतिकता दिखाबेगे, कि नीति-विज्ञान 
के आचार्य भी चकित होगे, किन्तु अवसर पडने पर उनका आचरण उनके 
असली रूप को प्रकट कर देता है। रामायण मे वर्णित बकराज ने पम्पा 
सरोवर के समीप रामचन्द्रजी सदृश महापुरुष को अपने चरित्र के बारे 
मे भ्रमाविष्ट कर दिया था, और वे उसे परम धार्मिक सोचने लगे थे। 
पीछे उनका भ्रम दूर हुआ था, इसी प्रकार आधिभौतिक विज्ञान के द्वारा 
जगत्‌ की विचित्र अवस्था हुई है। महाकंबि अकबर ने बहुत ठीक 
कहा है - 


““इल्मी तरक्कियो से जबा तो चमक गई। 
लेकिन अमल है इनके फरेबो दगा के साथ।॥/'' 


प्रख्यात वैज्ञानिक प्रो" एम० पीलाइन ने ब्रिटिश ऐसोसिएशन के समक्ष 
दिये गये अपने एक भाषण मे यह बात स्वीकार की है, कि यूरोप मे 
उन लोगो का नेतृत्व है, जो हमे यह बात सिखलाते है, कि केवल भौतिक 
पदार्थ ही सत्य है।' इन भौतिकवादियो के द्वारा सचालित धार्मिक सस्थाओ 
में भी प्राय कृत्रिमता, स्वार्थपोषण, स्वर्ग का श्रेष्ठत्व-स्थापन, कूटप्रवृत्ति 
आदि विकृतियो का विशेष सद्भाव पाया जाता है। वे प्राय अपने सदृश 
कृत्रिम तथा कूटवृत्ति के धारकों को उच्चता के आसन पर आसीन करे हैं, 
किन्तु जिनसे यथार्थ प्रकाश प्राप्त होता है, उनको ये अन्धकार मे रखते है। 


यन्त्रवाद के विशेष प्रचार के कारण पहले की अपेक्षा वस्तुओ की 
उत्पत्ति अधिक विपुल परिमाण मे हो गई है, किन्तु फिर भी इस समृद्धि 
के मध्य गरीबी का कष्ट (70एथ9 भा।] ए059०79) बढता ही जाता 
है। लाखो टन गेहूँ तथा अन्य बहुमूल्य खाद्य सामग्री अनेक देशो मे इसलिए 
जला दी जाती रही है या नष्ट कर दी जाती रही है, कि बाजार का निर्धारित 
भाव नीचे न खिसकने पावे और उनके विशेष उद्देश्यो मे बाधा न आवे। 
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विदेशो की बात जाने दो, स्वराज पूर्व की बगाल सरकार ने लाखो बगालियो 
को दाने के कण-कण के लिए तरसाते हुए मृत्यु की भेट हो जाने दिया 
था, किन्तु सगृहीत विपुल धान्यराशि का उपयोग नही होने दिया, भले 
ही हजारों मन धान्य सडकर नष्ट हो गया। आज की राजनीति की चाल 
ही ऐसी विचित्र है, कि उसके आगे अपने स्वार्थ तथा मान (7०872) 
पोषण के सिवाय अन्य नैतिक तत्त्वो का प्राय: कोई स्थान नही है। हजरत 
मसीह ने जो यह बताया है, कि “']]॥5 ए०१0 5 8 ७08०, 0855 ॥07 
0०५८, ७7 9॥0 ॥0 ए7०0॥॥! '' 'यह जगत्‌ एक पूल के सदृश है। उस 
पर होकर तुम चले जाओ, इस पर मकान मत बाधो”- उसे विस्मृत करने 
मे ही आज का यूगेप, अमेरिका अपने को कृतार्थ मान रहा है। धनसचय 
करना ही उसका एकमात्र कार्य है। यही उनका ईश्वर है, भगवान्‌ है, परमात्मा 
है। धन के द्वारा शान्ति प्राप्त करना असम्भव है। महर्षि गुणभद्र कहते हैं - 


“रे धनेन्थनसभार प्रक्षिप्याशाहुताशने! 
ज्यलन्त मन्यते भ्रान्त: शान्त सधुक्षणे क्षणे॥'' 


-आत्मानुशासन 85 


'अरे भाई, आशा-अग्नि मे धनरूपी ईंधन डालकर जलने के क्षण 
मे प्रदीप्त देखते हुए भ्रमवश तुम उसे शान्त हुआ समझते हो।! 


भगवान्‌ कुन्थुनाथ ने चक्रवर्ती के महान्‌ साम्राज्य का परित्याग किया 
था, और वे विषय-सुखसे विमुख हुए थे। इस विषय मे स्वामी समन्तभत्र 
बडी महत्त्वपूर्ण बात बताते है - 


“तृष्णार्चिष: परिदहन्ति न शान्तिरासा- 
मिष्टेन्द्रियार्थविभेव. परिवृद्धिरेव। 
स्थित्यैव कायपरितापहर निमित्त - 
मित्यात्मवान्विषयसौख्यपराड-मुख 5 भूत्‌॥ 
- बृ० स्वयम्धू० 82 
'तृष्णागिन जीवो को सदा जलाती हे। इन्द्रियो के प्रिय भोगो के द्वारा 
इन ज्वालाओ की शान्ति न होकर वृद्धि होती है। यह बात कुन्‍्थुनाथ स्वामी 
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ने अनुभव द्वारा निश्चित की, तब उन्होंने शरीर के सताप का निवारण 
करने मे निमित्त रूप विषय-सुखो के प्रति विमुखवृत्ति अगीकार की; कारण 
वे आत्मवान्‌ थे। आज का आत्मविहीन पश्चिम तथा उसके प्रभाव मे 
पडे हुए अन्य देश भोग और विषयो की आराधना करने मे मग्न है इसकी 
पूर्ति के निमित्त उन्हे कोई भी पाप या अनर्थ करने मे तनिक भी सकोच 
नहीं होता। अपने और अपनो के आराम के लिए वे सारे ससार को भी 
दुःख के ज्वालामुखी मे भस्म होते देखकर आनन्दित रह सकते है। वे 
यह नहीं सोचते कि इस अन्धाराधना का परिणाम कभी भी सुखद नहीं 
हुआ है। आत्मा को सस्कृत बनाना (500 07॥ए७) उन्हे पसन्द नहीं 
है। उन्हे इसके लिए अवकाश नही है। स्व रबीन्द्रनाथ ठाकुर ने एक 
अमेरिकन से कहा था - “आप लोगो के पास अवकाश नही है। कदाचित्‌ 
है भी, तो आप उसका उचित उपयोग करना नहीं जानते। अपने जीवन 
की दौड मे तुम इस बात को सोचने के लिए तनिक भी नहीं रुकते कि, 
तुम कहा और किसलिए जा रहे हो। इसका यह फल निकला, कि तुम्हारी 
इस सत्यदर्शन की शक्ति चली गई है।'” 


कारलाईल जैसा विद्वान कहता है “(009 (५४०६! - अपनी 
आत्मा को जानो” के स्थान मे अब यह बात सीखो ''[(0ए पाए ए0ा: 
भ१0 00॥#'' - अपने काम को जानो और उसे पूरा करो। अध्यात्मवादी 
यह कभी नहीं कहता कि अपने कर्तव्यपालन मे प्रमाद करो। उसका यह 
कथन अवश्य है, कि शरीर के साथ आत्मा की भी सुधि लेते रहो। स्वामी 
(आत्मा) की चिन्ता न कर सेवक (शरीर) की गुलामी मे ही अपनी 
सारी शक्ति का व्यय करना उचित नहीं है। अधिक कार्यव्यस्त व्यक्ति 
से शान्त भाव से पूछो कि इस जबरदस्त दौडधूप को कब तक करोगे? 
शान्तिपूर्वक जीवन क्यो नही बिताते? तो वह कहेगा, मुझे इसमे ही आनन्द 
मालूम पडता है। हा, यदि वह व्यक्ति अन्तनिरीक्षण ([059९०0) 
का अभ्यास रखे, तो वह यह स्वीकार करेगा, कि कोल्हू के बैल के समान 
जीवन विवेकी मानव के लिए गौरव की वस्तु नही कहा जा सकता। 


गाँधीजी ने अमेरिका को एक महत्त्वपूर्ण सन्देश दिया था - “वह 
(अमेरिका) धन को उसके सिहासन या तख्त से हटाकर ईश्वर के लिए 
थोडी जगह खाली करे।'” गाँधीजी ने यह भी कहा, - “मेरा ख्याल है 
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कि अमेरिका का भविष्य उजला है। लेकिन अगर वह धन की ही पूजा 
करता रहा तो उसका भविष्य काला है।'” उनका यह वाक्य कितना सुन्दर 
है, “लोग चाहे जो कहे, धन आखिर तक किसी का सगा नही रहा। वह 
हमेशा बेवफा (बेईमान) दोस्त साबित हुआ है'' 

- ( हरिजन-सेवक 0-8-46, 399) 


विश्वशान्ति-स्थापना के विषय मे गम्भीर विचार करते हुए बैरिस्टर 
चम्पतरायजी ने अपनी पुस्तक "'[76 (४०॥2० ० पका" (9 57) मे लिखा 
है, कि वास्तविक शान्ति की कामना करने वाले जिनशासन भक्त तथा 
अन्य अल्प व्यक्ति है। शान्ति भग करने वाले अपरिमित सख्या वाले है। 
उनमे से एक वर्ग () उन धर्मान्थो (४27#705) का है, जो सोचते है 
कि अपने रक्‍्तपातपूर्ण कार्यों द्वारा अपने ईश्वरकी प्रसन्नता को प्राप्त करेगे, 
और ईश्वर से क्षमा भी प्राप्त कर लेगे। उस ईश्वर से बडे-बडे पुरस्कार 
पाने की इन भक्तो को आशा है। साम्प्रदायिक विद्वेष प्रज्बलित करने वाले 
तथा अमानुषिक कृत्यो द्वारा इस भूतल पर नारकौय दृश्य उपस्थित करने 
वाले इन मजहबी दीवानो के द्वारा विश्व मे यथार्थ ऐक्य तथा शान्ति दर्शन 
दुर्लभ बन जाता है। इनके सिवाय दूसरा वर्ग (2) शिकारी की भावना 
(प्रणा।४'5 592 के नशे मे चूर है। वे दूसरो की सम्पत्ति या भूमि-रक्षण 
मे सहायता इसी आधार पर देते है, कि तुम यह स्वीकार करो कि बल 
ही सच्चा है (१॥2॥52/)। तुम उनको बलशाली और अपना स्वामी 
स्वीकार करो। उनकी धारणा है कि ससार मे दुर्बल मुनष्यो का सहार 
करके ही वे योग्य बनते है। 


शान्ति के सच्चे उपासको की सख्या या प्रभाव इतना अल्प है, कि 
वे आज के कूटनीतिज्ञों के छल प्रपच के विरुद्ध कुछ भी महत्त्वपूर्ण कार्य 
नहीं कर सकते। धन और सत्ता के बल पर सत्य का द्वार प्राय: अवरुद्ध 
रहा करता है। वे सत्ताधीश शिकारी की मनोभावना वाले कही भी जाते 
है और दूसरो की दुर्बलताओ से लाभ उठा प्रजातन्त्र, जनतन्त्र, साम्राज्यवाद, 
साम्यवाद आदि मोहक सिद्धान्तों के नाम पर बडे-बडे देशों को हजम 
कर लेते है, जैसे व्याप्र गाय को स्वाहा कर देता है। बडे-बडे सम्मेलन 
पवित्र उद्देश्यो के सरक्षण तथा बृहत्‌ मानव जाति मे बन्धुत्व स्थापनार्थ किए 
जाते है, किन्तु शिकारी भाबना-समन्वित प्रमुख पुरुषो के प्रभाववश अधे 
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के रस्सी बँटने और बकरी द्वारा बँटी रस्सी के चरे जाने जैसी समस्या 
हुआ करती है। 


पश्चिम मे विज्ञान ने ईश्वर के अस्तित्व को मानने में अस्वीकृति 
व्यक्त की, जड-तत्त्व को ही सब कुछ बताया; इस शिक्षण के कारण 
यहाँ धार्मिक द्न्द्दो की तो समाप्ति हो गई, किन्तु पूर्व के देशो ने धार्मिक 
अत्याचारों के कार्यो को अक्षुण्ण जारी रखा है। पश्चिम मे धर्मान्थता के 
अन्त होने का यह परिणाम नहीं हुआ, कि विशुद्ध धार्मिक दृष्टिवाले 
सत्पुरषों का विकास हुआ हो। विश्वविद्यालयो की शिक्षा ने ऐसे 
अनाध्यात्मिक व्यक्तियो की नवीन सृष्टि की, जो अपना सानद अस्तित्व 
तथा समृद्धि को चाहते है। इसमे बाधा आती हो, तो उसे निवारण करने 
के लिए वे कितने भी मनुष्यो को यममन्दिर मे भेजने को तैयार हे। पशुओ 
को तो वे बेजबान होने के कारण बेजान मानते है। वास्तव दृष्टि से देखा 
जाए, तो आत्मतत्त्व अविनाशी है। इससे आदर्श की रक्षा करते हुए मृत्यु 
के मुख मे प्रवेश करना कोई बुरा नहीं है। सोमदेवसूरि नीतिवाक्यामृत 
मे कहते है - 


“कण्ठगतैरपि प्राणै्नशुभ कर्म समाचारणीय कुशलमतिभि:॥'' 

नी वी - 37, 20 

उत्कृष्ट बुद्धि वाले व्यक्तियो को कण्ठगत प्राण होने पर भी निन्दनीय 
कार्य नहीं करना चाहिए। 

यह है भारतीय पवित्र आदर्श। जडवादी प्राणरक्षा के नाम पर जगत्‌ 

भर के सहार को उद्यत होता है, तो आदर्शवादी आध्यात्मिक अपने ध्येयकी 


रक्षार्थ जीवग का भी मोह नहीं करता है। भोगासक्त ससार को महर्षि 
कुन्द-कुन्द की चेतावनी ध्यान मे रखनी चाहिए। 


“एक्को करेदि पाव विसयमणिमित्तेण तिव्वलोहेण। 
णिरयतिरियेसु जीबो तस्स फल भुजदे एक्को॥5॥'' 

- बारहअणुवेक्खा 

यह जीव, पाच इन्द्रियों के विषयो के अधीन हो तीव्र लालसापूर्वक 

पापो को अकेला करता है और 'अकेला' ही उनका फल भोगता है। 
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महाकवि बाल्मीकि अपने जीवन के पूर्व भाग मे महान्‌ लुटेशा डाकू 
था। एक बार उसकी दृष्टि मे उपरोक्त तत्त्व लाया गया, कि तुम्हारा डकैती 
से प्राप्त धन सब कुटुम्बी सानन्द उपभोग करते है, किन्तु वे इस पाप 
में भागीदार नहीं होगे; फल तुम्हे ही अकेले भोगना पडेगा। बाल्मीकि ने 
अपने कुटुम्ब मे जाकर परीक्षण किया, तो उसे ज्ञात हुआ, कि पाप का 
बँटवारा करने को माल उडाने वाले कुटुम्बी लोग तैयार नहीं है। इसने 
डाकू बाल्मीकि के हृदय-चक्षु खोल दिए और उसने डाकू का जीवन 
छोडकर ऐसी सुन्दर जिन्दगी बना ली, कि अब तक जगत्‌ रामायण के 
रचयिता के रूप मे उस महाकवि को स्मरण करता है। 


इस युग के साम्राज्यवादी, डिक्टेटर अथवा भिन्न-भिन्न राजनैतिक 
विचारधारा वालो को भी यह नग्न सत्य हृदयगम करना चाहिए, कि आज 
परिस्थिति अथवा विशेष साधनवश उनके हाथ में सत्ता है, बल है और 
इससे वे मनमाने रूप मे शिकारी के समान दीन-हीन, अशिक्षित अथवा 
असभ्य कहे जानेवाले मनुष्यो की स्वतत्रता का अपहरण करे, उन्हे अनैतिक 
बना सदा के लिए अधकाूप मे डाले रखे, ताकि वे फिर उच्च गौरवपूर्ण 
राष्ट्र के रूप मे अपना सिर न उठावे, उनका धन अपहरण करे, उनकी 
सस्कृति को चौपट करे और एक प्रकार से उनका जीवन पशुतापूर्ण बनावे; 
किन्तु इन अनर्थो का दुष्परिणाम भोगना ही पडेगा। प्रकृति का यह अबाति 
नियम, (७६ ए०7 5०७, 50 ५०० ००9 ' - “जैसा बोओ, तैसा काटो' इस 
विषय मे तनिक भी रियायत न करेगा। कथित ईश्वर का हस्तक्षेप भी 
पापपट्टू से न बचावेगा। 


वैज्ञानिक धर्म तो यही शिक्षा देता है, कि अपने भाग्यनिर्माण की 
शक्ति तुम्हारे ही हाथ मे है, अन्य का विश्वास करना भ्रमपूर्ण है। अभी 
तो राजनैतिक जगत्‌ के विधातागण अपने आपको साख्य के पुरुष समान 
पवित्र समझते है और यह भी समझते है और यह भी सोचते है, कि 
अपने राष्ट्रहित के लिए जो कुछ भी कार्य करते है वह दोष उनसे लिप्त 
नही होता। जैसे प्रकृति का किया गया समस्त कार्य पुरुष को बाधा नही 
पहुँचाता। यह महानू भ्रमजाल है। कर्तृत्व और भोक्तृत्व पृथक्‌-पृथक्‌ नही 
है। कारण भुक्ति-क्रियाकर्तव्य ही तो भोक्तृत्व है। जगत्‌ का अनुभव भी 
इस बात का समर्थन करता है। 
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जैनशासन सबको पुरुषार्थ और आत्मनिर्भरता की पवित्र शिक्षा देता 
हुआ समझाता है, कि यदि तुमने दूसरों के साथ न्याय तथा उचित व्यवहार 
किया, तो इस पुण्याचरण से तुम्हे विशेष शान्ति तथा आनन्द प्राप्त होगा। 
यदि तुमने दूसरो के न्यायोचित स्वत्वों का अपहरण किया, प्रभुता के मद 
मे आकर असमर्थों को पादाक्रान्त किया, तो तुम्हारा आगामी जीवन विपत्ति 
की घटा से घिरा हुआ रहेगा। इस आत्मनिर्भरता की शिक्षा का प्रचार होना 
आवश्यक है। यदि प्रभुता के मद-मत्त व्यक्ति की समझ मे आ गया, 
कि पशु-जगत्‌ के नियमो का हमे स्वागत नहीं करना चाहिए तो कल्याण 
का मार्ग प्रारम्भ हो जाएगा। ज्ञानवान्‌ मानव का कर्त्तव्य है कि वह अपने 
जीवन की चिन्तना के साथ अपने असमर्थ अथवा अज्ञानी बन्धुओ को 
बिना किसी भेद-भाव के समुन्नत करने का प्रयत्न करे। चालाकी, छल 
और प्रपच करने वाला स्वय अपनी आत्मा को धोखा देता है। अन्य 
धर्मगुरुओ के समान जैनशासन इतना ही उपदेश देकर कृतकृत्य नही बनता 
है कि “तुम्हे दूसरो का उपकार करना चाहिए। बुरे काम का फल अच्छा 
नही होगा।” जैनधर्म जब विज्ञान ($0०॥०८) है, तब उसमे प्रत्येक बात 
का स्पष्ट तथा सुव्यवस्थित वर्णन है। उसमे यह भी बताया है, कौन से 
कार्य बुरे है, उनसे बचने का क्‍या उपाय है आदि। 


आज जो पश्चिम मे धन की पूजा (]॥॥90-४०७79) हो रही 
है, उसके स्थान मे वहा करुणा, सत्य, परिमित परिग्रहवृत्ति, अचोर्य, ब्रह्मचर्य 
की आराधना होनी चाहिए। विद्या धन जेसे देने से बढता है, इसे लेने 
वाला और देने वाला आनन्द का अनुभव करता है, इसी प्रकार करुणा 
और प्रेम का प्रसाद है। करुणा की छाया मे सब जीव आनन्दित होते है। 
दूसरे प्राणी को मारकर मास खाना, शिकार खेलना आदि करुणा के विघातक 
है। मासाहार तो महापाप है। मासाहारी की करुणा या अहिसा ऐसी ही 
मनोरजक है, जैसे अन्धकार से उज्ज्वल प्रकाश की प्रादुर्भूति होना। जब 
तक बडे राष्ट्र या उनके भाग्यविधाता मास-भक्षण, शिकार, मद्यपान, 
व्यभिचार, अनुचित उपायो से दूसरो की सम्पत्ति का अपहरण करना आदि 
विकृतियो से अपनी और अपने देश की रक्षा नही करते, तब तक उज्ज्वल 
भविष्य की कल्पना करना कठिन है। 
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आज की कथा बडी अद्भुत है। विश्वशान्ति और लोक कल्याण के 
सुमधुर और सर्वप्रिय उद्देश्यों को लेकर महासम्मेलनो मे एकत्र होने वाले 
बडे-बडे राजनीतिज्ञ शराब को पानी के स्थान मे पीकर और विविध प्राणियों 
के मास से बने हुए आहार द्वारा अपनी उदराग्नि को शान्त कर विश्वशान्ति 
की बात सोचने बैठते है। दूषित आहार-पान के फलस्वरूप वास्तविक शान्ति 
और कल्याण की ज्योति का दर्शन्‌ नही होता। शमशान मे शवदाह होते हुए 
भी अग्नि दीख पडती है। उस उजाले मे तथा दया के देवता के समीप अपनी 
प्रकाशमयी किरणो के द्वारा मलिन अन्धकार को दूर भगाने वाले प्रिय दीपक 
में जैसा अन्तर है, उसी प्रकार सदाचारपूर्ण वृत्तियो को अपनाकर सद्दिचार हेतु 
एकत्रित होने वाले साधुचेतस्क सत्पुरुषो की परिषद्‌ मे तथा नर-रूपधारी 
गिद्ध के समान जीवनचर्या वाले लोगो के सम्मेलन मे भी अन्तर है। आज 
की पश्चिमी सभ्यता अथवा पूर्व की सभ्यता प्राय, समान है। नागनाथ तथा 
साँपनाथ मे कोई अन्तर नहीं है। पूर्व और पश्चिम के राजनीतिज्ञो की चर्चा 
तो जाने दीजिए, विश्व धर्म सम्मेलनो मे एकत्रित होकर ये अपने को ईश्वरभक्त 
तथा परम आस्तिक मानने वाले धर्म के प्रतिनिधि माँसभक्षण तथा सुरापान्‌ 
करने मे तनिक भी सकोच नही करते। विश्वधर्म का प्राण करुणा, दया तथा 
अहिसा की भावना है, उसे ये हृदय के सिहासन से दूर करने रसना के 
अग्रभाग मे प्रतिष्ठित करते हुए अद्भुत आकर्षणपूर्ण बाते बनाते है तथा 
गहरी-गहरी मत्रणाएँ किया करते है - तथा स्फूर्ति प्राप्ति निमित्त निरपराध 
दीन जीवो के रक्तपान करने मे तनिक भी सकोच नही करते। मास, मदिरा 
आदि तमोगुण प्रधान सामग्री के मध्य रहने वाले हमारे ये विश्वर्थर्म सम्मेलन 
के भाग्य विधाता तनिक भी प्रकाश नही प्राप्त कर पाते है। वाणी का विलास 
दिखाकर ये हर्षित हो सत्य के समक्ष आत्म वचना के दोष से अभिव्याप्त 
होते है। यही स्थिति शान्ति के अन्वेषक हमारे बडे-बडे राजनीतिज्ञो की 
परिषद्‌ मे भी हुआ करती है। यह कथन वास्तविकतापूर्ण है कि हिसादि पापो 
मे निमग्न व्यक्ति दूसरो के दुःखो के निवारण की सच्ची बात नहीं सोच 
पाता। असात्त्विक आहारपान से पशुता का विकास होता है। सुख का 
सिन्धु वहा ही दिखाई पडता है, जहा करुणा की मन्दाकिनी बहा करती है। 


कोई व्यक्ति तर्क कर सकता है कि आज के युग मे उपरोक्त नैतिकता 
के विकास की चर्चा व्यर्थ है, कारण उसका पालन होना असम्भव है। 
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ऐसी बात के समाधान मे हम यह बताना चाहते है, कि यदि कुछ समर्थ 
व्यक्ति अपने अन्तःकरण मे पवित्र भावो के प्रसार की गहरी प्रेरणा प्राप्त 
कर ले, तो असम्भव भी सम्भव हो सकता है। अकेले गाँधीजी ने अपनी 
अन्तरात्मा की आवाज के अनुसार देश मे अहिसात्मक उपाय से राजनैतिक 
जागरण का कार्य उठाया था, आज स्वतत्र भारतवर्ष तथा विश्व भी यह 
अनुभव करता है, कि उस व्यक्ति ने देश मे कितनी शक्ति और चेतना 
उत्पन्न की। आवश्यकता है जीवन उत्सर्ग करने वाले सच्चे, सहृदय, 
विचारशील सत्पुरुषो की। पवित्र जीवन के प्रभाव से पशु-जगत्‌ मे भी 
नैसर्गिक क्रूरता आदि नहीं रहने पाती, तब यहा तो मनुष्यो के उद्धार की 
बात है, जो असम्भव नहीं कही जा सकती। 


आज जो दुनिया मे विविध राजनैतिक, आर्थिक विषमताओ का उदय 
है, वह अल्पकाल मे दूर हो सकता है, यदि समर्थ मानव ससार मे ऋषिवर 
उमास्वामी की इस शिक्षा का प्रसार हो सके। पूँजीवाद की समस्या भी 
सुलझ सकती है, यदि सम्पत्तिशालियो के हृदय मे यह बात जम जाय 
कि - “बह्ारम्भपरिग्रहत्व नारकस्यायुष '' - “बहुत आरम्भ और परिग्रह 
के कारण नरक का? जीवन मिलता है।' इससे अर्थ को ही भगवान्‌ मन 
भजन करने वालो को अपना भविष्य ज्ञात कर जीवन-परिवर्तन की बात 
हृदय मे उदित होगी। “अल्पारम्भपरिग्रहत्व मानुषस्य'' - ' थोडा आरम्भ 
ओर थोडा परिग्रह मनुष्यायु का कारण है।' छल प्रपच के जगत मे निरन्तर 
विचरण करने वाले राजनीतिज्ञो को आचार्य बताते है - “माया 
तैर्यग्योनस्थ'' - “मायाचार के द्वारा पशु का जीवन प्राप्त होता है।' 
कूटनीतिज्ञ अपने षड्यन्त्रो को बहुत छिपाया करते है, इस आदत के 
फलस्वरूप पशु-जीवन मिलता है, जहा जीव अपने दुनख-सुख के भावों 
को वाणी के द्वारा व्यक्त करने मे असमर्थ होता है। 


पवित्राचरण, जितेन्द्रियता, सयम ($८॥-००॥॥०)) के द्वारा सुरत्व की 
उपलब्धि होती है। आचार्य उमास्वामी के कथन से यह स्पष्ट होता है, 
कि आज पाप-पक मे निमग्न प्राणी अपनी अमर आत्मा को नीच पर्याय 
मे ले जाता है, जहा दुःख ही दुःख है। आज जो वर्ग की श्रेष्ठता, ([२७०८- 
5फ्थाणा५) अथवा रगभेद (0007 095फशालाणा) की ओट मे अभिमान 
और घृणा के बीज दिखते हैं, उसका फल सूत्रकार बताते हे - 
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“परात्मनिन्वाप्रशसे सदसद्गुणोच्छादनोद्भावने च नीचैगोंत्रस्य॥  ' 
- ते» सू० 6/25 


दूसरे की निन्‍्दा, अपनी प्रशसा करना, दूसरे के विद्यमान गुणो को 
ढाकना और अपने झूठे गुणो का प्रकट करना इन कार्यो के द्वारा यह जीव 
निनन्‍्दनीय तथा तिरस्कारपूर्ण अवस्था को प्राप्त करता है। 


आज जो अनेक राष्ट्रो मे घृणा, जातिगत अहकार आदि विकार समा 
गए है वे उन राष्ट्रो का इतना भीषण विनाश करेगे, जितना लाखो अणुबम 
का प्रयोग भी नहीं करेगा। आत्मगत दोषो के द्वारा जीव इतने गहरे पतन 
के गर्त मे गिरता है, कि जहा से विकास का मार्ग ही गणनातीत काल 
के लिए रुक जाता है। 


सत्ताधीश सफलता के मद मे मस्त हो आश्रित व्यक्तियो और देशो 
को अपने मन के अनुसार नचाता है, उन्हे कष्ट पहुँचाता है। उनका 
चिरस्थायी नेतिक पतन हो, इस उद्देश्य से बह उन्हे पापपूर्ण व्यसनों मे 
फँसाता है और कहता है कि हम कया करे? इनने स्वय पापो को आमंत्रित 
किया है। ऐसे धूर्तों के चरित्र पर सोमदेवसूरि प्रकाश डालते हुए कहते हैं - 


“स्वव्यसनतर्पणाय धूतैर्दुरीहितवृत्तय: क्रियन्ते श्रीमन्त.॥।'' 


- नीथ्वा> 38, 20 


*धूर्त लोग अपनी आपत्ति के निवारणार्थ श्रीमानो को पापमार्ग मे 
आसकत कराते है।' पुरातन भारत और अग्रेजी भारत के चित्रो के सन्तुलन 
से पता चल सकता है कि धूर्त लोग किस प्रकार स्वार्थपुष्टिनिमित्त महानू 
नैतिक राष्ट्र को कुमार्गरत करते हे। जो देश अपने प्रामाणिक व्यवहार के 
लिए प्रसिद्ध रहा है, जहा झूठ, चोरी आदि बडे पातक माने जाते है, जहा 
सत्य के पीछे जीवनभर सकट का सहर्ष स्वागत करने को लोग तैयार 
रहते थे, वहा ही भारतीय जीवन मे मर्यादातीत अप्रामाणिकता का प्रवेश 
हो गया। यह अग्रेजो की स्वशासनकालीन कूटनीतिका परिणाम है। न्यायालय 
की विशेष पद्धति के द्वारा सारे राष्ट्र मे बेईमानी, छल, प्रपच करने की 
प्रकारान्तर से शिक्षा प्रदान की गई थी। अर्थ-प्रदान के द्वारा अनर्थ का पोषण 
हुआ। विविध भाँति की अनेतिकता का विषवृक्ष सफल हो अपने कटुफल 


556 जैन शासन 
देने लगा, यह कूटनीतिका मोहक सस्करण ही है। किसी राष्ट्र को दीन 
हीन दुःखी बना शोषणनीति द्वारा विषय-विलासिता मे मग्न होने वालो को 
यह सूत्र प्रकाश प्रदान करता है, कि दूसरो को दुःखी करने से, शोकाकुल 
करने से तथा उनके प्राणघात आदि से यह जीव अपने लिए विपत्ति का 
बीज बोता है - 


“दुःखशोकतापाक्रन्दनवधपरिदेवनान्यात्मपरो भयस्थानान्यसद्देद्यस्य। ' 
- त० सू० 6, ॥7 


दुष्टतापूर्ण वृत्ति का प्रदर्शन करने पर तो दण्ड का प्रहार आवश्यक 
है। उसका ध्येय दुष्टता का विनाश हो, न कि व्यक्ति का उन्मूलन कार्य। 
सोमदेव सूरि दण्ड के प्रयोग के विषय मे एक बात से सतर्क करते 
है कि यदि दण्ड प्रयोग मे विवेक से काम न लिया, तो लाभ के स्थान 
में अलाभ होगा। 


“बुष्प्रणीतो हि दण्ड: कामक्रोधाभ्यामज्ञानाद्वा सर्वविद्वेष करोति॥'' 


- 6/04 


“काम, क्रोध अथवा अज्ञानवश दण्डका अनुचित प्रयोग सर्वत्र विद्वेष 
के भावो को उत्पन्न करता है।' स्वतत्र भारत के शासन-सूत्रधारो को इस 
अमूल्य सूत्र को हृदयगम करना चाहिए। 


जहा परस्पर सदभावना, सहानुभूति, सच्चा प्रेम का निर्झर न बहे, 
वहा तो एक प्रकार से नरक का राज्य समझना चाहिए। समाज या राष्ट्र 
के भाग्यविधाता का कर्त्तव्य है कि वह जनता की अधोमुखी वृत्तियो पर 
नियत्रण रखे और उसमे सदभावनाओ का प्रकाश फैलावे। शासक का कार्य 
खटमल की भांति शोषण नहीं है। उसका कर्त्तव्य मेघमाला के समान 
अमृतवर्षा करके इस भूतल को सर्वप्रकार से सम्पन्न और समृद्ध करने 
मे है। आज शोषण नीति का बोलबाला दिखाई पडता है। शासक शासितो 
का शोषण करता है, धनी निर्धनो का, मिल मालिक मजदूरों का शोषण 
करने मे मग्न है। उन्हे सोचना चाहिए कि इस अल्पस्थायी मनुष्य जीवन 
मे अधिक धन की तृष्णा द्वारा हमारा कल्याण नहीं है, कारण मरने के 
बाद कुछ भी साथ नही जाता। अत: अपने आश्रितजनो को कम से कम 
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जीवन की आवश्यक सामग्री अवश्य प्राप्त कराना चाहिए। सच्चा आनन्द 
केवल अपना पेट भरने मे नहीं हे, बल्कि अपने आश्रित सभी लोग सुखी 
हो, और उन्हे कोई कष्ट नहीं हो, ऐसी स्थिति उत्पन्न करने मे है। 
जैनशास्त्रकारो ने कहा है, जो गृहस्थ दान नही देता है, उसका घर श्मशान 
तुल्य है। यदि शक्तित: त्याग (दान) का तत्त्व धनिको के अन्तःकरण 
मे प्रतिष्ठित हो जाए, जो अर्थवान्‌ और अर्थविहीनो का सधर्ष दूर होकर 
मधुर सम्बन्धो की स्थापना हो सकती है। 


इन जीवन सग्राम मे सदा अपराजित जीवन रहे, इसलिए योग्य गृहस्थ 
उन वीरो की कुछ समय तक एकचित्त हो, बदना तथा गुणानुचितन करता 
है, जिन्होने भौतिक दुर्बलताओ पर विजय प्राप्त की है, साथ ही काम, 
क्रोध, लोभ, मान, मोहादि रिपुओ को भी पराजित किया है। इस आदर्श 
की आराधना से आत्मा व्यामुग्ध नही बनता है। दान देने से सहानुभूति 
तथा सहयोगी का सच्चा भाव सजग रह समाज को मगलमय बनाता है। 
तीब्र स्वार्थभावना पतन की ओर प्रेरणा करती है। हृदय मे यदि प्राणीमात्र 
के प्रति “समता सर्वभूतेषु'' की भावना प्रतिष्ठित हो जाय, तो आन्तरिक 
साम्य कौ अवस्थिति मे बलपूर्वक स्थापित किये गये कृत्रिम साम्यवाद 
की ओर कौन झुकेगा? आज के युग मे सहयोग, परस्पर सहायता , सहानुभूति, 
ऐक्य, उदारता, प्रेम, प्रामाणिकता, सतोष, स्पष्टवादिता, निर्भीकता, 
स्वस्त्रीसन्‍्तोष, सयम सदृश सद्गुणो की यदि अभिवृद्धि हो जाय, तो विश्व 
मे बहुत से विषमता तथा विषाद उत्पन्न करने वाले विवादों का अवसान 
हुए बिना न रहे। राज्य शासन की कोई भी पद्धति हो, उसके भीतर यदि 
पूर्वोक्‍्त प्रवृत्ति का पोषण होता है, तो वह श्रेष्ठ है। शासन पद्धति साध्य 
नही, साधन है। साध्य है शान्ति, समृद्धि तथा मनुष्य जीवन की सफलता। 
उनति के लिए विविध धर्मग्रन्थ अहिसा, सत्य, शील आदि का उल्लेख 
मात्र करते है, किन्तु वे यह स्पष्टतया नहीं बताते, कि इन सिद्धान्तो का 
सम्यक्‌ परिपालन किस प्रकार सम्भव है? 


हजरत मसीह के प्रेम का अर्थ बराबर समझ मे नहीं आता, जब 
वे मनुष्य को तो यह कहते हे कि अगर कोई तुम्हारे एक गाल पर चपत 
मारे, तो तुम अपना दूसरा गाल उसके समक्ष कर दो, किन्तु वे स्वय जीवित 
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मछलियो को अपने भकतो को खिलाते हुए यह नही सोचते, कि इन हतभाग्य 
जीवनधारियो को मारे जाने मे प्राणान्त व्यथा होगी। ब्रह्मचर्य और शील 
की महत्ताका एक बार सीतादेवी के चरित्र मे दर्शन करने के उपरान्त जब 
हमे पाण्डवो के चरित्र मे द्रौपदी को पचभर्तारी के रूप मे सती बताया 
जाता है, तब हमे पतित्रत्य धर्मका अविरोधी स्वरूप हृदयगम करने मे 
काठिन्य का अनुभव होता है। ऐसी ही कठिनतापूर्ण सदाचार की विभिन्‍न 
प्रवृत्तिवा समक्ष आती है। जैनशासन का सुव्यवस्थित वर्णन ऐसे सकटो 
से परे है। उसमे इस बात का पूर्णतया स्पष्ट विवेचन किया गया है, कि 
अहिसा, सत्य, अचोर्य, ब्रह्मचर्य तथा अपरिग्रह वृत्ति का पोषण करने की 
चर्या किस प्रकार है और किस प्रकार की प्रवृत्ति से इसका विनाश होता 
है। गृहस्थ अवस्था मे कम से कम कितनी प्रवृत्ति करे और किस क्रमिक 
विकासपूर्ण पद्धति से आगे बढ़े? महान्‌ साधक श्रमण के पद को प्राप्त 
कर कैसे चर्या करे? जैन आचार ग्रन्थो मे इस विषय पर विशद विवेचन 
किया गया है। उदाहरणार्थ अपरिग्रह ब्रत को देखिये। साधारण गृहस्थ का 
कर्त्तत्य है कि अपनी आवश्कतानुसार धनधान्य, बर्तन, वस्त्र, मकानादि 
की मर्यादा बाधकर शेष पदार्थो के प्रति किसी प्रकार का ममत्व या तृष्णा 
न करे। उसका ममत्व मर्यादित पदार्थों तक ही सीमित हो जाता है। इस 
ब्रत को निर्दोष पालने के लिए पाच अतिचारो-दोषो (प77५22558075 ) 
का रक्षण आवश्यक है। इस विषय के महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ रलकरडश्रावकाचार 
मे स्वामी समनन्‍्तभद्र कहते है - 


“अतिवाहनातिसग्रहविस्मघलो भातिभारवहनानि। 
परिमितपरिग्रहस्य च विक्षेपा पञ्चा लक्ष्यन्ते॥ '-62 


प्रयोजन से अधिक सवारी रखना, आवश्यक पदार्थों से अधिक सग्रह 
करना, दूसरे वैभव को देखकर विस्मय धारण करना। जिससे यह व्यक्त 
होता है, कि धन दौलत के प्रति तुम्हारे हृदय मे मोह है, अन्यथा अधिक 
परिग्रह के कारण विशेष सुखी समझना चाहिए था। बहुत लोभ करना, 
बहुत भार लादना ये पाच अतिचार-दोष परिग्रहपरिमाणब्रत के कहे 
गए है। 
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इस परिग्रहपरिमाणव्रत के स्वरूप मे यह बताया है कि अपनी 
आवश्यकता तथा मनोबृत्ति के अनुसार धन, धान्यादि की मर्यादा बाध लेने 
से चित्त लालच के रोग के मुक्त हो जाता है। मर्यादा के बाहर की सम्पत्ति 
के बारे मे “ततोडधिकेषु निस्पृहता'' का भाव रखना आवश्यक कहा 
है। वरागचरित्र मे इस व्रत को सतोष व्रत कहा है : 


वास्तु-क्षैत्र-धन धान्य पशु-प्रेस्थ-जनादिकम। 

परिमाणकृत यत्तत्सतोष व्रत मुच्यते॥5-6॥ 

अहिसा के विषय मे बताया है कि वह प्राथमिक साधक यह प्रतिज्ञा 
करे कि मै सकल्पपूर्वक मनसा, वाचा, कर्मणा, कृत, कारित, अनुमोदना 
द्वारा किसी भी त्रस जीव (फ्राए॥6 ल८»प्ा८) का प्राणघात न करूँगा, 
तब उसे स्थूल हिसा का त्यागी कहेगे। इस परिभाषा से मास भक्षण, शिकार 
खेलना आदि का त्याग इस अहिसक के लिए अनिवार्य है। उसके पच 
अतिचार इस प्रकार कहे गये है, । अगो को छेदना, 2 दुर्भावपूर्वक 
बाधना, 3 पीडा देना, 4 बहुत बोझा लादना, 5 आहार देने मे त्रुटि करना 
या आहार न देना। इनके द्वारा अहिसात्मक दृष्टिका पोषण होता है। 
रलकरडश्रावकाचार, सागारधर्मामृत आदि ग्रथो से यह विषय स्पष्टतया तथा 
व्यवस्थित रूप से समझा जा सकता है। इस विषय का प्रतिपादन पूर्णतया 
मनोवैज्ञानिक है। जैनियो मे जो अहिसात्मक वृत्ति का यथाशक्ति पालन 
है, उसका कारण वैज्ञानिक शैली से प्रकाश डालने वाले सत्साहित्य का 
स्वाध्याय, प्रभाव तथा प्रचार है। 


इन अहिसा आदि ब्रतो के श्रेष्ठ आराधक दिगम्बर जैन महामुनि 
आचार्य श्री शान्तिसागर महाराज से मैने एक बार पूछा था - “महाराज, 
इस युग मे उन्‍नति तथा शान्ति का उपाय क्या है?” आचार्य महाराज ने 
जो समाधान किया था, यथार्थ मे विश्व की विकट समस्याओ का सरल 
सुधार उसी मे निहित है। महाराज ने कहा - “बिना पाप और पापबुद्धि 
का त्याग किए, न व्यक्ति का सुधार हो सकता है, न समाज का , न 
राष्ट्र का और न विश्व का। जिस-जिस जीव ने हिसा, झूठ, चोरी, कुशील 
तथा अधिक तृष्णा का यथाशक्ति परित्याग किया है, उसका उतना कल्याण 
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हुआ है। जिन्होने हिसादि पापो की ओर प्रवृत्ति की है, वे दुःखी हुए है'' 
वास्तव मे जगत्‌ का सच्चा कल्याण आचार्य महाराज के कथनानुसार “पाप 
तथा पापबुद्धि के परित्याग मे है।'' प्रचुर पापाचरण में डूबे रहने के कारण 
भौतिक दृष्टि से समृद्ध और सम्पन्न राष्ट्रो की मनोदशा यथार्थ शांति शून्य 
है। सदाचार से प्रसूत शांति का सौरभ और सौदर्य अपूर्व होता है। अहिसा 
की साधना से प्राप्त आतरिक सुख बडा पवित्र होता है। अत: पाप त्याग 
आवश्यक है। महर्षि कुन्दकुन्द का कितना पवित्र उपदेश है - 


“जिणवयणमोसहमिण विसयसुहविरेषण अमिदभूय। 
जरमरणवाहिहरण खयकरण सब्ववुक्खाण॥7॥'! -दर्शनप्राध्रत 


“जिन भगवान्‌ की वाणी परमौषधि रूप है। यह विषय-सुख का त्याग 
कराती है। यह अमृत रूप है। जरगा-मरण व्याधि को दूर करती है तथा 
सर्व दु-खो का क्षय करती है। 


यह जिनेन्द्र वाणी विश्व की पुण्य सम्पत्ति है। प्रत्येक व्यक्ति को 
यह अधिकार है, कि इस अभयप्रद, अमृतवर्षिणी जिनवाणी के रसास्वादन 
द्वारा अपने जीवन को मगलमय बनावे। यह वीतराग का शासन पहले समस्त 
भारत मे वन्दनीय था। यह राष्ट्रधर्म रह चुका है। साप्रदायिक सकटो तथा 
धर्मान्धो के लोमहर्षण करने वाले अत्याचारो के! कारण इसके आराधको 
की सख्या कम हुई। इन अत्याचारा के कारण और स्वरूप पर प्रकाश 
डालना आवश्यक नही प्रतीत होता। 


आज विज्ञान प्रभाकर के प्रकाश के कारण जो साप्रदायिकता का 
अन्धकार न्यून हुआ है, उससे इस पवित्र विद्या के प्रसार की पूर्ण अनुकूलता 
प्रतीत होती है। जिनवाणी की महत्ता को हृदयगम करने वाले व्यक्तियों 
का कर्तव्य है कि इस आत्मोद्धारक तत्त्वज्ञान के रसास्वादन द्वारा अपने 
जीवन को प्रभावित*' करे, और जगत्‌ को भी इस ओर आकर्षित करे, 
ताकि सभी लोग अपना सच्चा कल्याण कर सके। इस कार्य मे निराशा 
के लिए स्थान नही है। सत्‌कायों का प्रयत्त सतत चलता रहना चाहिए। 
जितने जीवो को सम्यकज्ञान की ज्योति प्राप्ति होगी, वह ही महान्‌ लाभ 
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है। कम से कम “श्रेय: यलवोउस्त्येब'' - प्रयत्न करने वालो का तो 
अवश्य कल्याण है। हमे सगठित होकर ससार के प्रागण मे यह कहना 


चाहिए - 
जिनवाणी सुधा-सम जानि के नित पीजो धी-धारी। 
>ुह है है है 
सदर्भ सूची . 


] 
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'आरभ' हिसन कार्य को कहते है। 'परिग्रह” ममत्वभाव का कहते हैं। 
आधचरितम्‌ पाता 4वातवुप्रआए, 54९06 'थैट्वाटएवे उद्याआ 7) ५णा 
(88थ॥४ए०0'$ /गगए5, 0! ५0०४9 0708, आदि पुस्तकों से इस बात 
का परिज्ञान हो सकता है। 

“आत्मा प्रभावनीयो स्तत्रयतेजसा सततमेव। 

दानतपोजिनपूजाविद्यातिशयैश्व जिनधर्म ॥” - पु० सि> श्लोक 30। 

- रत्रयके तेज द्वारा अपनी आत्मा को प्रभावित करे तथा दान, तपश्चर्या, जिनेन्द्र 
देव की पूजा एवं विद्या की लांकोत्तरता के द्वारा जिनशासन क प्रभाव को जगत 
में फैलावे! 


हुए कै कै है 


कल्याण पथ 


जब से भारत ने अहिसात्मक सप्राम द्वारा स्वातत्र्य प्राप्त किया है, 
तब से सर्वत्र अहिसा के महत्त्व की म्रहिमा सुनाई पडती है। विश्व मैत्री 
की आधारशिला पर अवस्थित जैन बिच्चार शैली से जगत्‌ मार्ग-प्रदर्शन प्राप्त 
करना चाहता है। विश्व के अप्रतिम विद्वान्‌ जार्ज बर्नार्ड शॉ जैन तत्त्वज्ञान 
पर अत्यन्त अनुरक्‍्त प्रतीत होते है। जैन-अदिसा के आदर्श को शिरोधार्य 
कर 'शा' महाशय निरामिषभोजी का जीवन व्यतीत करते थे। कुछ समय 
पूर्व उन्होने श्री देवदास गाधी से कहा था, कि ““जैनधर्म के सिद्धान्त मुझे 
अत्यन्त प्रिय है। मेरी आकाक्षा है, कि मृत्यु के पश्चात्‌ मै जैन परिवार 
मे जन्म धारण करूँ।'' जैन विचारों का गाँधीजी के जीवन पर गहरा प्रभाव 
रहा है। उनकी अहिसात्मक साधना के प्रति अपूर्ब निष्ठा को देख, पश्चिम 
के बडे-बडे विद्वान्‌ गाधी जी को जैनधर्म का अनुयायी मानते है। सीगएफ*० 
एण्डूज महाशय ने एक बार बताया था, कि जब राष्ट्र के पथ-प्रदर्शन 
मे बापू का मार्ग तिमिर-तिरोहित बन जाता था, और वे आत्म प्रकाश के 
लिए लम्बे-लम्बे उपवासो का आश्रय लेते थे, उस समय वे प्राय- जेनशास्त्रो 
के सम्यक्‌ अनुशीलन मे निरत देखे जाते थे, जिसके प्रसाद से वे अपनी 
अहिसात्मक साधना के क्षेत्र मे सफलतापूर्वक उत्तीर्ण होते रहे है। 


गाधी जी के मन मे जैनधर्म के प्रति महान आदर और अपार ममता 
थी। एक दिन उनके निजी सचिव श्री प्यारेलाल ने उनसे कहा आपने 
बहुत पहले ही कहा था कि जैनधर्म के बारे मे भी कुछ न कुछ लिखेगे? 


बापू बोले : जैन धर्म के बारे मे तो रामचन्द भाई के ही सहयोग 
से कुछ लिखने का विचार किया था; मगर वह बात बहुत वर्षो से मेरे 
मन से निकल गई है। मुझे लगता है कि मे उसका अधिकारी नही हूँ। 
मुझे जैनधर्म के विषय मे ज्ञान ही क्या है? उसके लिए खूब अभ्यास 
करना चाहिये। जैन शास्त्र पढने चाहिये; दूसरो की टीकाए भी देखनी चाहिये। 
यह सब देखकर ही मै उसे उठा सकता हू। आज वह मेरे बस की बात 
नहीं। (बापू की कारावास कहानी, पृष्ठ 68) 
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अपने असहयोग-आन्दोलन को आरभ करने के कुछ समय पूर्व 
महावीर जयंती के समारभ का अध्यक्ष बन बापू ने अहमदाबाद मे कहा 
था, “'जैनधर्म अपने अहिसा-सिद्धान्त के कारण विश्व-धर्म होने के पूर्णतया 
उपयुक्त है” सन्‌ 947 मे एशिया महासम्मेलन के सदस्यो के समक्ष 
प्रकाण्ड विद्वानू डा" कालिदास नाग पूर्व मत्री रायल एशियाटिक सोसाइटी 
बगाल ने बडे महत्त्वपूर्ण विचार प्रस्तुत किए थे, कि आज की राजनीति 
सरक्षणात्मक नियमो से पूर्णतया पृथक्‌ होकर मानव जाति के ध्वस की 
धमकी दे रही है। हम कुछ वर्षो या युगो पर्यनत और धोखा दे सकते हैं, 
कितु हम इतिहास के निर्मम निर्णय से नहीं बच सकते है। अनेक महान्‌ 
राष्ट्र, राज्य तथा साम्राज्य पराजित हो चुके अथवा वे पुरातन विनष्ट वस्तुओं 
की श्रेणी मे समाविष्ट हो गए है। यदि हम यह आशा करते है तथा चाहते 
हैं कि हमारा विनाश न हो, और हम मानव-सभ्यता के समुदाय को कुछ 
समर्पण करे, तो हमे जैन महापुरुषो से सहमत होना होगा और अपने अस्तित्व 
के हेतु अहिसा को अपना मौलिक सिद्धान्त स्वीकार करना होगा।!” 


इस प्रसग मे भारतीय गणतत्र शासन के माननीय अध्यक्ष डॉ" राजेन्द्र 
प्रसाद जी द्वारा 24 जनवरी सन्‌ 949 को दिया गया सदेश बडा उद्बोधक 
है कि “जैनधर्म ने ससार को अहिसा की शिक्षा दी है। किसी दूसरे धर्म 
ने अहिसा की मर्यादा यहा तक नहीं पहुँचाई। आज ससार को अहिसा 
की आवश्यकता महसूस हो रही है, क्योकि उसने हिसा के नग्न-ताण्डव 
को देखा है और आम लोग डर रहे है, क्योकि हिसा के साधन आज 
इतने बढते जा रहे है और इतने उग्र होते जा रहे है, कि युद्ध मे किसी 
के जीतने या हारने की बात इतने महत्त्व की नहीं होती, जितनी किसी 
देश या जाति के सभी लोगो को केवल निस्सहाय बना देने की ही नही, 
पर जीवन के मामूली सामान से भी वंचित कर देने की होती है।'” इसलिए 
वे कहते है, '“जिन्होने अहिसा के मर्म को समझा है वे ही इस अधकार 
मे कोई रास्ता निकाल सकते है''। राजेन्द्र बाबू के शब्द बड़े विचारपूर्ण 
है, “जैनियो का आज मनुष्य समाज के प्रति सबसे बडा कर्त्तव्य यह है 
कि वह इस पर ध्यान दे और कोई रास्ता ढूँढ निकाले।'' 
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प्रमुख पुरुषो के ऐसे आतरिक उद्गारो से यह बात स्पष्ट हो जाती 
है, कि मानवता के परित्राणार्थ भगवती अहिसा की प्रशान्त छाया का आश्रय 
लिए बिना अब कल्याण नही है। वास्तविक सुख, शाश्वतिक शान्ति और 
समृद्धि का उपाय क्रूरतापूर्ण प्रवृत्ति का परित्याग करने मे है। वैज्ञानिक 
आविष्कारो के प्रसाद से हजारों मील की दूरी पर अवस्थित देश अब 
हमारे पडोसी सदृश हो गए है, और हमारे सुख-दुःख की समसस्‍्याएँ एक 
दूसरे के सुख-दु.ख से सम्बन्धित और निकटवर्तिनी बनती जा रही है। 
एक राष्ट्र दूसरे राष्ट्र से पूर्णतया पृथक्‌ रहकर अब अपना अद्भुत आलाप 
छेडते नहीं रह सकता है। ऐसी परिस्थिति मे हमे सब के कल्याण की, 
- दूसरे शब्दों मे जिसे सर्वोदय का मार्ग कहेगे, - ओर दृष्टि देनी होगी। 
इस सर्वोदय मे सर्व जीवो का सर्वागीण उदय अर्थात्‌ विकास विद्यमान 
होगा। ' सर्व ' शब्द का अमिधेय 'जीवमात्र' के स्थान मे केवल ' मानव समाज ' 
मानना ऐसा ही सकीर्णता और स्वार्थभावपूर्ण होगा, जैसा ईसा के “[_०प 
$॥9॥ 70 |0)' इस वचन का 'जीववध निषेध के' स्थान मे केवल “मनुष्य 
वध निषेध” किया जाना। करीब ]700 वर्ष पूर्व जेनाचार्य समन्तभद्ग ने 
भगवान्‌ महावीर के अहिसात्मक शासन को “सर्वोदय तीर्थ' शब्द द्वारा 
सकीर्तित किया था। यह सर्वोदय तीर्थ 'स्वय अविनाशी होते हुए भी सर्व 
विपत्तियो का विनाशक है" इस अहिसात्मक तीर्थ मे अपार सामर्थ्य का 
कारण यह हे कि उसे अनन्त शक्ति के भण्डार तेज-पुज आत्मा का बल 
प्राप्त होता हे, जिसके समक्ष ससार का केन्द्रित पशुबल नगण्य बन जाता 
है। आज क्रूरता की वारुणी पीकर मूर्छित और मरणासन्न ससार को वीतराग 
प्रभु की करुणारस-सिक्‍्त सजीवनी के सेवन की अत्यन्त आवश्यकता 
है। हिसात्मक मार्ग से प्राप्त अभ्युदय और समृद्धि वर्षाकालीन क्षुद्र जन्तुओ 
के जीवन सदृश अल्पकाल तक ही टिकती है और शीघ्र ही विनष्ट हो 
जाती है। करुणामय मार्ग के अवलम्बन से शीघ्र जयश्री प्राप्त होती है। 
इस सम्बन्ध मे महाकवि शेक्सपियर का यह कथन बडा महत्त्वपूर्ण है 
कि “जब किसी साम्राज्य की प्राप्ति के लिए क्रूरतापूर्ण और करुणामय 
उपायो का आश्रय लिया जाय, तब ज्ञात होगा, कि मृदुता का मार्ग शीघ्र 
ही “विजय प्रदान कराता है।'' 
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इस युग मे हम गणनातीत नकली वस्तुओ को देखते है, इसी प्रकार , 
आज यथार्थ दया के देवता के स्थान मे मक्कारीपूर्ण कृत्रिम अहिसा को 
देखते है, जिसका अन्त:करण हिसात्मक, पाप पुज प्रतारणाओ का 
क्रीडा-स्थल है। ऐसे अद्भुत अहिसावादी मधुर-पद-विन्यास मे प्रवीण, 
सुन्दर पक्ष सुसज्जित, प्रियभाषी मयूर के समान मनोज्ञ मालूम पड़ते हे, 
किन्तु स्वेष्ट सामग्री के समक्ष आते ही, इनकी हिसक वृत्ति का विश्व 
को दर्शन हो जाता है। ऐसी प्रवृत्ति से क्या कभी मधुर फल की प्राप्ति 
हो सकती है? कहते है, किसी ने एक व॒क्ष के लहलहाते हुए सुनहरी 
रग के पुष्यो पर मुग्ध हो उस वृक्ष की इस आशौ से आराधना आरभ 
की, कि फल काल मे वह रत्न शशि को प्राप्त करेगा, किन्तु अन्त में 
ढन-ढन ध्वनि देने वाले फलो की उपलब्धि ने उसका भ्रम दूर कर दिया। 
इसी प्रकार आज की हिसात्मक प्रवृत्ति वालो की, उनकी चित्तवृत्ति के 
अनुसार अहिसा की अद्भुत रूप-रेखा को देखकर भीषण भविष्य का 
विश्वास होता है। हिसा गर्भिणी नीति के उदर से उत्पन्न होने वाली विपत्ति 
मालिका के द्वारा विश्व की शोचनीय स्थिति विवेकी व्यक्तियो को जागृत 
करती है।' 


रवीन्द्र बाबू ने लिखा था, “वरावर0007 त्र7९5 ए& 87250 0एश-802ा 
370 00$९55८0 एा।। 90005 [4 व 5 870 0 ए९ था एभ 45 |त0एा 
॥0 8956 एजाप्ट 00995 एलजशारभाण) गरल्भा5 शीःटाशाटए ॥ छाए ” 
“वर्तमान युग मे हम पर राजनीति इतनी अधिक लदी हुई है ओर हम 
उससे इतने अधिक तन्मय हो रहे है कि हमे सस्कृति किसे कहते है, 
यह समझना कठिन लगता है। आज की सभ्यता का अभिप्राय प्राणघात 
करने मे निपुणता है।'' 


कहते है, इस युग का धर्म समाज सेवा है, और मानवता की आराधना 
ही वास्तविक ईश्वरोपासना है। इस विषय मे यदि सूक्ष्म दृष्टि से चितन 
किया जाय, तो विदित होगा कि यथार्थ मानवता केवल वाणी की वस्तु 
बन गई है और उसका अन्तःकरण से तनिक भी स्पर्श नही है। प० जवाहर 
लाल नेहरु की स्पष्टोक्ति महत्त्वपूर्ण है कि “आज के जगत्‌ ने बहुत 
कुछ उपलब्धि की है, किन्तु उसने उद्घोषित मानवता के प्रेम क॑ स्थान 


566 जैन शासन 
मे घृणा और हिसा को अधिक अपनाया है तथा मानव बनाने वाले सदगुणो 
को स्थान नही दिया है।'* विद्वेष का ऐसा उदाहरण कहा मिलेगा, कि 
गजब जापानियो ने युद्ध काल मे अग्रेजो के बडे जहाज 'रिपल्स' और 'प्रिस 
आफ वेल्स' डुबाए थे, तब एक प्रमुख अग्रेज को उन जहाजो के डूबने 
का उतना परिताप नहीं था, जितना कि उस कार्य मे जापानियो का योग 
कारण था। उसने कहा था, कदाचित्‌ पीताग जापानियो के स्थान मे श्वेताग 
जर्मनो द्वार यह ध्वस कार्य होता, तो कही अच्छा था। ऐसे सकीर्ण, स्वार्थी 
एवं जघन्य भावनापूर्ण अन्तःकरण मे मानवता का जन्म कैसे सभव हो 
सकता है। 


आज की दुर्दशा का कारण जस्टिस जुगमन्दरलाल जैनी इन मार्मिक 
शब्दो द्वारा व्यक्त करते हे, ““जडवाद के राक्षस ने युद्ध और सपत्ति के 
रूप मे जगत्‌ को इतनी जोर से जकड लिया है, कि लोगो ने अपनी 
वास्तविकता को भुला दिया है और वे अपनी अर्ध जागृत चेतना मे स्वय 
को “आत्मा' अनुभव न कर केवल “यत्र' समझते है'” इस प्रकार की 
विवेकपूर्ण वाणी की विस्मृति के कारण विश्व को महायुद्धों मे अपनी 
बहुत कुछ बहुमूल्य आहुति अर्पण करनी पडी। तात्विक बात तो यह है, 
कि अहिसात्मक जीवन के लिए जगत्‌ को कुछ त्याग-कुछ समर्पण रूप 
मूल्य चुकाना होगा। जब तक विषय-लोलुपता से मुख नहीं मोडा जायगा, 
तब तक कल्याण के मन्दिर मे प्रवेश नहीं हो सकेगा। 


आदर्शचरित्र मान॑व वासनाओ को प्रणामाजलि अर्पित करने के स्थान 
मे उनके साथ युद्ध छेडकर अपने आत्मबल को जगाता हुआ जयशील 
होता है। वह आत्मा की अमरता पर विश्वास धारण करता हुआ पुण्य-जीवन 
के रक्षार्थ प्राणोत्सु्ग करने से भी मुख नहीं मोडता हे। सत्पुरुष सुकरात 
ने अपने जीवन को सकटाकुल भले ही बना लिया और प्राण परित्याग 
किया, किन्तु जीवन की ममतावश अनीतिका मार्ग नही ग्रहण किया। अपने 
स्नेही, साथी क्रीटो से वह कहता है, कि आदर्श रक्षण के आगे जीवन 
कोई वस्तु नही। कर्त्तव्य पालन करते हुए मृत्यु की गोद मे सो जाना श्रेयस्कर 
है। ये शब्द कितने मर्मस्पर्शी है, ““हमे केबल जीवन व्यतीत करने को 
अधिक मूल्यवान नहीं मानना चाहिए, बल्कि आदर्श जीवन को बहुमूल्य 
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जानना चाहिए।' आज का आदर्शच्युत मानव अपनी स्वार्थ-साधना को ' 
प्रमुख जान विषयान्ध बनता जा रहा है। ऐसा विकास, जिसका अतस्तल 
रोगाक्रान्त हे, भले ही बाहर से मोहक तथा स्वस्थ सा दिखे, कितु न जाने 
किस क्षण हृदय-स्पदन रुक जाने से विनाश का उग्र रूप धारण कर इस 
जीव को चिर पश्चाताप की अग्नि मे जलावे। 


स्वतत्र भारत ने अशोक के धर्मचक्र को राज्यचिह्न बनाया है। यदि 
उस धर्मचक्र की मर्यादा का ध्यान रखकर हमारे राष्ट्रनायक कार्य करें, 
तो यथार्थ मे देश अपराजित और अशोक बनेगा। धर्मचक्र प्रगति और पुण्य 
प्रवृत्तियो का सुन्दर प्रतीक है। इसके मगलमय सदेश को हृदयगम करते 
हुए भारतीय शासन अन्य राष्ट्रो के अन्तःकरण मे उसकी महत्ता को अंकित 
कर सकता है। धर्मचक्र करुणापूर्ण शासन का अग है। धर्म की विश्वमान्य 
व्याख्या करुणा का भाव ही तो है। गद्यच्चिन्तामणि मे लिखा है- 


“दया-मूलो भवेद्धमों दया प्राणानुकम्पनम।'' 


धर्म दयामूलक है तथा जीवधारियो पर अनुकम्पा का भाव रखना 
दया है। स्वामी समन्तभद्व ने चक्रवर्ती तीर्थकर शान्तिनाथ भगवान्‌ के 
धर्मचक्र को “दया-दीथधितिधर्मचक्रम्‌'-करुणा की किरणो से सयुक्त 
धर्मचक्र कहा है। नवमी सदी के महाकवि जिनसेन ने जैनधर्म के प्रथम 
तीर्थकर भगवान्‌ वृषभदेव को प्रणामाजलि अर्पित करते हुए लिखा है कि 
“वे श्रीसमन्वित, सपूर्ण ज्ञान साम्राज्य के अधिपति, धर्मचक्र के धारक 
एवं भव-भय का भजन करने वाले है" इस चक्र को 'सर्व-सौख्यप्रदायी ' 
कहा गया है। अहिसा विद्या की ज्योति द्वारा विश्व को आलोकित करने 
वाले वृषभनाथ आदि महावीर पर्यन्त चौबीस तीर्थकरो बोध कराने वाले 
चौबीस आरे अशोकचक्र मे पाए जाते है।” यह बात विश्व के इतिहासवेत्ता 
जानते है, कि अहिसा महाविद्या का निदोष प्रकाश जैन तीर्थंकरो से प्राप्त 
होता रहा है। आइने अकबरी आदि से ज्ञात होता है कि अशोक के जीवन 
का प्रारभ काल जैनधर्म से सम्बन्धित रहा है। भारत के प्रधान मत्री प० 
जवाहरलाल नेहरू ने? 'अमेरिकावासियो को राष्ट्रध्वत का स्वरूप 
समझाते हुए कहा था कि यह चक्र उन्‍नति और धर्म मार्ग पर चलने के 
आह्वान को द्योतित करता है। भारत की आकाक्षा है वह चक्र द्वारा प्रकाशित 
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आदर्श का अनुगमन करे।' यदि भारत राष्ट्र धर्मचक्र के गौरव के अनुरूप 
प्रवृत्ति करने लगे, तो एक नवीन मगलमय जगत्‌ का निर्माण होगा, जहा 
शक्ति, सपत्ति, समृद्धि तथा सपूर्ण उज्ज्वल कलाओ का पुण्य समागम होगा। 
अभी जो अधिकतर अहिसा का जयघोष सुनाई पडता है, उसका तोते द्वारा 
राम नाम पाठ से अधिक मूल्य नहीं है। जब तक लोकनायको तथा ग्राम 
पुरवासियो द्वारा करुणा कल्प-लता के मूल मे प्रेम, त्याग, शील, सत्य, 
सयम, अकिचनता आदि का जल न पहुँचेगा, तब तक सुवास सपन्‍न आनन्द 
रूप सुमनो की कैसे उपलब्धि होगी? आज उस लतिका के पत्रो मे जल 
सिचन की बडी-बडी बात सुनाई पडती है, लम्बी-लम्बी योजनाएं बनती 
है, किन्तु बेचारी जड जल-बिन्दु न मिलने से सूखती जा रही है। उस 
ओर कौन ध्यान देता है? इससे तो कल्याणपथ और दूर होता जाता है। 
राष्ट्रीय स्वातत्र्य-सग्राम के समय सबको यह शिक्षा दी जाती थी, कि बिना 
रचनात्मक कार्य किये केवल नेताओ के जयघोष से काम नहीं बनेगा, 
इसी प्रकार सच्चे लोक सेवको तथा शासको से कहना होगा, कि जब 
तक हम. जीव दया के कार्यक्रम को महत्त्वपूर्ण मान उस ओर शक्ति नही 
लगाते, तब तक पापचक्र की अनुगामिनी विपदाएँ विचित्र चित्रांकित अशोक 
चक्र से नही डरेगी। 


महापुराणकार जिनसेन स्वामी का कथन है, कि धर्मप्रिय सम्राट्‌ भरत 
के शासन में सभी प्रजाजन पुण्य चरित्र बन गये थे, कारण शासक का 
पदानुसरण शासित वर्ग किया करता है। इस सदाचरण के प्रसाद से सर्वत्र 
समृद्धि ओर आनन्द का प्रसार था। कवि का यह कथन विशेष अर्थपूर्ण 
है कि 'सुकाल और सुराज्य वाले राजा मे बडा निकट सम्बन्ध है।' भारत 
ने स्वराज्य प्राप्त कर लिया है कितु उसे सुराज्य नही मिला है। सुराज्य 
आसमान से नही उतरेगा। सदगुणो के विकास मे सुराज्य है। परिश्रम 
प्रामाणिकता अध्यवसाय तथा सदाचार द्वारा ही राष्ट्र का कायाकल्प हो 
सकेगा। सच्ची अहिसा की अभिवृद्धि आवश्यक है। भारतीय शासको मे 
महाराज कुमारपाल बडे समर्थ और लोकोपकारी नरेश हो गए है, जिनके 
प्रश्रय मे साहित्य और कला का बडा विकास हुआ। कुमारपाल प्रतिबोध 
से ज्ञात होता है कि “महाराज कुमारपाल अपने अन्तःकरण को द्वादश 
अनुप्रेक्षाओ-सद्भावनाओ से विमल बनाते हुए अनासक्तिपूर्वक राज्य का 
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कार्य करते थे। आज की अहिसा का उच्चनाद करने वाली सरकार की 
छत्रछाया मे मद्य, मासादि के सेवन की प्रचण्ड प्रवृद्धि मे कोई परिवर्तन 
नहीं प्रतीत होता। मद्यपान प्रसार के निरोध निमित्त सरकार कुछ तत्पर दिखती 
है, किन्तु इस क्षेत्र मे भी उसकी प्रगति आलोचनीय है। मासाहार और 
जीववध के क्षेत्र मे तो अद्भुत उदासीनता है। अनेक योजनाओ द्वारा जीववध, 
मास की उपलब्धि आदि की अमर्यादित वृद्धि होती जा रही है, फिर भी 
अहिसात्मक सरकार की स्थिति का गर्व और गौरवपूर्वक नाम लिया जाता 
है। यह कार्य अत्यत शोचनीय और लज्जास्पद है। मासाहार, जीववध, धर्म 
के नाम पर ईश्वर तथा देवताओ के आगे बलि का कार्य जब तक नही 
रोका जाता है, तब तक अहिसात्मक शासन का नाम तक लेना उपहास 
की वस्तु है, जैसे 'आँखो के अधे का नयनसुख' नामकरण का कार्य। 
जो लोग इस हिसा की महामारी के युग मे अहिसावादी जैनो से प्रकाश 
पाने के प्रेमी है वे सोमदेबसूरि की अहिसा की इस व्यवस्था को हृदयगम 
करने की कृपा करे और स्वार्थ के आधार पर अवस्थित अपनी सीमित 
अहिसा की धारणा का परिमार्जन करे। 


“यस्सयात्प्रमादयोगेन प्राणिषु प्राणशहायनम्‌ । 
सा हिसा रक्षण तेषामहिसा तु सता मता ।” -यशस्तिलक । 


असावधानी अथवा रागद्वेषादि के अधीन होकर जो जीवधारियो का 
प्राण-हरण किया जाता है, वह हिसा है। उन जीवो का रक्षण करना सत्पुरुषो 
ने अहिसा कहा है। ससार मे अहिसा को महत्ता को सभी धर्म स्वीकार 
करते है। मुस्लिम बादशाह अकबर ने मासाहार का परित्याग कर दिया 
था, “जानवरों को मारकर उनके मासभक्षण द्वारा अपने पेट को पशुओं का 
कब्रस्तान मत बनाओ'। जिन्होने पशु बलिदान को धर्म का अग मान लिया 
है, उनके हृदय मे यह बात प्रतिष्ठित करनी है कि बेचारे दीन-हीन प्राणियों 
के प्राणहरण से भी कही कल्याण हो सकता है? यथार्थ मे अपनी पशुतापूर्ण 
चित्त वृत्ति का बलिदान करने से और करुणा के भाव को जगाने से 
जगज्जननी की परितृप्ति कही जा सकती है। ऐसी कौन जननी होगी, जो 
अपनी सतति रूप जीवधारियो के रक्त और मास से आनंदित होगी? जब 
तक विश्ववैषम्थ के जनक कर्म के बध मे कारण हृदय को अहिसात्मक 


570 जैन शासन 


विचारों से धोकर निर्मल नहीं किया जायगा, तब तक बाह्य प्रयत्नो से 
सौख्य की सृष्टि स्वप्न साम्राज्य सदूश सुखकर समझी जायगी। अशोक 
के स्तभ लेखो के परिशीलन से उस महापुरुष की दयापूर्ण दृष्टि स्पष्ट 
रूप से अवगत होती है। पाचवे स्तभ लेख मे मैना, तोता, हस, मछली 
आदि जीवो के वध का निषेध किया गया है। तीसरे शिलालेख मे सम्राट्‌ 
कहते है। ''प्राणियो की हिसा न करना प्रशसनीय है। माता-पिता की सेवा 
करना स्तुत्य है। ब्राह्मणो और श्रमणो के प्रति उदारता सराहनीय है।'' सम्राट्‌ 
का दया प्रेम उच्च श्रेणी का था, अत. अपने पुत्र तुल्य प्रजा के हितार्थ 
सम्राट्‌ ने यह भी आदेश दिया था, जिस भूसे मे जीव हो, वह न जलाया 
जाए। बिना प्रयोजन और प्राणियो की हिसा के कारण जगल न जलाए 
जाये। जीव का पोषण जीव से न होना चाहिये। तीन चातुर्मासो तथा तिष्य 
(पौष माह) पूर्णिमा के दिवस मछली न तो मारी जा सकती है, न बेची 
जा सकती है। ऐसा तीन दिनो तक होगा। अर्थात्‌ चतुर्दशी, पूर्णिमा और 
प्रतिपदा के दिन इस आज्ञा का पालन करना होगा। प्रत्येक पक्ष के आठवे, 
चौदहवे, यद्रहवे तिथि पर तथा तिष्टा, पुनर्वसु दिवस के अवसर पर, तीन 
चातुर्मासो के पूर्णिमा दिवसो और उत्सवो के अवसर पर बैलो पर गरम 
लोहे का दाग न लगाया जायेगा, बकरो, भेडो, शूकरो तथ वन्य पशु जो 
दागे जाते है, उन पर भी ऐसे अवसरो पर दाग न लगाया जावेगा।'” सम्राट्‌ 
व्यापक और सच्चे सर्वोदय के प्रेमी थे। सातवा स्तभ लेख कहता है, '' मैने 
मार्ग पर बट वृक्षो को लगाया, ताकि बे मनुष्यो और पशुओ को छाया 
का सुख दे। आम्र कुज लगवाए गए और प्रत्येक दो मील पर कुए खुदवाये, 
धर्मशालाएँ बनवाई ओर पानी पीने के स्थान सर्वत्र मैने पशु और मनुष्यों 
के सुख के लिए निर्माण करवाए।” उस लेख मे सम्राट्‌ ने धार्मिक 
सुव्यवस्थार्थ ' धर्म महामात्य” नियुक्त किए थे वे सभी सप्रदायो के लिए 
नियुक्त है। मैने उन्हे सघ के लिए, ब्राह्मणो के लिए, आजीवक सन्यासी 
के हेतु और निर्ग्रन्थो (जैनो) तथा अन्य सप्रदायो के लिए नियुक्त किए 
है।'' (अशोक पृष्ठ 245)। दया प्रेमी अशोक के समान जब तक हमारे 
शासको के हृदय मंदिर मे दया के देवता की मगलमय आराधना नहीं 
होगी, तब तक निराकुल और निरापद सुख की साधन-सामग्री नहीं प्राप्त 
हो सकती। अन्त-करण के घाव मे बाहरी मरहम पट्टी से जैसे आराम 
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नही हो सकता है, वैसे ही क्रूरतापूर्ण वृत्ति के कारण ज़ो जीव पापाचरण 
जानकर या बिना जाने करता है, उसका परिमार्जन किए बिना, विश्वशान्ति 
की योजनाओ, प्रस्तावों आदि से कुछ प्रयोजन सिद्ध नहीं होगा। 'अहो 
रूपम्‌, अहो ध्वनि: के आदर्श पर पारस्परिक गौरव के आदान-प्रदान 
द्वारा भी जगत्‌ की जटिल समस्याये नही सुलझ सकती है। बाहरी सोडा, 
साबुन आदि द्रव्यो से वस्त्र की मलिनता दुर की जाती है, किन्तु हृदय 
की मलिनता को धोने के लिए करुणा-वाद के ' अमृत-सर' मे गहरी डुबकी 
लगाए बिना अन्य उपाय नही है, यह देखकर आश्चर्य होता है कि महात्मा 
गाधी के निधन के बाद सार्वजनिक स्वार्थ से सम्बन्धित व्यक्ति जितने बार 
बापू का नाम लिया करते है, उतना शायद ही परमेश्वर का नाम स्मरण 
करते हो। यदि इनकी बापू के प्रति ऐसी ही ममता और श्रद्धा का भाव 
है, तो क्यो नहीं बापू के करुणा प्रसार के पुण्य कार्य मे आगे आते है? 
कलककत्ते के काली मन्दिर मे देवी के आगे रक्त की वैतरिणी देखकर 
गाधी जी की आत्मा आकुलित हो गई थी, और उनका करुणापूर्ण 
अन्त करण रो पडा था। अपनी अन्तर्वेदना को व्यक्त करते हुए बापू अपनी 
आत्मकथा मे लिखते है कि “जब हम मन्दिर मे पहुचे, तब खून की 
बहती हुई नदी से हमारा स्वागत हुआ। यह दृश्य मै नहीं देख सका। मै 
बेचैन और व्याकुल हो गया। मै उस दृश्य को भी नहीं विस्मृत कर सकता 
हूँ। मुझे बुद्ध देव की कथा याद आई। किन्तु मुझे वह कार्य मेरी सामर्थ्य 
के परे प्रतीत हुआ। मेरे विचार जो पहले थे, बे आज भी उसी प्रकार 
है। मेरी अनवरत यही प्रार्थना है, कि इस भूतल पर ऐसी महान्‌ आत्मा 
का नर अथवा नारी के रूप मे आविर्भाव हो, जो मन्दिर की हिसा बन्द 
करके उसे पवित्र कर सके। यह बडी विचित्र बात है, कि इतना विज्ञ, 
बुद्धिमान, त्यागी तथा भावुक वग-प्रान्त इस बलिदान को सहन करता है? 
धर्म के नाम पर काली के समक्ष किया जाने वाला भीषण जीववध देखकर 
मेरे हृदय मे बगालियो के जीवन को जानने की इच्छा जागृत हुई।'' महात्मा 
जी के पूर्वोक्त उदगारो से यह स्पष्ट है कि वे जीववध और खासकर 
धर्म के नाम पर बलिदान देखकर वर्णनातीत व्यथा को अनुभव करते थे, 
किन्तु देश के परतत्र होने के कारण वे अपनी सीमित-सामर्थ्य से भी 
अपरिचित न थे, इसी से वे अपने परमाराध्य परमेश्वर से प्रार्थना कर समर्थ 
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करुणा के प्रसार मे उद्यत आत्मा के आविर्भाव की आकाक्षा करते थे। 
सौभाग्य की बात है, कि आज का शासन सूत्र उन लोगो के हाथ मे है, 
जो बापू को खूब जानते थे, मानते थे, और जो आज बापू की पूजा करते 
है, और जगत्‌ मे, उनकी पूजा-प्रचार को परम कर्त्तव्य बना रहे है। यदि 
यह भाव न होता, तो “जिस श्राद्ध क्रिया पर उनकी श्रद्धा नही थी, उसको 
करने मे बापू के दुःखद निधन के बाद भारत सरकार और राष्ट्रीय आदोलन 
के चालक महानुभाव महान्‌ उद्योग और अपरिमित शक्ति का उपयोग क्यो 
करते ओर क्यो सैकडो सरिताओ और अनेक सिधुओ आदि मे 
अस्थि-विसर्जन के कार्य मे आगे आते? धर्म निरपेक्ष राज्य शासन (5०८७ 
6०शथाय7८॥) का इस विषय मे अग्रगामी बनना क्‍या नहीं बताता हे? 
कि इस कार्य के पीछे कोई विशेष तत्त्व निहित है, जिसे प्रत्येक विज्ञ 
व्यक्ति जानता है? आज बापू की पृण्यस्मृति को सतत जागृत रखने के 
लिए गाधी स्मारक निधि मे विपुल धनराशि एकत्रित की जा रही है, क्या 
उस धन की धार के द्वारा देश की धर्म के नाम पर रक्तरंजित वसुधरा 
को धोकर अहिसा कौ पुण्य मूर्ति को प्रकाशित करने का कार्य नही किया 
जा सकता? वस्तुत इन कामो के लिए हृदय को टटोलने की जरूएत है 
और उसमे करुणाभाव-प्रसार के प्रति परम श्रद्धा के बीज बोने की 
आवश्यकता है। अन्यथा किसी न किसी आपतत रम्य दिखनेवाली युक्‍्ति 
के जाल द्वार जीवो की हिसा के जाल को काटने मे असमर्थता दिखाई 
जा सकती है और इस युग की भाषा मे ऐसे कार्य के प्रति मृतप्राय सदृभावना 
का प्रकाशन किया जा सकता है। क्‍या बापू के विचारो को प्रचारित करने 
का पुण्य सकल्प करने वाला सर्वोदय समाज इस करुणा प्रसार के कार्यक्रम 
को अपने विषयो की तालिका मे प्रथम स्थान नही दे सकता है? सत्य 
बात यही है कि हृदय से इस विषय मे प्रबल भावना चाहिए, तब मार्ग 
निकलते देर न लगेगी। श्री विनोबा जी ने सर्वोदय समाज के जयपुर सम्मेलन 
मे कहा था, 'सर्वोदय का सूर्य अपनी किरणे राज प्रासाद से लेकर निर्धन 
की झोपडी तक समान रूप से फैलता हे।' क्या यह करुणामयी किरणों 
का पुज सर्वोदय का सूर्य अज्ञ भाइयो के अन्त करण मे विद्यमान प्राणिवध 
की आसक्ति रूप अधियारी को दूर करने की परम कृपा नही करेगा? 
आज के काग्रेसी शासन की ममता भूमि सर्वोदय समिति यदि प्राणीरक्षण 
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सबधी विविध अगो के परिरक्षण मे तत्पर हो जाय, तो वह चमत्कारिक 
जनजागरण करने मे समर्थ हो सकेगी। कर्मयोगी व्यक्तियो के झुण्ड के 
झुण्ड यदि कार्य मे तत्पर हो जाये, तो अहिसा की सुदृढ़ आधार-शिला 
पर स्थित लोकोत्तर सजग ससार का स्थापन हो सकता है। अभी कुछ समय 
पूर्व यह दुःखद सवाद समाचार पत्रो मे छपा था, कि एक भ्रान्त हिन्दू 
भाई ने स्वप्न मे अपने इष्टदेव की प्रेरणा पाकर, जागने पर अपने प्रिय 
पुत्र की निर्मम हत्या कर दी। ऐसे कायों का सद्भाव रहना प्रबुद्ध भारत 
के गौरव के पूर्णतया प्रतिकूल है। लोगो के अन्तःकरण मे यह विचार 
प्रतिष्ठित कराने मे शासक और शासितो का कल्याण है, कि जिस प्रकार 
जिस दिशा मे सूर्य का उदय होता है, उसे “पूर्व” नाम से पुकारा जाता 
है उसी प्रकार जिस व्यक्ति, समाज या राष्ट्र मे अहिसा की प्रतिष्ठा होती 
है, वहा ही सुख के हेतु पवित्र धर्म का वास होता है। 


आज के प्रबुद्ध कहे जाने वाले राम राज्य को आदर्श मानने वाले 
हमारे शासन मे नरक के प्रतीक कसाईखानो का विद्यमान रहना, मनोविज्ञान 
के लिये निरपराध जीवो का शिकार किया जाना, मास भक्षण का अमर्यादित 
प्रचार होना, शासन द्वारा मास का व्यापार किया जाना, मछली वध को 
आवश्यक कर्त्तव्य मानना, अण्डे खाने का प्रचार करना आदि महान्‌ कलक 
की बाते है। हिसा पर विश्वास रखने वाले शासन मे इनकी अवस्थिति 
का ओचित्य समझा जा सकता था, किन्तु आज की नई दुनिया मे इनको 
अवस्थिति अत्यन्त शोचनीय तथा शीघ्र परिमार्जनीय है। जिस प्रकार चुनाव 
के अवसर पर विज्ञान द्वारा उपलब्ध प्रचार की सामग्री का उपयोग ले 
जमीन-आसमान एक किया जाता है, उसी प्रकार यदि उन प्रचार के विशिष्ट 
साधनो का उपयोग भारतीय शासन करे, तो महत्त्वपूर्ण लोकसेवा होगी। 
जनता-जनार्दन अथवा दरिद्र-नारायण की सेवा भी इसी मे समाविष्ट है। 


एक दिन जैनधर्माचार्य श्री शान्तिसागर महाराज से मैने जैन तीर्थ 
गजपथा मे उपस्थित होकर पूछा कि आजकल विपद्ग्रस्त मानवता के लिए 
भारतीय शासन को आप कल्याण का क्‍या मार्ग बतायेगे? आचार्यश्री ने 
कहा, लोगो को जैन शास्त्रो मे वर्णित रामचन्द्र, पाडवों आदि का चरित्र 
पढना चाहिये कि उन महापुरुषो ने अपने जीवन मे किस प्रकार धर्म को 
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रक्षा की और न्यायपूर्वक प्रजा का पालन किया। आचार्य श्री ने यह भी 
कहा, ''सज्जनो का रक्षण करना और दुर्जनो को दण्डित करना यह राजनीति 
है। राजा को सच्चे धर्म का लोप नहीं करना चाहिये और न मिथ्या-मार्ग 
का पोषण ही करना चाहिए। हिंसा, झूठ , चोरी, परस्त्रीसेबन तथा अतिलोभ 
इन पच पापो के करने वाले दडनीय है, ऐसा करने से राम-राज्य होगा। 
पुण्य की भी प्राप्ति होगी। हिसा आदि पाप ही अधर्म तथा अन्याय है। 
गृहस्थ इन पापो का स्थूल रूप से त्याग करता है। सत्य बोलने वाले को 
दड देना और झूठ बोलने वालो का पक्ष करना अनीति है।'” उन्होने यह 
महत्त्व की बात कही थी “राजा पर यदि कोई आक्रमण करे, तो उसे 
हटाने को राजा को प्रति-आक्रमण करना होगा। ऐसी विरोधी हिसा का 
त्यागी गृहस्थ नहीं है। शासक का धर्म है कि वह निरपराधी जीवो की 
रक्षा करे, शिकार खेलना बन्द कशवे, देवताओ के लिए किए जाने वाले 
बलिदान को रोके। दारु, मासादि का सेवन बन्द करावे। परस्त्री 
अपहरणकर्त्तुत को कडा दण्ड दे।”! 


“जुआ, मास, सुरा, वेश्या, आखेट (शिकार) , चोरी, परागना इन सात 
व्यसनो का सेवन महा पाप है। इनकी प्रवृत्ति को रोकना चाहिए। ये अनर्थ 
के काम समझाने से बन्द नहीं होगे। राज्य नियम से लोग डरते है। अत 
कानून के द्वारा पाप का प्रचार रोकना चाहिये। जीवो को सुमार्ग पर लगाना 
अत्याचार नही है। ऐसा करने से सर्वत्र शान्ति का प्रादुर्भाव होगा।'' सम्यक्‌ 
प्रयुक्त दण्ड के प्रभाव से पापी जीव पापो से दूर रहते है। समतभद्ग स्वामी 
ने लिखा है- 


जनोतिलोलोप्यनुबधदोषतो । 
भयाद्‌ कार्येष्विह न प्रवर्तते ॥॥8॥ स्व स्तो 


“परम आसक्ति धारण करने से अत्यन्त विषयासक् व्यक्ति भी परस्त्री 
सेवन आदि अकार्यों मे राज्य के त्रासादि भय से प्रवृत्ति नही करता है- 
इससे यह स्पष्ट होता है कि बडे-बडे महर्षिमय भी दण्डनीति को उपयोगी 
*तथा लोकहित साधक मानते थे। अत: यदि शासन जीवो की पापमय प्रवृत्ति 
में परिवर्तन चाहता है तो उसे कठोर दण्ड का प्रयोग करने मे डरना नहीं 
चाहिए। 
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यम इवापराधिषु दण्ड प्रणयनेन विद्यमाने राशि न प्रजा: 
स्वमर्यादामतिक्रामन्ति, पसीदन्ति च त्रिवर्गफला विभूतयः 

-नीति वाक्यामृत 5, 49 


गणतत्र शासन मे अल्पकाल के लिए शासन का अधिकार पाने वाले 
यह सोच सकते है, कि यदि हमने जनता की रुचि का पोषण नही किया, 
तो अगले चुनाव मे हमे जनमत न मिलेगा, अत: विषयासक्त जनता को 
खुश करने का कार्य करते रहना चाहिए। ऐसे जनहित के शत्रु परम स्वार्थी 
तथा खुशामदी व्यक्ति शासन की नौका को ठीक प्रकार कभी भी किनारे 
नही लगाएगे। स्वर्गीय प्रधानमत्री श्री नेहरू ने एक बार कहा था कि नेता 
का कर्तव्य है कि इस बात का विचार न करे कि मेरे कार्य से जनता 
खुश होती है या अप्रसन्‍न होती है। उसे बिना भय के सच्चे तथा कल्याण 
के रास्ते को बताना चाहिए। नीति वाक्यामृत मे आचार्य सोमदेव ने 
अपराधियो को दण्डित करना शासक का दृषण नहीं, भूषण माना है, 
“अपराधकारिषु प्रशमो यतीना भूषण, न महीपतीनाम्‌'-(6-सू 
37)। उन्होने धर्म, अर्थ और काम रूप त्रिवर्ग जिसके फल है, उस राज्य 
को प्रणाम किया हे, “अथ धर्मार्थकामफलाय राज्याय नम:'' (-)। 
यदि राज्य सत्ता द्वारा धर्म आदि का पोषण नही होता है, दुष्टो तथा दुष्टवृत्तियो 
पर कठोर अकुश नही लगाया जाता है तो वह राज्य अत्यन्त दुःखो से 
परिपूर्ण नरक का कारण होता है। आचार्य कहते है, “अन्यथा पुनर्नरकाय 
राज्यम'' (“6-42)। माता-पिता बच्चे के हित को भुलाकर उसे प्रसन्‍न 
करने का मार्ग अपनाए तो वे यथार्थ मे अपनी सतति के शत्रु माने जाएगे। 
इस कारण गणतत्र भारत के विशिष्ट जिम्मेदार तथा प्रभावशाली अधिकारियों 
तथा लोकनेताओ का कर्तव्य है कि बे जीववध से सम्बन्ध रखने वाले 
शासन के रग ढग मे अविलम्ब सुधार करे। सर्वज्ञ पद को प्राप्त कर जैन 
तीर्थंकरो ने इस शाश्वतिक सत्य को प्राप्त किया था कि शारीरिक, मानसिक 
तथा आध्यात्मिक सभी प्रकार के कष्टो का मूल कारण हिसात्मक जीवन 
है। अहिसा समृद्धि, शान्ति तथा सौमनस्य की जननी है। वह अहिसा तत्त्व 
ही 'परमन्रह्म' है-““अहिसाभूताना जगति बिदित ब्रह्मपरमम्‌'' 
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जिनकी अद्भुत अहिसा केवल मनुष्य घात को ही हिसा घोषित करती 
है और जो पशुओ के प्राणहरण को दोषास्पद नही मानते है, उनकी दृष्टि 
को उन्मीलित करते हुए विश्वकवि रबीन्द्रबाबू कहते है, “हमारे देश 
मे जो धर्म का आदर्श है, वह हृदय की चीज हे। बाहरी घेरे मे रहने की 
नही है। हम यदि 57०09 ० ॥6-जीवन की महत्ता को एक बार स्वीकार 
करते है तो फिर पशु-पक्षी, कीट, पतग आदि किसी पर इसकी हद्द नही 
बाध लेते है। हम लोगो के धर्म की रचना स्वार्थ के स्थान मे स्वाभाविक 
नियम ने ली है। धर्म के नियम ने ही स्वार्थ को सयत रखने की चेष्टा 
की है।'' जिस अन्त-करण मे जीव दया का पवित्र भाव जग गया, वह 
सभी प्राणियो को अपनी करुणा द्वारा सुखी करने का उद्योग करेगा। करुणा 
का भाव अविभक्‍त रहता है जहाँ आत्मीयो के प्रति स्नेह और दूसरो के 
प्रति विद्वेष का भाव रहता है, वहा पवित्र अहिसा के सिवाय अन्य मानवोचित 
सद्‌गुणो की भी मृत्यु हो जाती है। अतएवं जीवन मे सामज्जस्य, स्थिरता 
और सात्त्विकता की अवस्थिति के लिए करुणामूलक प्रवृत्तियो का जागरण 
जरूरी है। 


कहते है, अमेरिका के राष्ट्रपति एक समय आवश्यक कार्य से 
भव्य-भूषायुक्त होकर शाही सवारी पर जा रहे थे, कि मार्ग मे एक वराह 
को पक मे निमग्न देखा और यह सोचा कि यदि इसकी तत्काल सहायता 
नही की गई, तो यह मर जायगा, अत, करुणापूर्ण हृदय की प्रेरणा से 
वे उसी समय कीचड मे घुस गए और उस दु-खी जीव के प्राणो का 
रक्षण किया। लोगो ने उनसे पूछा कि ऐसा उन्होने स्वय क्यो किया, दूसरे 
को आज्ञा देकर भी वे यह कार्य कर सकते थे? उन्होने उत्तर दिया कि 
उस प्राणी को छटपटाते देख मेरे हृदय मे बडी वेदना हुई, अतः मै दूसरे 
का सहारा लेने के विषय मे विचार तक न कर सका और तुरन्त प्राण 
बचाने के कार्य मे निरत हो गया। वास्तव मे जहा सच्ची अहिसा की जागृति 
होती है, वहा मनुष्य अमनुष्य का भेद नही किया जाता है। 


इस करुणा के कार्य से मनुष्य को अनुपम आनन्द प्राप्त होता है। 
करुणा की निधि को जगत्‌ को कितना ही दो, इससे दातार मे कोई भी 
कमी नही आती, प्रत्युत वह महान्‌ आत्मीक शक्ति का सग्रह करते जाता 
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है। वेदान्ती की भाषा मे जैसे सर्वत्र ब्रह्म का वास कहा जाता है, इस शैली 
से यदि सत्य तत्त्व का निरूपण किया जाय, तो कहना होगा, सर्व उन्‍नतिकारी 
प्रवृत्तियो मे अहिसा का अस्तित्व अवश्यभावी है। जितने अश मे अहिसा 
महाविद्या का अधिवास है, उतने अश में ही वास्तविक विकास और सुख 
है। 'अमृतत्व का कारण अहिसा है, और हिसा मृत्यु और सर्वनाश का 
द्वार है। "गीता मे कहा है-कल्याणपूर्ण कार्य करने वाला दुर्गति को नहीं 
प्राप्त करता है, आज कल्याण करने की उपदेशपूर्ण सर्वव अधिक सुनी 
जाती है, किन्तु आवश्यकता है पुण्याचरण की। पथप्रदर्शक लोग प्राय: 
असयम और प्रतारणापूर्ण प्रवृत्ति करते है, इससे उनकी वाणी का जगत्‌ 
के हृदय पर कोई भी असर नही पडता है। हिन्दू पुराणो मे कहा है, ब्रह्मदेव 
ने तिलोत्तमा अप्सरा के रूप को देखकर अपने को चतुरानन बनाया। बाद 
मे जब अप्सरा ने ऊपर नृत्य आरभ किया, तो पचम मुख बनाने का प्रयत्न 
किया। पुण्य क्षीण हो जाने से वह राक्षस का मुख बन गया। ऐसा ही हाल 
अहिसा का आदेश, उपदेश देने वाले हमारे राष्ट्र के बहुत से पथ-प्रदर्शको 
का हो गया है। श्री चपतराय जैन ने इसीलिए यह महत्त्वपूर्ण वाक्य लिखा 
था, कि “आज करुणा और दया का पता नही है। उनकी ओट मे कपट 
और दुराचार को छुपाया जाता है।'!१ 


जैनशासन कहता है, यदि तुम हिसादि पापो मे मग्न रहे आए, तो 
न तो नेता लोग तुम्हे बचा सकंगे और न तुम्हारा ' आस्मानी बाप ही तुम्हारे 
काम आयेगा। देश यदि अहिसा पथ से विचलित न हुआ होता तो इस 
“सुजला सुफला' भूमिवासियो की इतनी चिन्तनीय स्थिति न बनती जिसके 
कारण भारत के अन्तिम गवर्नर जनरल राजाजी को 949 के स्वाधीनता 
दिवस पर अन्न को परब्रह्म बताना पडा था। यथार्थ मे सच्चा पर-न्रह्म 
अहिसा है। आज वासना मे फँसने के कारण हम दु.खी हो रहे है। भोग 
और वैभव को परमार्थ सत्य मानने वाले यह सोचते है कि जनता का 
जीवन स्तर (5॥॥7020 ० ॥५श॥8) जितना अधिक बढा होगा, उतनी ही 
अधिक शान्ति और समृद्धि होगी। यह एक मधुर तथा मोहक भ्रम है। इसे 
भी सभी मानेगे कि जीवन की आवश्यक वस्तुओ से कोई भी व्यक्ति 
वंचित न रहे, किन्तु विलासितावर्द्धध एव आमोद-प्रमोदप्रद पदार्थों के विषय 
मे यही बात उपयुक्त सोचना कल्याणकारी न होगा? 
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भारतीय दृष्टि से तो वास्तविक महिमा का उद्भव तब प्रारम्भ होता 
है, जब व्यक्ति या समाज यथाशक्ति अपनी आवश्यकतानुसार भोग की 
सामग्री को मर्यादित करते हुए क्रमशः उनको भी घटाते जाते है। इसी 
से विश्व के अमर्यादित वैभव का अधिपति चक्रवर्ती, दिगम्बर श्रमण को 
महान्‌ मान, अपनी प्रणामाजलि अर्पित करते हुए उनकी चरण-रज से अपने 
को कृतार्थ सोच यह आकाक्षा करता है, कि आत्म-जागृति का सूर्य उदित 
होकर मेरी भोग-तत्रता की निबिड-निशा को दूर करे। जैनशासन मे दिगम्बर 
गुरु, दिगम्बर मूर्ति की आराधना का यही अतस्तत्व है। 


भोग और वैभव पराकाष्ठा को प्राप्त होने पर भी परितृप्ति प्रदान 
करने मे असमर्थ है। गुणभद्र आचार्य ने उत्तर पुराण मे भगवान शीतलनाथ 
की मानसिक विषयो से विरक्ति का कारण इस प्रकार अंकित किया है। 
भगवान सोचते है- 


विषयैरेव चेत्सौख्य तेषा पर्यन्तगोस्म्यहम । 

तत* कुतो न में तृप्ति मिथ्या वैषधयिक सुखम्‌ ॥56-4॥ 
औवदासीन्य सुखतच्य सति मोहे कुतस्तत । 

मोहारिरेव निर्मूल विलय प्रापये दुतम्‌ ॥56-42॥ 


यदि विषयो मे ही सुख है तो मै अपार सुख सामग्री सम्पन्न हूँ, 
तब मुझे क्यो नहीं तृप्तता प्राप्त होती है? अत* इन्द्रियों के पोषक विषयो 
से उत्पन्न सुख मिथ्या है। 


सच्चा सुख उदासीन परणति मे है। मोहनीय कर्म के होते हुए वह 
उदासीनताजन्य आनन्द केसे फ्राप्त होगा। अत मै शीघ्र ही मोहरूप शत्रु 
को नष्ट करूँगा। 


इस सासारिक विभूति एवं वैभव और इनसे समन्वित सौभाग्यशाली 
कहे जाने वाले सम्पन्नो का सर्वागीण पर्यवेक्षण करने के उपरान्त आचार्य 
पूज्यपाद कहते है कि ये इन्द्रियजनित सुख पहले अपनी मोहन-मूर्ति दिखा 
लालसा को जगा प्रारभ मे ही व्यथा उत्पन्न करते है। कदाचित देव तथा 
पुरुषार्थ का योग मिलने से अभीष्ट वस्तु मिल गई तो उससे तृप्ति नहीं 
हो पाती तथा जीव उसका ऐसा दास बन जाता है कि उससे वे विषय 
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भोग नहीं छूट पाते। तत्त्व की बात तो यह है कि अक्षय सुख तथा शान्ति 
के केन्द्र स्थल आत्मा पर दृष्टि न दे हम वाह्य पदार्थों की ओर सुख की 
आशा से जाते है और अन्त मे अभीष्ट आनन्द की उपलब्धि के अभाव 
मे हमारा मन खेद खिन्‍न होता है। इस जीव की चेष्टा उस हरिण सदृश 
है जो कस्तूरी की सौरभ को बाहरी वस्तु सोचकर उसे खोजता फिरता 
है। एक ग्रामीण लोकोक्ति है- 


“मृगनाभि मे सुगधि, सूँधे वो घास गन्धी । 
वुनिया सभी है अन्धी, समझे नहीं इशारा ।'' 


विचारक व्यक्ति वैभव के मध्य रहता हुआ भी आत्म निरीक्षण के 
क्षण मे यह अनुभव करता है कि यह दिखने वाली समृद्धि वास्तव मे 
कैसी है। अमेरिका के पूर्व राष्ट्रपति टूमेन मेक्सिको के समीपवर्ती पेराकुटी 
के ज्वालामुखी को देखकर कहते थे, “मै जिस ज्वालामुखी पर वाशिगटन 
मे बैठा हू, उसकी तुलना मे यह ज्वालामुखी कुछ भी नही है।'' यथार्थ 
मे भौतिक अभ्युदय के पीछे चिन्ताए और आकूलताए उसी तरह दौडा 
करती है, जिस प्रकार चीटियाँ चीनी का पीछा करती है। सर विस्टन 
अर्चिल ने बेडेन पावल के विषय मे प्रकाश डालते हुए यह लिखा था 
कि वह जीवन मे सतोष को बडी निधि मानता था। अपने अंतिम सदेश 
मे बेडेन पावल ने कहा था- 
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“जो सामग्री तुम्हे प्राप्त है उससे सन्तुष्ट होते हुए उसका श्रेष्ठ रूप मे 
उपयोग करो। सुख पाने का सच्चा उपाय यही है कि तुम दूसरो को सुख 
प्रदान करो। तुम इस जगत को छोडने के पूर्व पहले की अपेक्षा विशेष सुखी 
बनाओ और जब तुम्हारे मरण का समय आबे तो तुम इस प्रसन्‍न भाव से 
मरण करो कि मैने अपना समय व्यर्थ न खोकर श्रेष्ठ कार्य किए है।'' 
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दूसरो को सुखी बनाना, उनके कष्ट निवारण करने मे तो कुछ विशेष 
श्रम, उद्योग या बाह्य सामग्री की आवश्यकता पडती है। दूसरो को दुःख 
न देने के कार्य मे अपने मनोबल और आत्मशक्ति की आवश्यकता है। 
स्वार्थपूर्ति या क्रोधादि के आवेशवश मनुष्य दूसरो को कष्ट देने मे नहीं 
हिचकिचाता है। विवेक कौ ज्योति जागने पर “आत्मवत्‌ सर्वभूतेषु' 
सिद्धान्त से प्रेरणा और प्रकाश पाकर व्यक्ति दूसरो को दुःखी करने की 
दुष्ट प्रवृत्ति से अपने आपको रोक सकता है। यह मानवता की आवाज 
है, जो कहती है तुम सुख नही दे सकते, तो कृपा कर दुःख तो न दो। 
सोचो, दूसरा भी तुम्हारा अनुकरण करे, तो आपकी क्या स्थिति होगी? 


बैनथम ने अपने ' अर्थशास्त्र' मे कितनी सुन्दर बात लिखी है , '' प्रत्येक 
व्यक्ति को सभी सेव्य पदार्थों की प्राप्ति हो सके, अर्थात्‌ उसकी इच्छानुसार 
उसका जीवन स्तर बना दिया जाय, यह सभव नही है। हा! यदि सभी 
लोग जैन सदृश होते तो यह सभव था, कारण भारतीयो के जैन नामक 
वर्ग मे अपनी भौतिक आकाक्षाओ को सयत करना तथा उनका निरोध 
करना पाया जाता है। दूसरा उपाय यह होगा, कि यदि दिव्य लोक से बहुधा 
तथा विपुल मात्रा मे भोग्य पदार्थ आते जावे, तो काम बन जाय, किन्तु 
वस्तु-स्थिति को दृष्टिपण मे रखते हुए ऐसा नहीं किया जा 
सकता है।''० 


अतएब आज के भोग प्रचुर जगत्‌ की जीवन-नोका को विपत्ति की 
भवर से बचाने के लिए “अपरिग्रहवाद' या सयत-मनोवृत्ति रूप उज्ज्वल 
आलोक-स्तभ (78॥/ प्05८) की आवश्यकता है। परिग्रह की वृद्धि आत्मा 
को दबाते हुए इस जीव को गतप्राण सा बना देती है। इसी से आचार्य 
नेमिचद्र सिद्धान्त चक्रवर्ती ने 'मुच्छा परिग्ग हो' परिग्रह को मूर्च्छा 
बताया है। लौकिक मूर्च्छा मे बेहोशी के कारण बाह्य वस्तुओ का उचित 
भान नही रहता है। इसी प्रकार इस अलोकिक मूर्च्छा मे बाह्य वस्तुओ 
का ही भान रहता है, किन्तु नित्य तथा आनद के सिधु मे अपनी आत्मा 
की पूर्णतया विस्मृति होती है। आज की मूर्छित-मानवता को अपरिग्रहवाद 
की सजीवनी सेवन कराना आवश्यक है। अमर्यादित जीवन-स्तर बढाने 
से क्‍या कभी भी तृप्ति की उपलब्धि हो सकी है? परिग्रहवाद के शिखर 
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पर समासीन अमेरिका के जीवन का सम्यक्‌ परिशीलन करने वाले विद्वान्‌ 
डा० कुमार स्वामी ने लिखा था “स्नान टब, रेडियो, रेफ्रिजेरेटर आदि 
आनन्दप्रद पदार्थों की अपेक्षा जीवन विशेष महत्त्वपूर्ण है। मुझे तो यह प्रतीत 
होता है, कि जीवन-स्तर जितना बडा होता है, सस्कृति उतनी ही अल्प 
होती है। ऐसा कैसे? पचास प्रतिशत से अधिक अमेरिकन लोगो मे ऐसे 
मिलेगे, जिन्होने अपने जीवन मे कोई ग्रन्थ ही नही खरीदा हो; और उनका 
ही जीवन-स्तर सारे विश्व मे सबसे ऊँचा है। साक्षरता शिक्षा नही है और 
शिक्षा सस्कृति नही है।''? 


कभी-कभी वैभव की वृद्धि होने पर मनुष्य मे अविवेक की भी 
वृद्धि उसी अनुपात से होती है। सम्पन्न व्यक्तियों की मूर्खतापूर्ण चेष्टाए 
भी धन लोलुपियो के द्वारा प्रशंसित होती है। जैसे उन्मत्त व्यक्ति अपना 
मानसिक सन्तुलन खो देता है, ऐसी ही स्थिति वैभवशील व्यक्तियो की 
हो जाती है। विश्व के सभी सन्‍्तो ने इस मनुष्य जीवन को अत्यन्त महत्वपूर्ण 
माना है। किन्तु भोगाकाक्षी इस नरजन्म की महत्ता को तनिक भी ध्यान 
मे नहीं लाता। अमेरिका का धन कुबेर कोडक का जीवन बडे सुख से 
व्यतीत हो रहा था। उसके दिमाग मे एक विचित्र कल्पना आई। उसने 
सोचा, मेरे सुख मे कभी बाधा न आवे इसलिए उसने गोली मारकर स्वय 
का जीवन समाप्त कर दिया। अपने मित्रो के लिए लिखे गए पत्र मे उसने 
लिखा था कि “'मेरा काम पूरा हो गया।'” भोग और विलासिता की भँवर 
मे चक्कर मारने वाले जीव की बडी दयनीय दशा होती है। 


समृद्ध और सुखी भारत के भाग्य विधाता चद्रगुप्त मौर्य के प्रधान 
सचिव चाणक्य के प्रभाव और शक्ति को कौन नही जानता, किन्तु कवि 
विशाखादत्त के शब्दो मे उस महान्‌ व्यक्ति का निवास-स्थान एक 
साधारण-सी झोपडी थी। उसकी दीवारे जीर्ण थी।” अर्थ के प्रति निस्पृष् 
व्यक्तियो की वृद्धि मे ही मानवता के विकास की मगल-ज्योति दिखाई 
पडती है। 


मोहिनी मूर्ति वाली आधुनिक सभ्यता की कठोर शब्दों मे आलोचना 
करते हुए “विश्व सस्कृति का भविष्य” निबन्ध मे राष्ट्रपति डा० सर 
राधाकृष्णन्‌ कहते है, '' आधुनिक सभ्यता “आर्थिक बर्बरता' की मंजिल 
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पर है। वह तो अधिकाश रूप मे ससार और अधिकार के पीछे दौड रही 
है और आत्मा तथा उसकी पूर्णता की ओर ध्यान देने की परवाह नही 
करती है। आज की व्यस्तता वेगगति और नैतिक विकास इतना अवकाश 
ही नही लेने देती कि आत्मविकास के द्वारा सभ्यता के वास्तविक विकास 
का काम कर सके।'”” वे यह भी लिखते हे कि “हम अपने को सभ्य 
इसलिए नही कह सकते कि, आधुनिक वैज्ञानिक वायुयान, रेडियो, 
टेलीविजन, टेलीफोन और टाइपराइटर काम में लाते है। बदर को साइकिल 
चलाना, गिलास मे पानी पीना और तम्बाखू का पाइप पीना सिखा दिया 
जा सकता है, फिर वह रहेगा बदर ही। शैल्पिक निपुणता का नैतिक विकास 
से बहुत कम सम्बन्ध है।'' अतः सच्चे कल्याण की दृष्टि से आवश्यक 
है कि काल्पनिक सभ्यता के शैल-शिखर पर समासीन जगत्‌ का नशा 
उतारा जाय और यह तत्त्व समझाया जाय, कि सच्ची सभ्यता का जागरण 
सदाचरण, अहिसात्मक वृत्ति तथा सतोषपूर्ण जीवन से होता है।' 'सदय 
हृदय हुए! बिना मनुष्य यथार्थ मे नररूपधारी राक्षस ही बन जाता है। मानवता 
का पथ राक्षसी जीवन के पूर्ण परिवर्तन करने मे है। उसे आर्थिक बर्बरता 
से यथा सभव बचना होगा। 


जहा तक पुण्याचरण का सम्बन्ध है, वहा तक यह कहना होगा कि 
शासक ओर शासितो को सयम और सदाचार का समान रूप से परिपालन 
करना आवश्यक है। शासको को अधिकारारूढ होने पर यह नही सोचना 
चाहिए कि जब तक हमारा पद सुरक्षित है, तब तक हम कितना ही 
छलकपट, घूस, पापाचार का जीवन बितावे, हमारा कोई कुछ नहीं कर 
सकता है। उनको स्मरण रखना चाहिए कि पुण्य की सपत्ति समाप्त होने 
के पश्चात्‌ समाज मरी मक्खी के समान उनको निकाल फेकेगा और फिर 
उनको कोई दो कौडी म॑ भो न पूछेगा। अधिकार के मद मे अपने आपको 
नहीं भूलना चाहिए। अधिकारी जब तक न सुधरेगा, तब तक प्रजा का 
नेतिक स्तर कैसे उन्‍नत होगा? सन्‌ 947 मे स्वतत्रता प्राप्त भारत का 
जो नैतिक स्तर था, वह अब नही है। ऐसा लगता है कि देश ने विदेशी 
सत्ता से अपना पिण्ड छुडाया, तो भ्रष्टाचार, अप्रामाणिकता, धूर्तता आदि 
अमगल प्रवृत्तियो की आधीनता उसने शिरोधार्य कर ली। अधिकारी जनता 
को बडी मीठी बाते सुनाते हुए कहते है, हम तो जनता के सेवक है, 
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आप लोग व्यापार, व्यवहार तथा आचार मे सत्य और 'प्रामाणिकता को 
प्रतिष्ठित कर ले, तो देश की स्थिति क्षणभर मे सुधर' जायगी। प्रजा कहती 
है बडे लोगो के चरित्र का जगतू पर प्रभाव पडता है। यह दृष्टि मिथ्या 
नही मानी जा सकती है। व्यास ने कहा है। 


भद्यदाचरित श्रेष्ठस्तत्तदेवेतरो जन: । 
स यत्प्रमाण कुरुते लोकस्तदनुवर्तते ॥ 


श्रेष्ठ व्यक्तियो के आचार के अनुसार अन्य लोगो का आचरण होता 
है। वह जिस आचार को स्वीकार करता है, लोक उसी का अनुकरण 
करता है। ऐसी स्थिति मे शासन सूत्र धारको का कर्तव्य है कि सर्वप्रथम 
अपने आप को निर्मल और स्वच्छ बनावे, तब प्रजा मे उनके कथन का 
मूल्य होगा। 


सोमदेव सूरि की सूक्ति कितनी मार्मिक है, राजा यदि ““चौरेषु 
मिलित. कत: क्षेम: प्रजानाम्‌''। शासक को अन्याय का पक्षपाती न होकर 
न्याय, सत्य, करुणा का वन्दक होना चाहिए। पापियो को दिखने वाली 
उनन्‍नति सुरचाप सदुश अल्पकाल मे ही विनष्ट होने बाली है। डाक्टर 
इकबाल का पश्चिम की भोग चतुर सभ्यता के प्रति कितना सुन्दर और 
सत्य कथन है- 


“तुम्हारी तहजीब अपने खजर से आप ही खुदकुशी करेगी | 
जो शाखे नाजुक पै आशियाना बना नापायादार होगा ॥”' 


जिस प्रकार धर्मचक्र प्रेमी सम्राट, अशोक ने सत्य, अहिसा, शील, 
सदाचार आदि पुण्य प्रवृत्तियो के प्रचार मे अपने सपूर्ण परिवार तथा शासन 
शक्ति को लगाकर देश मे नूतन जीवन ज्योति जगा दी थी, उसी प्रकार 
यदि बापू का नाम जपने वाला हमारा भारत-शासन हिसा के विरुद्ध युद्ध 
बोल कर “दया पर दैवतम्‌' की सर्वत्र प्रतिष्ठा स्थापित करने के उद्योग 
मे लग जाए, तो भारत यथार्थ मे अशोक, सुखी ओर अपराजित बन कर 
जगत्‌ को समृद्ध करने मे सच्ची सहायता दे सकता है। आचार्य सोमदेव 
का यह सूत्र अत्यन्त गभीर और महत्वास्पद है, “न खुल भूतद्गुह्दा कापि 
क्रिया प्रसूते श्रेयासि''-(, 5 नी.वा ) “'जीवो के प्रति क्रूरता पूर्ण वृत्ति 
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धारण करने वालो का कार्य कल्याणप्रद नही होता है।'' समस्त विश्व के 
शासको और कर्णधारों को उपरोक्त सूत्र की ओर ध्यान देना आवश्यक 
है यदि वे यथार्थ मे व्यक्ति ओर समष्टि मे सच्चे सुख और शान्ति का 
दर्शन करने की हार्दिक अभिलाषा रखते है। महावीर, बुद्ध, राम, कृष्ण, 
ईसा, मूसा, नानक, जरदुस्त्र आदि प्रमुख भारतीय धर्मो के महापुरुषो के 
जन्म दिनो को देश मे अहिसा दिवस घोषित कराकर जनता मे सत्य और 
अहिसा के पुण्यभाव भरने का कार्य सहज ही हमारे शासक कर सकते 
है। सपूर्ण विश्व का अहिसा की ओर ध्यान खीचने के लिए यदि एक 
* अतर्राष्ट्रीय बधुत्व'* दिन मनाने का राष्ट्रसघ के द्वारा कार्य किया जाय, 
तो सहज की कार्य बन सकता है। राष्ट्रसघ का सास्कृतिक विभाग इस 
सम्बन्ध मे महत्त्वपूर्ण सेवा कर सकता है। क्या भारतीय शासन के सूत्रधार 
इस ओर ध्यान देने की कृपा करेगे? इस प्रकार चतुरता के साथ जनता 
के नैतिक स्तर को उन्नत करने के और भी उपाय किए जा सकते है। 


आज जो देश-विदेश मे आर्थिक सकट की प्रचण्ड अग्नि प्रज्वलित 
हो गई है, उसका सुधार कुछ लोग रूस की पद्धति पर अर्थव्यवस्था का 
प्रसार मानते है, इससे वे गरीबी ओर अभाव का अन्त कर देगे, ऐसा सोचा 
जाता है। कोई कोई यत्रवाद के अमर्यादित प्रसार द्वारा जगत्‌ मे सुख की 
बस्ती बसाने की बात विचारते है। वे सोचते है कि इस ध्येय की पुष्टि 
या पूर्ति निमित्त प्राजहहरण आदि क्रूर कर्म करना भी बुरा नहीं है। उनकी 
धारणा है, कि औद्योगिक उत्क्रान्ति के कारण जो सपत्ति का एक जगह 
पूजीकरण प्रारभ हुआ, उसकी चिकित्सा है सपत्ति को समाज की वस्तु 
बनाया जाए, ताकि सभी समान रूप से उसका लाभ ले सके। इस प्रक्रिया 
मे अतिरेकवाद का दोष विद्यमान है। यह ठीक है, कि धन सपन्न वर्ग 
को अपने को धन का ट्रस्टी सरीखा समझ अनावश्यक द्रव्य को लोकहित 
मे लगाना चाहिए। इसी से कवि ने कहा कि “महान्‌ पुरुष मेघ के समान 
द्रव्य-जल का सग्रह करके जगत्‌ हितार्थ उसका पुन परित्याग करते है।' 
जैन आचार्यो ने गृहस्थ के आवश्यक दैनिक कार्यो मे त्याग की परिगणना 
की है, किन्तु इसका यह अर्थ नही है कि शासन सत्ता या पशुबल के 
द्वारा किसी के सग्रहीत अर्थ को समाज की सपत्ति मान छीन लिया जाए। 
द्रव्य का सम्यक्‌ उपयोग न करने वालो का उन्मूलन करने के स्थान मे 
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उनका समुचित सुधार उचित है। दूर के पदार्थ प्राय: पर्वतमाला के समान 
मनोरम मालूम पडते है। इसी प्रकार विविध वादों से समाकुल रूस आदि 
देश सुखी और समृद्ध बताए जाते है, किन्तु उनके अतस्तत्त्व से परिचित 
लोग कहते है, कि वहा आतकवाद का “मारूवाद्य' निरन्तर बजता है। रूस 
मे पाँच वर्ष तक बन्दी रहने वाले पोलेण्ड के एक उच्च सेनानायक ने 
'॒लोब' के सवाददाताओ से कोलबो से आस्ट्रेलिया जाते समय कहा था, 
कि रूस की सरकार वस्तुतः प्रजातत्र पर नही, आतकवाद पर अधिष्ठित 
है। रूसियो को यह नही ज्ञात है कि बाहर की दुनिया मे क्‍या हो रहा 
है। वे अनेक प्रकार की परतन्त्रताओ को सुनहरी साकलो से जकडे हुए 
है। जो भी हो, भारतवर्ष का कल्याण पश्चिम की अन्ध-आराधना मे नहीं 
है। इसकी आर्थिक समस्या का सुन्दर सुधार गाधी जी की विचारपूर्ण 
योजनाओ के सम्यक्‌ विकास मे विद्यमान है। यथार्थ मे जीवदया, सत्य, 
अचोर्य आदि सद्वृत्तियो का सम्यक्‌ परिरक्षण करते हुए जो भी देशी विदेशी 
लोकोपयोगी उपाय या योजनाएँ आवे उनका अभिनन्दन करने मे कोई बुराई 
नहीं है। हा, जिस योजना द्वारा अहिसा आदि की पुण्य ज्योति क्षीण हो, 
वह कभी भी स्वागत करने योग्य नहीं है। 


आर्थिक समस्या के सुधार के लिए पश्चिमी प्रक्रिया को भयावह 
बताते हुए उस दिन आचार्य शान्तिसागर महाराज ने कहा था, “'पूर्वभव 
मे दया, दान, तपादि के द्वारा इस जन्म मे धन वेभव प्राप्त होता है। हिसादि 
पाँच पापो के आचरण से जीव पापी होता है, और वह पाप के उदय 
से दुःख पाता है। पापी और पुण्यात्मा को समान करना अन्याय है। सबको 
समान बनाने पर व्यसनो की वृद्धि होगी। पापी जीव को धन मिलने पर 
वह पाप कर्मो मे अधिक लिप्त होगा।'' आचार्य श्री ने यह भी कहा कि 
“सज्जन शासक गरीबो के उद्धार का उपाय करता है। हृष्ट-पुष्ट जीविका 
विहीन गरीबो को वह योग्य धन्धो मे लगाता है। अतिवृद्ध , अगहीन, असमर्थ 
दीनो का रक्षण करता है।'' 


भारतीय सस्कृति अत्यन्त पुरातन है। अगणित परिवर्तनो और क्रान्तियो 
के मध्य मे भी उसके द्वारा जगत्‌ को अभय और आनन्द प्राप्त हुआ है। 
अतः पराधीन भारत मे उत्पन्न विषम समस्याओ का उपचार भारतीय सन्‍्तो 
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के द्वारा चिर परीक्षित करुणामूलक तथा न्याय-समर्थित योजनाओ को 
अगीकार करना है। जिस शैली पर गुलाब का पोषण होता है, उस पद्धति 
द्वारा कमल का विकास नहीं होता, इसी प्रकार भौतिकवाद के उपासक 
पश्चिम की समस्याओ का उपाय आध्यात्मिक के आराधक भारत के लिए 
उपाय तथा आपत्तिप्रद होगा। भारतोद्धार की अनेक योजनाओ में जीवधात 
को भी, पश्चिम की पद्धति पर उपयुक्त माना जाने लगा है, यह बात 
परिणाम मे अमगल को प्रदान करेगी। अहिसानुप्राणित प्रवृत्तियो के द्वारा 
ही वास्तविक कल्याण होगा। आज के भौतिकवाद के वातावरण मे पोषित 
मनुष्य का हृदय पाषाण का हो जाता है। डचमेन नाम के जर्मन ने 0 
लाख यहूदियो को गैस की भूटी मे मारा था और हिटलर के आदेशानुसार 
30 लाख स्त्री-पुरुषो को मरवाया था। इन व्याधवृत्ति वालो की दृष्टि मे 
अन्य मनुष्य का जीवन मच्छरों के समान रहता हेै। 


वर्तमान युग के लिए साधुचेतस्क बाबू राजेन्द्र प्रसाद जी का यह 
कथन बडा महत्वपूर्ण है। ''आज बौद्धिक विकास के साथ अहिसा, सयम 
तथा अनुशासन की आवश्यकता बढ गई है।'” (सन्‌ 967 अप्रैल, महावीर 
जयती)। आज जीवन का नैतिक स्तर (7709 ४४॥७८४) शून्य रूप सा हो 
गया है। सरलता तथा सादगी को भुलाकर विलासिता तथा श्रुगार भावना 
को महत्व दिया जा रहा है। इससे शहद मे गिरी हुई मरणोन्मुख मक्षिका 
सदृश आज के विलासी तथा स्वार्थी मानव की स्थिति हो गई है। वह 
अतर्जात्मा की आवाज को तनिक भी नही सुनता है। उसे यह स्मरण रखना 
होगा, कि जो-जो सामाजिक , लौकिक, राजनैतिक आर्थिक समस्याएँ मूलत 
हिसामयी है, उनके द्वारा शाश्वतिक अभ्युदय की उपलब्धि कभी भी नहीं 
हो सकती है। जैन तीर्थकरो ने अपनी महान्‌ साधना के द्वारा यह सत्य 
प्राप्तकिया कि आत्मा का पोषण वस्तुत: तब ही होगा, जब कि यह अपनी 
लालसाओ और वासनाओ की अमर्यादित वृद्धि को रोककर चक्षुओ का 
शोषण करेगा। भोग और विषयो की मोहनी धूलि से अपने ज्ञान चक्षुओ 
का रक्षण करना चाहिए। जिस अन्तःकरण मे इस जगत्‌ की क्षणिकता 
प्रतिष्ठित रहेगी, वह मानव अपथ मे प्रवृत्ति नहीं करेगा। ऐसे 'आत्मवान्‌' 
पुरुषार्थियो के हाथ मे सभी शास्त्र ममलमय विश्व-निर्माण मे सहायक होते 
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है। अस्वस्थ, प्रतारित और पीडित मानवता का कल्याण प्राणी मात्र के 
प्रति बन्धुत्व का व्यवहार और पुण्याचरण करने मे है। इसके द्वारा समन्तभद्र 
ससार का निर्माण हो सकता है। एक महान्‌ आचार्य का उपदेश है- 





धर्म आयरह सदा, पाव वुरेण परिहरह।* 


विश्वशांति के हेतु जैनशासन का आराधक जिनेन्द्र से प्रतिदिन प्रार्थना 
करता है - 


प्रध्वस्तधाति-कर्माण: केवलज्ञान भास्करा: । 
कुर्वन्तु जगत. शाति वृषभाद्या जिनेश्वरा: ॥ 


जुैे है है 
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श्रीमते सकलज्ञान-सम्राज्य पदमीयुषे । 
धर्मचक्रभृते भत्रें नम ससार-भीमुषे ।॥महापुराण।] ॥ 
अशोक चक्र मे 'सिह' का सद्भाव सिह सदृश तात्विक दृष्टि के महत्व को बताता 
है। सिह गोली पर आक्रमण न कर गोली चलाने वाले पर प्रहार करता है। श्वान 
की दृष्टि इसके विपरीत होती है। उस अशोक चक्र मे हाथी, बैल, घोडा तथा 
सिह के चित्र काल के प्रतीक है। तिलोयपण्णत्ति मे लिखा है कि सिह जटा 
युक्त गज, अश्व और वृषभ की आकृति को धारण करने वाले आभियोग्य देव 
सूर्य क॑ गमन कार्य को सपन्‍न करते है। 
ते पुव्वादि-दिसासु केसरि-कटि-वसह-जटिल हय-रुवा | 
चउ-चउ-सहस्समेत्ता कचणवण्णा विराजते ॥7-8॥| 
यदि अशोक चक्र के प्रतीक की भाषा ($जाएणात्आ) पर ध्यान दिया जाय तो 
हमे काल चक्र के परिवर्तन का स्मरण कराता हुआ सिंह सदृश पराक्रमी बनने 
और तीर्थकरो के समान अहिसा धर्म पालन का सकेत करता है। 
लुआह दबाव अश्लाती65 कराएट्राटइ5 थाए0े 3 ८ 40 030 [6 फुशी। रण 
720207थ्लाट55. [0008 ४5९5 0 00]0ए ॥06 3068| $५700॥520 0५ ॥6 
शाोल्ल ! 
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““इय बारह भावण सुणिविराय मणमज्झि वियंभिय-भवविराउ । 
रज्जु वि कुणतु चितइ इमाउ परिहरिवि कुगइकारण पमाउ ॥”! 
“२४6६ 935580 ७7 ॥0 ॥6 शाफ८ 9४८ रा८ 266९१ ७५ एश्श$ ० 75000 | 
९0ए0 ॥स्‍0 एटव 0 ४90 06 | 85 ९४४४७०ट2४९0 90 ॥2825६ | ॥8५6 
गर्ल णिएणाला एबा झा 4 छहएएशा रण 06 #ण9 ए 89074 एज 
2५0 52छ (9 6 85 ५३५ 027०6 7४ "8एक०ाए 4॥00 ॥0389 06 $क्षा॥2 
ठ्ृमाणा 35 ॥200 0 [7577ए ०णाषंक्षा। ण99ए9९ 4 2९९ 799 9८ 0णा] 
07 €क्षा। 3006 ह्वाएवा 5, ग्या एा एछणाक्षा, जा0 शा एणाफ़ि ॥6 
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शाफंट प्र०एज् 5 7 ॥9/ उिशाएआ॑ ज्यांत थी ॥5 00792022, 7/0007202, 
880702 ॥0 €॥0णाण!) क्‍0 0465 5 ड|9ए207 ॥06 शाफ्री2 53८00८ 
णी6श९१0 &4॥ ॥ 6 ॥8॥6 0ीवलाएाणा शगाक्षाट:व 7ए 0९578 [0 ।0909 
छशाएथे।ा ” 

--06-0भआा0वा]। 5.4 %6090674//0 
हिन्दी नवजीवन 5 अप्रैल सन्‌ 926 में “विविध प्रश्न' शीर्षक चर्चा से गाधी 
जी की श्राद्ध के प्रति श्रद्धा का असदभाव बडी सयत भाषा द्वारा व्यक्त किया 
गयाहै। 
प्रश्न- श्राद्ध के सम्बन्ध मे आपका क्‍या अभिप्राय है? श्राद्ध करने से क्या सद्गति 
होती है? 
गाधी जी कहते है “' श्राद्ध के सम्बन्ध मे मै उदासीन हूँ। उसकी कुछ आध्यात्मिक 
उपयोगिता हो तो भी मै उसे नही जानता। श्राद्ध से मृत मनुष्य की सदगति होती 
है, यह भी मेरी समझ मे नही आता है। मृत देह के अस्थि गगा जी मे जाकर 
डालने से एक प्रकार के धार्मिक भावो की वृद्धि होती होगी, इसके अलावा उससे 
काई दूसरा लाभ होता हो तो वह मै नही जानता हूँ।'” पृ० 277। 
“अमृतत्व-हेतुभूत अहिसा-रसायनम्‌ ।'” -अमृतचद्र सूरि। 

“न हि कल्याणकृत्‌ कश्चित्‌ दुर्गति तात गच्छति ।”' -गीता। 
"(टधाटए थात॑ जाए आ९ भा0एशीश परतिएजा 0 ०ाए फढ्शा (00 ॥95 
॥९9०८०ा॥5५ भा( राह प्रातंद्ा तह 20265 ” 
ज-म्याह उद्रप एघ2 
“छण ॥ ॥5 तुणा6 ग्रा०0५5फ6 40 छाएएरा4६ €एथधए900५ श्या 85 एशभ्ाए 
९णाश्धश्ष ए000$, (9 5 छा 3५ (|| 3 59॥046 0 शाए 35 ॥6 ए०एए 
प्रह6 ए भी एश५१0ा5$ एटा (8 वगानाधाएश$ 0 था 09 5९९, ए्री0 0५ 
॥0 $प्006 ॥॥6 €डफ्राएपाओ ऐशा एाएचञए३। वेट्शार5, ॥ पराशा। 060 006 [[ई 
(णा५णादटा 20005 0९5८९८09९0 #6द०७ाआएए था0 गा ॥#०पात॑भाटट ता ॥8 
॥62९९॥५, ॥ गाशीा। 06 0णा€ 855 पराएए5 श6 ॥ एक्षा700 06 00॥6 ” 
जाट: 5 99 हट्व॑ंशा<द 802/0॥470 90 8 
हि 5 भएल परौशा 0शी-प05, 78070५ भरात शीएश३05 4 शा धीक्षत ]2 
शश्ञाद्ा 6 इग्रात॑आ( 70त एशा९, 06 ॥0ए6८ 6 ८णाफर शा तराण6 प्रथा 
गर एथ एथा( 0 4पलार्थाइ॥8ए९॥९एट 00790 3 0000 तर एशा परशिपा€ 
2370 6 4एटाट्था$ ॥8ए९ ता धरष्टीएट5 इर्चा0श्व0 0 पाए ए 6 एणात॑ 
[आहा82ए ॥8 ॥0 ९6फटबाणा भाव 80प:शाणा 55 ॥0 एजाएट 7? 
+्वंवाकाव #ट्आता 00 47, 9 234 
“उपलशकलमेतद्भेदक गोमयाना 
वदुभिरुपह्ताना बहिंषा स्तृपमेततू । 
शरणमपि समिद्भि* शुष्यमाणभिराभि- 
विनमितपटलान्त दृश्यते जीर्णकुड्यम्‌ ॥।'' 
-पमुद्राराक्ष अक 4, 45 29 
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जैन शासन 
“विश्वमित्र'' दीपाबली अक 2]-0-49, -6 
इस सम्बन्ध मे जो प्रयत्न हमने किया था, उसका परिज्ञान परिशिष्ट रूप से दिए 
गए दो अग्रेजी के निबन्धो द्वारा हो सकेगा। उनमे पूर्वोक्त बात का ही वर्णन किया 
गया है। विज्ञ जनो को इस दिशा मे सहयोग देना चाहिये। 
सदा धर्म का पालन करो और पाप का पूर्ण परित्याग करो। 
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